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प्रकाशक के दो शब्द 


कारंजा दक्षिण भारत की प्रमुख नगरी है। दक्षिण भारत में यह 'दक्षिणापथ की काशी” मानी जाती है। 
सम्यग्शान और अध्यात्मविद्या के प्रचारमें इसकी सेवाएँ अनुपम हैं | यहां सदा से संस्कृत ओर प्राकृत के शाता प्रकाण्ड 
विद्वान ओर भद्ञारक होते आये हैं। यहां के जैन शास्त्र भण्डार आज भी इसके अतीत भौरय का परिचय कराते हैं। 
इसका अतीत जितना उज्बल और स्पृहणीय था वर्तमान उससे कम नहीं है। आज भी यह नगरी सम्यग्शान और 
सदाचारके प्रचार द्वारा विश्वकी महनीय सेवा कर रही है | 

जैनधर्म के प्रकाण्ड विद्वान, परम तपस्वी, शान्तखभावी, विद्यारसिक और शिक्षाविज्ञारद श्री १०५ क्षुकूक 
समन्तभद्रजी महाराज का चिरकाल से यहां स्थायी निवास है। इससे आज भी दूर दूर के मुम॒क्षु जन अपनी भवतृष्णा को 
शान्त करने के लिये यहां आते रहते हैं। आज से करीब ३० वर्ष पहले आप के ही सत्प्रयल और शुभाशीर्वाद से 
यहां श्री महावीर जैन बह्मचर्याश्रम ( जैन गुरुकुल ) की स्थापना हुई थी। भारतवर्ष की यह उन गिनी गूंथी संखथाओं 
में से एक है जिसने गुरुकुल प्रणाली को पुनरुजीवित करने का यश सम्पादित किया है। इसकी ख्याति उत्तर दक्षिण सर्वत्र 
फैली है इसलिये इसने अपनी शाखा उपशाग्वाओं द्वारा विशाल बट वृक्षका रूप धारण कर लिया है । 

यह तो सर्व विदित है कि इस संस्था के निर्माण में जेनधर्म के लब्धप्रतिष्ठ विद्वान भरद्धेय गुरुवर्य्य व्याख्यान 
वाचम्पति पं० देवकीनन्दन जी सिद्धान्तशाम््री का प्रमुत्न हाथ है। आज पण्डितजी हमारे बीज में नहीं हैं फिर भी “ 
संस्था के रूप में उनकी कीति अमर है | 

पण्डितजी के कारंजा में रहते हुए अध्यापन ओर संस्था संचालन ये कार्य मुख्य थे, फिर भी उन्होंने दूसरी 
ओर से सर्व॑या उपेक्षा धारण नहीं करणी थी। समाज सेवा ओर साहित्य सेवा जेसे लोकोपयोगी कार्यों की ओर भी उनका 
ध्यान था | उनकी पंचाध्यायी ओर सागारधमामृत की टीकाएं यहीं पर लिखी गई थीं। धवला के संशोधन कार्य में भी 
उनका प्रमुख हाथ था । इस निमत्त से में अक्सर कारंजा जाता ओर उनके अनुभव से छाम उठाता था| 

एक बार में पण्डितजी के पास बैठा उनसे आधुनिक टंग से प्राचीन और नये जैन साहित्य के निर्माण की घरचा 
कर रहा था कि इतने में उस्मात्राबाद के प्रसिद्ध साहित्यसेवों वयोतृद्ध श्री नेमिचन्द्रजी वकील जेनघर्म की मर्मज्ञ पण्डिता 
गजरा बहिन के साथ वहां पारे और इस घरचा में रस लेने लगे। प्रसंग से पश्चाध्यायी का नाम निकलने पर वकील सा० 
पण्डितजी से बीले कि यत्रपि अभी तक पंचाध्यायी की दो टीकाएं हो चुकी है---एक न्यायारुकार पं० मक्‍्लनलछालजी की 
और दूसरी आपकी फिर भी इस विपय पर अमी बहुत कुछ छिग्वे जाने की आवश्यकता है। पण्डितजी ने इसे स्वीकार 
किया ओर इस पर शीघातिशीघ्र ध्यान देने का आश्वासन दिया । 

प्रक्ष यह उठा कि इस टीका का नि्मोण किस टंग से क्या जाय। वकील सा० पिछली दो टीकाओं का स्वाध्याय 
बारीकी से कर चुके थे इसलिये वे उनके गुण दोपों को अच्छी तरह से जानते थे। यह देख पण्डितजी मे उनसे सलाह 
ली । उन्होंने धवछा की अनुवाद सरणि को अधिक पसन्द किया ओर कहद्दा कि इस पद्धति से गन्थ की टीका लिखने पर 
न केवल ग्रन्थके द्वाद को स्पर्श करने में सहायता मिलेगी अपि तु मूल विपय की रक्षा करते हुए. खतन्‍्त्र माव से 
उसका विशद बिविचन करने में भी कठिनाई नहीं जायगी | वकील सा० की यह सम्मति पण्डितजी को विशेष पसन्द आई 
और उन्होंने इस ढंग से पंचाध्यायी की एक दूसरी टीका लिख देने का निर्णय किया | लिपिबद्ध करने का का मेरे 
म्वाधीन किया गया | पण्डितजी प्रत्येक छोक का अर्थ कहते जाते थे और मैं उनकी पिछली टीका के आधार से उसमें 
आवश्यक परिवर्तेन करता जाता था । इस तरह मूल ग्रन्थ का कार्य सम्पन्न होने पर उस पर विशद विवेचन लिखने का 
अवसर आया | इस समय तक पण्डितजी कारंजा छोड़कर इन्दौर चले गये थे, इसलिये यद्ट कार्य इन्दोर में सम्पन्न 
किया गया | का 


इस प्रकार ग्रन्थ का कार्य तो सम्पन्न हुआ, मुख्य प्रश्न उसके प्रकाशित करने का था | सर्ब प्रथम पण्डितजी का » 
ध्यान कारणा की ओर गया, क्‍योंकि पण्डितजी द्वारा लिखित पंचाध्यायी की पिछली टीका का प्रकाशन कारंजा निवासी 


।क्‍ 


ह अस्वावना 


भीमान्‌ प्रभुदास देवीदासजी चबरे द्वारा कारंजा आश्रम को इस निमित्त से दी गई उदार सहायता से हुआ था । 
यह घराना कारंजा और उसके आस पास विशेष रुप सें प्रसिंदध है। भ्रीमान प्रभुदास देवीदासजी चवबरे को 
जन्म इसी घराने में हुआ था । इन्होंने कारंजा आश्रम की बड़ी सहायता की है। आमश्र में श्री जिन मन्दिर का निर्माण 

इन्हीं की उदार सहायता का फल है। इन्होंने समय समय पर आश्रम को और मी अनेक प्रकार से सहायता पहुँचाई 
है। भी शिश्ुुपाल प्रभ्दासजी चधरे इन्हीं के ठु॒पुत्र हैं जो अपने पिताजी की कीर्ति को अक्षुण्ण बनाये हुए; हैं। आज 
कछ आप श्री जयकुमार चवरे ए० ह्ी० स्कूलके मंत्री हैं । 

भीमान्‌ प्रभुदास देवीदसजी चबरे पांच भाई ये। इनके दुसरे भाई श्रीमान्‌ जयकुमार देवीदासजी चवरे वकीछ 
थे। ये वकालत के निमित से अकोला रहने लगे थे। अपने कार्यकाल में ये कारंजा आश्रम के अध्यक्ष ये। कारंजा 
आभ्रम के बतंमान संचालक भ्रीमान्‌ बाल ब्ह्मचारी, विद्वदर्य पं» माणिकचन्ध जयकुमारजी चबरें बी० ए०, न्यायतीर्थ 

हीं के सुपृश्न हैं। भाई माणिकचन्द्रजी आश्रम में ही रहते हैं। एक प्रकार से ये धरसे उदासीन हैं। इनकी जीवनी 

अत्यन्त उज्वल और स्वृहणीय है। आश्रम की सेवा इनका जीवन व्रत है। आश्रम में पधारने पर नाटा कद, सोरबर्ण 
प्रसन्ननदन जिस भव्य मृति के दशन होते हैं वे भाई माणिकघचन्द्रजी ही हैं। सभी आश्रमवासी इन्हें 'तात्या”! इस नामसे 
घुकारते हैं । तात्या शब्द का अर्थ काका होता है। ये आश्रमवासियों के काका केसे बने इसकी सुखद और रोचक 
कहानी है। आश्रम में सफाई से लेकर अध्यापन तक सभी काम करते हुए आप इन्हें देख सकते हैं। आश्रम में 
आनेवाले अतिथियों का सेवा सत्कार करना भी इनका मुख्य काम है। अपनी आमदनी का बहुभाग इनका आश्रम के 
कामों में ही ख्च होता रहता है। श्री भाई मागिकचन्द्रजी के दो भाई ओर हैं एक भ्रीकुमार जयकुमारजी चवरे ओर दूसरे 
धर्मचन्द्र जयकुमारजी चवरे। श्री धमघच॒न्द्रजी सुयोग्य वकील हैं| इन्होंने कुछ दिन कारंजा आश्रम के मंत्रित्वका भी 
काम सम्हाला है । 

प्रभुदास देवीदासजी चवरे के तीसरे भाई भ्रीमान्‌ जम्बूदासजी देवीदासजी चचरे हैं। ये आश्रम के प्राण हैं । 
आश्रम के मृल संस्थापक जैन सिद्धान्तममंश, वयोबृद्ध श्रीमान्‌ प्रश्रज्नगा गोविन्दसा घबरें डोनर्गांवकर से इनकी एक प्रकार 
से होड सी लगी रहती है । इन्होंने अपनी उदार सहायता से आश्रम की सदा काल सहायता की हैं ओर कर रहे हैं | 

श्री प्रभुदास देवीदासजी चबरे के चोथे माई श्री वधमान देवीदासजी चबरें के सिवा इनके पांचवे भाई बाब्झासा 
देवीदासजी चधर हैं। श्री बावासा देवीदासजी चबरे अकोला के प्रसिद्ध बकील और आश्रम के अध्यक्ष हैं। इनके 
उदार सहयोग ओर सहायता का ही फल है कि आज आश्रम सब प्रकार की बाधाओं को पार कर उत्तरोत्तर उन्नति करता 
जा रहा है। इसीलिये सर्व प्रथम पंडितजी की यही मनीषा थी कि प्रस्तुत पद्चाध्यायी का प्रकाशन भी कारंजा आश्रम 
से ही हो। उन्होंने इस काम में सहयोग देने के लिये इन्दौर की एक साहित्यिक संस्था की ओर भी संकेत किया 
था-- परन्तु जब मेंने अपनी दृष्टि पण्डितजी के समक्ष रखी ओर उन्हें श्री गणेशप्रसाद वर्णी जैन ग्रन्थमाला के 
संकल्प की बात बतलाई तो वे इसके लिये सहर्ष राजी हो गये । आज हमें इस बात की प्रसन्नता है कि हम भ्री गणेश 
प्रसाद वर्णी जैन अन्थमाला से इसका प्रकाशन कर रहे हैं। यह पंचाध्यायी का तीसरा अनुवाद है। अन्य अनुवादों से 
इसकी खास विशेषता यह है कि इसमें सोनगढ़ ( भ्रमणगढ़ ) काठियाबाड़ के प्रसिद्ध सन्‍्त भी कानजी स्वामी की 
अनुभवपूर्ण बाभीसे पूरा पूरा छाभ उठाया गया है। कानजी स्वामी की प्रवचनशैली और अध्यात्म विद्याके गूढ़ से गृढ़ 
बिषय फो विश्व के सामने रखने का दंग अपूर्व है। आज जैन समाज में ऐसे गिने चुने सन्त हैं जिन्हें इस विंघय पर 
साधिकार बोलने का सोभाग्य प्राप्त हे। कानजी खामी के विषय भें यदि यह कहां जाय कि वे इस युग के अध्यात्म 
विद्या के सबब श्रेष्ठ उपदेश ई तो कोई अत्युक्ति न होगी । 

पाठक यह जानकर प्रसन्न होंगे कि ग्न्थमाला समिति ने पूज्य भुरुवय्य॑स्व० पं० देवकीनन्दन जी की स्मृति में 
बर्गी ग्रन्थमाला के अन्तर्गत उनके नाम से भरी देवकीनन्दन जेन सिद्धान्त ग्रन्यमाला नामक एक विभाग स्थापित किया 
है| उसका यह प्रथम ग्रन्थ है । 

प्रस्तुत पंचाध्यायी के प्रकाशन में बड़ी कठिनाई गई है इसलिये चाहिये उतना सुन्दर प्रकाशन हम नहीं कर 
सके हैं फिर भी हसमें जिस खूनी से पूज्य पण्डितजी ते विषय का विवेचन किया हैं बह विद्वत्समाज के द्वास आदरणीय 
होगा ऐसा हमारा विश्वास है । किन नकीकनननन- 


भस्तावना 
१, ग्रन्थ 
ग्रन्थ का नाम-- 


प्रस्तुत प्रन्थ का नाम पंचाध्यायी है | इसका ज्ञान प्रन्थ के प्रारम्भ में आये हुए प्रथम मंगल 
श्लोक से हो जाता है। सम्भव है प्रन्थकारने इस नामकों सूचित करने के लिये ही उक्त मंगल श्छोक में 
'पंश्वाध्यायावयवम्‌ पद प्रयुक्त किया द्वो। जो कुछ भी हो, इसमें सन्देह नहीं कि प्रन्थकार इसे 
पांच अध्यायों में समाप्त करना चाहते थे। इझ्छोंकों और प्रकरणों की संख्या के आधार से भ्रन्थ का 
नाम रखने की. परिपाटी पुरानी है। त्रिपिटक, पंचतंत्र जोर पंचसंग्रह ये इसी तरह के नाम हैं। इन 
नामों घे उनके विभागों या अधिकारों की सूचना मात्र मिलती है। इससे प्रकृत प्रन्थ में किस 
विषय का वन किया गया है यह स्पष्ट नहीं होता । 


ग्रन्थ के अधूरेपनका कारण--- 


अभी तक पंचाध्यायी का जो भाग उपलब्ध हुआ है वह बहुत ही थोड़ा है। वास्तव में बह 
एक अध्याय भी प्रतीत नहीं होता | साधाग्णत: उपलब्ध भाग डेढ़ भ्रध्याय समझा जाता है। इसका 
इसके पूव॑तक तीन बार प्रकाशन है। चुका है। उन सब में इसे इसी रूप में अंकित किया गया है। 
हमने भी इसी आधार से इसे दो भागों में बिभक्त कर दिया है। किन्तु ग्रन्थकारने, अब तक मुद्रित 
प्रतियों में जहाँ प्रथम अध्याय समाप्त किया गया दै, वहां ऐसी का सूचना नहीं की है । मंगलाचरण 
के बाद वत्थानिका में विपयका निर्देश करते हुए मांत्र वे इतना ही संकेत करते हैं कि 'प्रथपण सामान्य 
बस्तुका सिद्ध करके तदनन्तर घम विशिष्ट बस्तु को सिद्ध करेंगे।' बहुत सम्भव है कि यह उल्लेख प्रथम 
अध्याय के विषय की सूचना मात्र हा । याद यह अनुमान ठीक हा ता कहना होगा कि भ्रन्थका 
उपलब्ध भाग एक अध्याय का भी एक हिस्सा है | 


प्रश्न यह है कि प्रन्थ के शेष भाग का क्‍या हुआ द्वोगा ? क्या उसका निर्माण दी नहीं हो सका 
है या वह नष्ट हो गया है ? अब तक इस प्रन्थ क्री एक दो ही हस्त लिखित भ्रतियां उपलब्ध हुई हैं । 
एक प्रति काल्द्वापुर के भण्डार में है भौर दूसरी प्रति अजमेर के भण्डार में है। उनमें प्रन्थ का वह 
हिस्सा एक सा पाया जाता दै जो मुद्रित दो चुका है । उसमें छुछ भी न्‍्यूनाधिकता है इस की सूचना 
अथ तक किसी ने नहीं की है। इससे मालूम पड़ता है कि ग्रन्थ का निर्माण भी यहीं तक हो सका है । 
यह भी हो सकता है कि ये प्रतियां किसी भनन्‍्य एक प्रति के आधार से तैथार की गई हों । यदि यह 
अनुमान ठोक है ता भी इस पर से यही निष्कष निकलत। है कि इस प्रन्थ की पूरी रचना नहीं हो सकी 
है। मालूम पड़ता है कि यह प्रन्थकार की अन्तिम रचना है और वे इसे भपने जीवन काल में पूरा नहीं 
कर सके थे । 
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(१) १० अ०; इछो ० १। (२) प्र० भ०, ए्छो० ७ । 


१ पश्चाथ्यायौ 


ग्रन्थराज पद की साथथकता-- 


प्रारस्भ्रिक मंगठाचरण में इसे स्वयं प्रन्थ कारन ग्रन्थराज कहा है। अधिकतर छोग यह सोच 
सकते हैं कि स्वयं इसके रचयिताने इसे प्रन्थराज केसे कह्दा है? यह तो अपने मुख से अपनी ही 
बढ़ाई है | किन्तु ग्रन्थ का जो भाग उपलब्ध है उसे देखने से ज्ञात होता है कि यह इसका खाथक 
विशेषण है। प्न्थ का उपलब्ध भाग ७६८+ ११४१८१९०९ श्लोक प्रमाण है जो इसका पूरा एक 
अध्याय दी नहीं प्रतीत होता। यदि इसकी रचना पूरी हो सकी होती तो उपलब्ध भाग की अपेक्षा 
इसका परिमाण बहुत विशाल द्वोता और तब इसे ग्रन्थराज कहने में जरा भी संकोच नहीं होता । 
किन्तु यह प्रन्थयाज पदकी साथक व्याख्या नहीं है। इस पदकी साथक व्याख्या तो भ्रन्थ की जात्मा 
है। राज पद श्रेष्ठचावी है भौर प्रन्थ की श्रेष्ता उसके अधिक परिमाण में नहीं है। अधिक परिमाण 
की दृष्टि से किसी को श्रेष्ठ कहना हीरे की तुलना में मिट्टी के ढेर को श्रेष्ठ कहने के बराबर है। 
किसी भी भ्रन्थ की महत्ता उसके परिमाण में निद्दित नहीं है किन्तु उसकी उपयोगिता, विषय की 
गददराई और वर्णन शैली से ही उसकी महत्ता आंकी भा सकती है। हमने इस दृष्टि से प्रस्तुत प्रन्थका 
बारीकी द्वे आलोढन किया है। हम समझते हैं कि इस दृष्टि से यहद्द ग्रन्थराज तो है ही यदि इसे 
ग्रन्थराजराज पद से विभूषित किया जाय तो भी कोई अत्युक्ति नहीं दै। 


ग्रन्थ की उपयोगिता-- 


लोक में भने# प्रयोजनों से ग्रन्थों का निमाण होता देखा जाता है। कोई अपनी विद्वधत्ता का 
प्रख्यापन करने के छिये प्रन्थों की रचना करते हैं तो कोई धन और यश के छोभवश्य प्रन्थोंकी रचना 
करते हैं किन्तु प्रस्तुत ग्रन्थ की. रचना का देतु इन कारणोंसे सवंथा भिन्न है। यह तो दम आगे 
विचार करेंगे कि इस ग्रन्थ के रचयिता पण्डितप्रवर कबि राजमछजी हैं। इनके रचे हुए और भी कई 
प्रभ्थ हैं. और उनमें इन्होंन किस हेतु से उनकी रचना की है इसका भी निर्देश किया है । किन्तु 
जब हम उन ग्रन्थों की रचना के हेतु की तुलना में इस भ्रन्थ की रचना के हेतु पर ध्यान 
देते हैं. तो हमें इसकी उपयागिता का सहज ही ज्ञान हो जाता है। कबि कया कहते हैं उन्हों के 
शब्दों में पढ़िये--- 
अत्रान्तरज़हेतुयधपि भावः कवेविशुद्धतरः | 
हेतोस्तथापि हेतुः साथ्वी सर्वोपभ्ारिशी बुद्धि! ॥! 
प्र० अ०, श्छो ० ५ 


लोक भें आत्मा की निमठता और सर्वोपकारिणी बुद्धि ये दो बृत्तियाँ ऐसी हैं जो स्वान्त: सुखाय 
और सबंहिताय मानी गई हैं। आखिर कवि के मन में ग्रन्थ रचना का भाव क्यों हुआ ? क्या कवि की 
ऐसी घारणा थी कि अन्य अन्य का द्वित या अदित कर सकता है? एक स्थल पर कबि स्वयं लिखते हैं 
कि पर के निमित्त से अपने लिये और अपने निमित्त से शन्य प्राणियों के लिए थोड़े भी सुख दुःखादि या 
मरण और जीवन की चाह करना मिथ्याज्ञान है। यह कवि का दाद है। इससे तो यही ज्ञ/त होता है कि 


न स्कननकलका, 
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(१)प्र०_अ०, र्को० १७५ (२) देलो द्वि० भर, ४४८ इको ० । 


प्रस्तावना ' 


कवि यह अच्छी तरह से जानते थे कि अन्य अन्य का अच्छा बुरा कुछ भी नहों कर सकता । अच्छा बुरा 
जो कुछ भी होता है वह उस उस वस्तु की योग्यता पर द्वी अवलम्बित है फिर भी कवि ने सब का उपकार 
करनेवाली बुद्धि से प्रेरित होकर प्रन्थर न की रचना की दै तो इसका इतना ही अभिप्राय है कि निमित्त- 
नैमितिक सम्बन्ध की दृष्टि से कबि के मन में सर्वोपकारिणी बुद्धि का होना स्वाभाविक है। लोक में मन्दिर 
बनवाये जाते हैं, पाठशालाएँ खोली जाती हैं, औषधालयों का निमोण किया जाता है। यह सब क्रिस- 
लिये ? इन सबके निमांण में सर्वोपकारिणी बुद्धि ही तो काम करती है। प्रस्तुत भन्य के निर्माण में कवि 
का यही मुख्य अभिप्राय रहा है। इससे इसकी उपयोगिता सुतरां सिद्ध है । 


प्रस्तुत प्रन्थ में विषय के तलस्पर्शी बणन के दशन पद पद पर होते हैं। प्रंथकार ने इसमें जिस 
विषय को भी स्पश किया है उसकी आत्मा खोछ कर रख दी है। केवल एक दो विषय इसके अपवाद कहे 
जा सकते हैं । 


विषय का तलस्पर्शी वर्णन-- 
एक तो किसी का सम्पत्तिशाली और पुत्रवान्‌ हाना तथा दूसरे का दरिद्र और पुत्र पौत्र आदि 
से रहित होना इसे प्रन्थकार कमंका फल मानते हैं। वे लिखत हैं-- 
'एको दररिद्र एको हि त्रीमानिति च॑ कर्मंणः |? 
द्वि० भ०, इकोक ५९० | 
अर्थात्‌ एक द्रिद्र है और एक श्रीमान्‌ है. इससे कम का भस्तित्व सिद्ध होता है। 
दुसरी जगह वे लिखते हैँ-- 
यरशःश्रीपुतमित्रादि. सर्व कामयते जयत्‌ | 
नास्य लाभो5भिलाबषेडपि बिना पुरयोदयात्ततः ॥! 
द्वि० ज० श्लोक ४४० | 
भर्थात्‌ यद्यपि सम्पूर्ण जगत्‌ यश, लक्ष्मी, पुत्र और मित्र आदि की चाह करता है तथापि पुण्यो- 
दय के बिना केवल चाह मात्र से उनकी प्राप्ति नहीं होती । 
अब विचार यह करना है कि क्या घन पैसे का मिलना या नहीं मिलना यह पाप पुरय का फल 
है। यदि यह पाप पुण्य का फल नहीं है तो फिर प्रन्थकार ने इसे कम का फल क्यों कहद्दा ? जहाँ तक 
इसका निणय हमें शास्नाधार से तो करना ही है किन्तु भज्ञुभव से भी काम लेना है, क्‍योंकि शाख्रों में 
सब तरदद की बातें देखने को मिलती हैं। जहाँ कमसाहित्य' पुत्र धनादिक को कर्म का फल मिलने में 
उसका नोकम् कहता है वहाँ अन्य साहित्य इसे बखछका फल भी कहता है | मूलफर्म मान्यता का रहस्य 
क्या है इस ओर इतर लेखकों ने बहुत द्वी कम ध्यान दिया है। इसी कारण वे इस प्रश्न का उत्तर 
देने में एक मत नहीं द्वो सके हैं। कोई धनादि की प्राप्ति को लाभान्तराय कम के क्षयोपशम का फले 
मानते हैं तो कोई इसे सातावेदनीय का फल मानते हैं। आचार्यों में इस विषय को छेकर मतभेद क्‍यों 
हुआ इस प्रश्न का उत्तर इस बात पर निभर करता है कि दस विश्व की समस्त समस्याओों के कारणों को 
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(१) देखो गोम्मट्सार क्ंकाण्ड गा० ६९ से ८५। (२) देखो ठवोर्थतिद्धि अ० २, चू० ४। 
( ३ ) देखो पुराण साहित्य । 


४ पत्चाध्यायी 

ठीक तरद्द से समझ लें। न तो कर्म का विश्व के निमांण में ही द्वाथ है और न विश्व की समस्त व्यव- 
स्थाओों के बनाने और शजिगाड़ने में ही दाथ है। उसका सीधा सम्बन्ध प्रत्येक संघारी जीव की विविध 
अवस्थाओं व शरीर, वचन और मनसे है। राजनैतिक, सामाजिक और आर्थिक जितनी भी व्यवस्थाएँ हैं 
इनझा न तो कभी एक ढंग रहा है और न रद सकता है | ये एक व्यक्ति पर अवलम्बिव भी नहीं हैं । 

तो विविध व्यक्तियों, जातियों या राष्ट्रों के सहयोग का फल हैं। उनमें सहयोग की भातना के लुप्त 
होते ही ये व्यवस्थाएं भी लड़खड़ाने लगती हैं। कवि ने धन, सम्पत्ति आदि का पुण्य का फछ बतढाने में 
तात्कालिक चालू छोक व्यवद्दार से काम लिया है। उन्होंने कम के वर्गीकरण और उसकी बारीकियों की 
आर जरा भी ध्यान नहीं दिया है । 


दूसरे वे ख्री की अभिलापा पुरुष वेद का और पुरुष की अभिलाषा स्त्री वेद का फल मानते हें। 
वे छिखते हैं-+- 
पररंवा द्रव्यनारीणां पुंवेदस्योदयालिल | 
नारीबिदोदयाद्वेदः पएुंसाँ भोगाबिलाविता ॥! 
द्वि० अ०, इक, १०८१ 
अर्थात पुंवद के ददय से द्रव्य स्त्रियों के साथ रमण करने की इच्छा होती है और ख्रीवद के 
रद्य से पुरुषों के साथ भाग करने की इच्छा हं।ती है । 


किन्तु कर्म व्यवस्था के आधार से जब इस विपय का बारीकी से विचार करते हैं तो मालूम 
पढ़ता है यह कथन भी उनका सुविचारित नहीं है। साधारणत:ः वदक कार्या के विषय में शास्त्रों में तीन 
प्रकार के बिचार मिलते हैं| यथा-- 


अ--जा गर्भ धारण करे वह्द सत्री, जे अपत्य का भनम दे पढ़ पुमान्‌ और जो नख्री है भौर न 
पुरुष है वह नपुंसक' । 


७ ्‌ फ्े 
आ--लछी की अभिछापा पुरुष वेद का शा है, पुरुष की अभिछाषा स्त्री वेद का काय है और 
पुरुष व सत्री दानों के साथ भाग करने की अक्षमता नपुंसक वेद का कार्य है । 


“जज लाक में उछे अक्राय करता है वह पुरुष हैं, जा आजू बाजू को परिस्थिति का दापां स 
भाकता है वह स्री है और जो न पुरुष है और न स्त्री है वह नपुंसक है 


यह तो है दी कि वेदनाकषाय जीवविपाकी कम है। इसका काम अमुक जाति के जीव के परि- 
णा्मों का निर्माण करना है | देखना यह है कि वे कौनसे परिणाम हैं हिन्‍्हें वेद नोकषाय का कारये कड़ा 
जा सकता है ( यहां हमने वेद के तीन प्रकार के कार्य बतलाये हैं। उनमें अन्त का कारये तो परिणामों 
से सम्बन्ध रखता है किन्तु प्रारम्भ में कद्दे गये दो प्रकार के कार्यों का परिणामों से कोई सम्बन्ध नहीं 
है | इनका सम्बन्ध द्रव्य लिंग से है। जो द्रव्य स्री है बह दी गर्भ धारण कर सकती है और जो द्रव्य 
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(१) देखो सर्वाथत्िद्धि अ. २ सृ. १५२। 
(२) द्वि. अ. शलो० १०८१-१०८२।॥ 
(३) देखो गोम्मटसार जीवकाण्ड वेदम!गंणा | 
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पुरुष है वद ही अपत्य को जन्म दे सकता है। यह काय भात्रस्ती और भाव पुरुष का नहीं है। इसी 
प्रकार दूसरे प्रकार के कार्यों की छाननी करने पर उनका सम्बन्ध भी द्रव्यवेद से ही प्रतोत होता है। 
उदाहरण स्वरूप एक ऐसी स्त्री लीजिये जो भाव से पुरुष है ओर द्रव्य से सत्री है तो उसकी इच्छा किसी 
अन्य पुरुष से रमण करने की नहीं होगी यह तो कहा नहीं जा सकता। इससे सिद्ध है कि वेद का 
सम्बन्ध न ता रमण करने की इच्छा से द्वी है ओर न पुत्र आदि को जन्म देने से ही है। उसका काईं 
अन्य कार्य होना चाहिये। शासत्रकारों ने इसी बात का विचार कर उसका अछग से काय बतलाया है 
और वह है तीसरे प्रकांर का कार्य । किन्तु कवि ने वेद के इस काय का निर्देश न करके यहाँ भी उसो 
प्रकार की गलती की है जिसका हम पहले निर्देश कर आये हैं। यहाँ भी उन्होंने शास्तीय मयांदा का 
ख्याल न करके चालू छौकिक व्यवस्था की ओर ही ध्यान रखा है। उन्होंने वेद वेपम्य वो स्वीकार तो 
किया पर यदद ध्यान न रखा कि वेद का जो लक्षण हम दे रहे हैं वह क्या सबंत्र घटित होता है । 


उन्होंने वात्सलय अंग के प्रसंग से एक बात और ढिखी है। वे छिखते हैं कि यदि आत्मीक 
साम»्य नहीं है तो जब तक मंत्र, तलवार और घन है तब तक वह उन सिद्ध प्रतिमा आदि पर भाई 
हुई बाधा को न तो देख दी सकता है और न सुन ही सकता है ॥' यथा-- 


यद्टा न ह्यात्मसामरध्य यावन्मन्त्रापिक/शकम | 
तावतू दृप्दु' च श्रोतुं व तद्गबाघां सहते न सः ॥! 
हि. अ., (ली! ० ८०५ 


कवि ने भ्रस्तुत अन्थ के निमाण में जिस ताक्ष्विक बुद्धि का परिचय दिया है उसे देखते हुए ऐसा 
लगता है ऊि ये या इसी प्रकार के दूसरे विचार उनकी कछूम से केसे लिखे गये हैं। यह तो स्पष्ट है 
कि निस्र काल मे प्रस्तुत ग्रन्थ लिखा जा रहा था उस समय यह देद् साम्प्रदायिक उन्म्राद का शिकार 
बना हुआ था । मुसलमान यद्दां की का और सौन्दय के विनाश में लगे हुर थे। हिन्दु मन्दिरों को भी 
उन्होंने अपना निशान बनाया था | वे अपनी सभ्यता इस देश के निवासियों पर छाद दना चाहते थे। 
प्रत्येक का अपनी अपनी परम्परा की जिस किसी श्रफार से रक्षा करना अन्तिम कतंव्य हो गया था। 
मालूम पढ़ता है कि कवि इसी कारण से थोड़े ताक्त्चिक भूमिका से नीचे उतर आते हैं और पशुता के 
दमन के लिये उन्हीं के साधनों के उपयोग करन की सलाह देने में वे नहीं हिचकते । इनना सब होने 
पर भी यह स्पष्ट है कि ताक्विक भूमिका के साथ इसका मेरू नहीं बिठाया जा सकता है इससे उन्माद 
का ही पोषण होता है । 


यदि हम ऐसे स्थलों को छोड़ दें और ग्रन्थराग़ का समग्र भाव से दखें ता इसमें सन्देद्द नहीं कि 
कवि ने इसमें प्रत्येक विषय का तल्स्पर्शी वशन किया है । क्‍या द्रव्य चर्चा, क्‍या नय प्रमाण निरूएण, 
क्या कार्यकारण भाव का विचार, क्या जीव और कम की भीमांसा, क्या सम्यरदर्शन आदि का विवेचन 
सभी विषय गहरे अध्ययन के बाद लिखे गये हैं | साधारणत: कुछ विद्वान्‌ इसमें बणित्‌ नयचर्चा की 
मीमांसा करते हुए पाये जाते हैं। कबि ने द्रव्या्थिक नय का जिस ढंग से निरूपण किया है उसे वे कवि 
की अपनी निजी सूझ मानते हैं। वे अन्यत्र वर्शित द्रव्याथिक नय के विवेचन में अठक जाते हैं। किन्तु 
विचार कर देखने पर मालूम पड़ता है कि यद् कवि की अपनी सूम नहीं है । इस विषय में कवि का 


द पत्नाध्यायी 


मात्र यही तक है कि द्रव्य शब्द अन्वय या सामान्यवाची है इसलिये द्रव्यार्थिक नय का विषय 
मात्र सामान्य तत्त्व हो सकता है। किन्तु इसका विवेचन शब्दों द्वारा नहीं हो सकता, इसलिये उसका 
विषय, शब्दों द्वारा जो कुछ कहा जाता है उसका, निषेध करना रह जाता है और इसलिये बह अनेक 
प्रकार का न हो कर एक प्रकार का ही ठहरता है। इस द्वारा कबि यही तो प्रतित्रिम्बित करना चाहते 
हैं कि एक ओर उसे सामान्य शब्द द्वारा कहा जाय भर दूसरी आर उसमें भेद प्रभेद किये जाँय यह 
उचित नहीं है । 


नैयायिक दशन सामान्य के पर सामान्य और अपर सामान्य ऐसे दो भेद करता है। वह इन 
दोनों का वास्तविक मानता है। ये भेद ता जैन दशन में भी देखने को मिलते हैं। किन्तु जैन दशेन 
परसामान्य का सत्य न सान कर मात्र कल्पना का विषय मानता है। वह तो ऐसे ही सामान्य को 
वास्तविक मानता है जो व्यक्तिनिए्ठ हाता है । इस दृष्टि से विचार करने पर द्रव्याथिक नय के अनेक 
भेद कहाँ बनते हैं? इसलिये यदि कबि ने द्रव्याथिक नय का एक और अवाच्य कहा तो इसमें कौन 
सी आपत्ति है ९ 


इनके विषय विवेचन में दूसरी आपत्ति बहां की जाती है जहां इन्होंने निश्चय नय को प्रतिषेधक 
और व्यवहारनय को प्रतिपध्य बतलछा कर व्यवहारनय के विपय पर दृष्टि रखनेवाले को मिथ्यादृष्टि और 
निएभचयनय के विपय पर दृष्टि रखनवाले को सम्यग्दृष्टि कहा है । आक्षेपकों का कहना है कि वस्तु में 
भेद वास्तविक है। जब कि पदाथ गुण पर्यायवाला है, जीव संसारी-मुक्त है, पुगृदल अरुपु-स्कन्धरूप हे, 
जीव नर नारकादि विविध पर्यायोंवाला है तब फिर इन सबको स्वीकार करनेवाला व्यवहारनय प्रतिषेष्य 
केसे हा सकता है और जिसको दृष्टि इस पर है वह मिथ्यारष्टि केसे हा सकता है ? उनका कहना है 
कि यदि काइई मनुप्य अपन को मनुष्य अनुभव करता है और वह मानवा है कि में कर्मों के आधीन हूं, 
उनसे छुटकारा पाने के लिये मुझे प्रयन्न करना चाहिये तो उसका ऐसा समझना मिथ्या क्‍यों माना जाता 
है? कवि ने इस समस्‍या का जो समाधान क्रिया है उसे वे उनकी निजी कल्पना मानते हैं । 


अब हमे यहां कवि की दृष्टि की सामने रख कर यह बतलाना है कि उन्होंने जो कुछ भी लिखा 
है वह बहुत ही ऊँची भूमिका से लिखा है और उसे हृद्यंधम करने से वास्तविक सत्य का दशन दवा 
सकता है। हम यहां संक्षेप में उसी विषय पर प्रकाश ढाछते हैं । 


आगम में द्रव्य का गुण पर्यायवाला बतडाया है। भत्र देखना यह है कि ये तीन बस्तुऐँ, जिन्हें 

कि द्रव्य, गुण और पयाय कहा है, कया हैं ? ऐसा तो माना नहीं जा सकता है कि द्रव्य जुदा है, गुण 
जुदे हैं और पर्याय जुदे हैं, क्‍यों कि ऐसा मानने पर वे स्व॒तन्त्ररूप से तीन पदाथ प्राप्त द्वोते हैं। किन्तु 
वे स्वृतन्त्ररूप से तीन पदाथ हैं नहीं, कैवढ दृष्टि भेद से ही उनका अछग अलग नामोच्चांर किया जाता 
है बध्तुतः बस्तु एक है। अन्वय की प्रम्मुखता से उसे द्वी द्रव्य कहते हैं, प्रतिक्षण परिणमन की अपेक्षा से 
हसे ही पयोय कदते हैं और उसमें प्रतिभाखित ददानेवाली शक्तियों की भपेक्षा से उसे ही गुण कद्धते हैं। 
जैन परम्परा में इनका कथंचित्‌ तादात्म्य स्वीकार क्विया गया है। इसका भ्रथ है इनका कथंचित्‌ गभेद । 
अन्यत्र भेदाभेद की चचां देखने को मिढती हैे। उसका भी केबल इतना ही भशभिप्राय है कि इनकी 
आत्मा एक है, केवठ संक्षा और ढक्षण भादि की अपेक्षा से दी इनमें भेद है। बेसे तो जिस कार में बस्तु 


प्रस्तावना ७ 


की जिछ रूप में देखते हैं उस काल में वह उतनी ही होती है । यह द्रव्य है, ये गुण हैं. और ये उनकी 
पर्याय हैं ऐसा अलग अछग रूप से उसमें भेद नहीं किया जा सकता । उदाहरण स्वरूप एक बख्तर छोजिये | 
उसमें रूप, रस, स्पश जादि सब कुछ दै। पर यदि कोई कहद्दे कि उन्हें प्रथक्‌ प्रथक्‌ करके बतलछाईये ऐसे 
जैसे कि खिचड़ी में से दाल, चावछ अलग अलग किये जा सकते हैं तो ऐसा करना कभी भी सम्भव 
नहीं होगा । यह तो जाने दीजिये वहां तो यद्द बतढाना भी सम्भव नहीं है कि रूप यहां रहता है और 
रस यहां रद्दता है। जहां रूप है बहीं रस है और वह्दों अन्य सब कुछ है। इसका अथ यह हुआ कि वह 
बच्र जिस प्रकार श्वमग्र भाव से रूप है उसी प्रकार समप्रभात से रस है। केवल काय भेद से द्वी ऐसा 
भेद किया जाता है वस्तुतः उनमें भेद नहीं है।तत्व को अनिवचनीय कद्दने का भी यद्दी भाव है। इस तरह 
तात्त्विक दृष्टि से जिचार करने पर वस्तु का अखूण्ड भाव से प्रहण करनेवाला निश्चय नय द्वी उपादेय 
ठद्दरता है उसमें. भेदों की लड़ी ह्लगानेवाला व्यवहार नय नहीं। बस्तु में भेदव्यवद्ार नेमित्तिक है और 
अभेद वास्तविक है। उसमें भेद करने के लिये हमें पर की अपेक्षा लेनी पढ़ती है। जिस प्रकार वस्तुगत 
भेद बुद्धि में आता है वैसा उसमें भेद कद्दां है ? यद्यपि यहां यह कहद्दया जा सकता है कि यदि बस्तु में 
वास्तविक भेद नहीं है तो फिर एक भरद्टेत को स्त्रीकार कर लेने में क्‍या हानि है ? सो इसका यद्द 
समाधान है कि अनन्त व्यक्तियों का भद्देत भले द्वी न बने पर प्रत्येक व्यक्ति अद्वेतरूप तो है द्वी। उसमें 
भेद का निणय करने के लिये जिस भ्रकार हमें बुद्धि की सद्दायता लेनी पड़ती है उस प्रकार एकत्ज का 
निणय करने के लिये बुद्धि की सहायता नहीं लेनी पड़ती । उसका वह एकत्व स्वयं प्रकाशमान हो रहा दै। 


व्यवहार और निश्चय की चचा समय प्राभ्ृत आदि में भी की है। वहां इनके हमें भनेक प्रकार 
के प्रयोग दिखाई देत हैं। यथा-- 


(१) जीव और देद्द एक है यह व्यवह्ारनय है। जीव और देद एक नहीं, किन्तु प्रथक प्रथक्‌ 
हैं यह निश्चयनय है। 

(२) वणोदिक जीवफे हैं यह व्यवद्यारनय है। ये जीव के नहीं हैं यह निशभ्चयनय है। 

(३) रागादिक जीवके हैं यह व्यवद्दार नय है। ये जीव के नहीं हैं यह निश्चय नय है । 

(४) शरीर जीवका है ऐसा मानना व्यवहार है और शरीर जीव से भिन्न है ऐसा मानना निश चय है । 

(५) केबली भगवान्‌ सबका जानते और देखते हें यह व्यवहार नय है किन्तु अपने आपको 
जानते भौर देखते हैं यह निश्वय नय है। 

(६) क्षायिक आदि भाव जीवके हैं. यह ब्यवहार नय है किन्तु शुद्ध ज्ञीवके न क्षायिक भाव 
होते हैं और न अन्य काई यद्द निश्चय नय है। 

(७) ज्ञानी के दशन है, ज्ञान है और चारित्र है ऐसा उपदेश करना व्यवहार है और बह न ज्ञान 
है, न दशन है और न चारित्र है। किन्तु ध्रुद्ध ज्ञायक है ऐसा मानना निश्कय है। 


यदि अछग अलग विश्छेषण न करके इन प्रयोगों को समग्रभाव से देखा जाय वो यह ज्ञात होता है कि 
निमित्त सापेक्ष जितना भी विकल्प होता है वह सब व्ववद्दार नय है भौर निमित्तनिरपेक्ष मूल वस्तु 
को अभेद्‌ भाव से स्वीकार करनेवाठा विकल्प दी नि३चय नय है । 


८ पंश्चाध्यायो 


समयप्राश्ृतमें व्यवहार नय को अभूतार्थ और निश्चय नय का भूतार्थ लिखा है। आगे उसकी 
टीका में बतढाया दै कि आत्माश्रित निइचय नय द्वोता है और पराश्रित व्यवहार नय होता है वहाँ इसका 
खुलासा करते हुए हिन्दी टीका भें लिखा हँ-- 

आत्मा के पर के निमित्त से अनक भाव द्वाते हैं वे सब व्यवहार नय के विषय हैं इसलिये व्यव- 
हार नय तो पराश्रित है और जो एक अपना स्त्राभाविक भाव है वह निश्वय का विषय है इसलिये निश्चय 
नय आत्माश्िित है। अध्यवसाय भी व्यवहार नय का द्वी विपय है इसलिये जो अध्यवज्तान का त्याग है 
सो निए्रचय नय को प्रधान कर व्यवहार नय के त्याग का उपदेश है क्‍योंकि जो निश्चय के आश्रय प्रव्तते 
हैं वे ता कम से छूटते हैं. और जो एकान्त से -5यवहार नय के ही भाश्रय प्रवते रहे हैं वे कम से कभी 
नहीं छूटते।' 

कॉति ने व्यवहार नय और पयायाशिक नय का एक माना है। वे लिखते हैं कि 'पंयायार्थिक नय 
कहा या व्यवहार नय इन दोनों का एक ही भ्थ है, क्‍योंकि इस नय के विषय में जितना भी व्यवहार 
दाता है बह सब उपचार मात्र है।' व्यवद्टार का निरुत्तयथ है विधिपूषक भेद करना | जैसे गुण गुणी में 
वास्तव में भेद नहीं दै. किन्तु संज्ञा लक्षण आदि की अपेक्षा भेद करना व्यवहार नय है। इनका अभेद 
वास्तविक है और भेद उपचरित है। 

१प्रतचनसार में जा जीव पगायमूढ होते हैं. उन्हें पर समय लिखा है । इसका यह आशय है कि 
जीब की कम के निभितस से जे नर, नारक, देव और तियच आदि रूप विविध पर्यायें हो रहीं हैं उनमें में 
देव हैँ, में नारकी हूँ. में मनुष्य हूँ भादि रूप से कल्ना करना भ्रिथ्यात्व है, क्‍योंकि जीव स्वयं न देव है 
न नारकी है, न मनुष्य है और न तियच है। वह ता सदा काल एक ज्ञायक स्वभाव है । 


यही कारण हैं. कि कर ने व्यत्रह्मार नय को प्रतिपेध्य और निश्चय नय को प्रतिषेघक बतला कर 
मात्र निश्चय नय को उपादेय माना है। यद्यपि स्वात्मानुभूति के समय जीव नयपक्ष से रहित होता है फिर 
भी उसकी दृष्टि सदा काल एक अख़ण्ड चेतन्य ज्ञायक स्वभाव आत्मतत्त्व पर बनी रहे वह अपने मनको 
विवध पयायों में न भटकावे इसलिये यद्धों निश्वय नय की उपादेयता स्त्रीकार की गई है । 


इस तरह हम देखते हैं. कि कवि न जिस किसी विषय को स्पश किया है उसकी सर्वागीण चर्चा 
की है। जहाँ अधिकतर लेखक किसी विपय के शरीर का विवेचन करते हैं वहां कबिने उसके शरीर को 
स्पश न कर उसकी आत्मा को सुन्दर शैली में विश्व के सामने रखने का प्रयत्न किया है। प्रसंग से उन्होंने 
विविध द्शनों के मन्तव्यों को भी छाननी की है और अन्त में यह बतलाया है कि जैन दृष्टिकंण क्यों 
कर उचित दे। उदाहरण के लिये हम प्रमाण की चचो उपस्थित करते हैं। विश्व व्यवस्था के लिय यद्यपि 
प्रमाण का सभी भारतीय दशनों ने स्वीकार किया है किन्तु उसके स्ररूप और संख्या के विषय में बढ़ा 
भारी मतभेद है। कबत्रिन अन्य दशनकारों के द्वारा माने गये प्रमाणों की चर्चा करते हुए बड़ी खूतरी से 
ज्ञान की प्रमाणता को न केवल स्त्रीकार कराया है साथ द्वी यद्द भी सिद्ध किया है कि अन्य मतबवादियों के 
द्वारा माने गये इन्द्रिय आदि प्रमाण के लक्षण क्यों नहीं हो सकते । 





(१) उमयप्राभत गा० ३६४ | (३) प्र० भ०, श्लो० ५२१ । ( ३ ) शेयाधितर गा० १-२ । 


पत्चाध्यायोी &. 
वर्णनशैली 
इतना सब कुछ होते हुए भी उनके लिखान में कहीं भी छिष्टता का अनुभव नहीं होता। गम्भीर 
से गम्भीर विषय को सुबोधगम्य बनाने का कवि ने पूरा प्रयत्न किया है। प्रस्तुत ग्रन्थ की भाषा परिमार्जित 
और भावों का अनुसरण करनेवालो है। पूरे प्रन्थ में आयो और अनुष्टप्‌ दा प्रकार के छन्दों का ४पयोग 
किया गया है। विषय का विवेचन करते समय सब प्रथम उसका लक्षण दिया गया है। इसके बाद उसके 
पर्योयवाची नामों और मतभेदों की चरचा की गई है और अन्त में सिद्धान्त पक्ष का उपस्थित करके उस 
विषय को समाप्त किया गया है। शंकरा-समाधान का ढंग ग्रन्थ की अशत्ती सोलिक विशेषता रखता 
है। कविता में इतने रोचक ढंग से वर्णन करने की दौली अन्यत्र कचत्‌ ही दिखाई देती है। इसमें ननु, 
नूनं, न च, अथ, भवि, किच्च, सत्यं, अर्थात्‌ , अयमथ:, एवं, नैवं, नाथ, चेत्‌ , ने। चेत्‌ , न चाशंक्यं, यतः, 
ततः, अत्र, तत्र, तययथश्रा आदि शब्दों का बहुतायत से डपयोग हुआ है। इससे ग्रन्थ की राचकता में अन्तर 
न पढ़कर वह और अधिक बढ़ जाती है । 


ग्रन्थनिर्माण का निमित्त-- 


यह हम पहले ही बतला भाये हैं कि प्रस्तुत ग्रन्थ के निर्माण का हेतु यद्यपि सर्वोतकारिणी बुद्धि 
रहा है, पर प्रन्थ के आलोढन करने से ज्ञात होता है कि इनके बनाये हुए भन्‍्य ग्रन्थों के समान इस 
, अन्‍न्थ का निमोण भी किसी व्यक्तिव्शिष के निमित्त से हुआ है। भ्रन्थ में ऐसे कई उल्लेख मिलते है 
जिनसे इसकी पुष्टि होती है। उदाहरणस्वरूप यहां ऐसे एक दो उल्लेख उपत्यित >यै ज्ञाते हैँ--- 
ननु वेमाविका भावाः कियन्त; सन्ति कीहशा: । 
किनामानः करथ॑ ज्ञेयाः बूहि में वदतांवर ॥ ६५६ ॥ 
इस इलोक में वैभाविक भावों के विषय में जिज्ञासा प्रकट की गई है । इस द्वारा कोई अन्य व्यक्ति 
कवि से पूछता है कि 'हे वद्तांवर | तह मे! मुझस यह कहिये कि वैभाविक भाव कितने हैं, केसे हैं और 
क्या नामवाले हैँ । 
इसका उत्तर कविने जिस ढंग से दिया है उसे भी पढ़िये-- 
शरण साधो महाप्रज्ञ ! बचयहं यत्तवेप्सितम । 
ब्रायो जेनागमाभ्यासात्‌ शिखित्वानुभवादि ।६5०॥ 
इत इछाक द्वारा कवि कहते हैं कि हे साधा ! हे मद्गाप्राज्ष | यत्तवेप्सितं बच्मि भह्ं श्रसतु' जो 
तुम्दारा अभिप्राय है उसे हम कहते हैं, सुनो । 
जहां तक हम सममलने हैं. कि प्रन्थ रचनाका यह क्रम बिना निमित्त के नहीं हो सकता है । 
कविवर राजमछ जी के बनाये हुए कई प्रन्थ उपलब्ध होते हैं और वे सब प्रन्थ किसी न किसी के निमित्त 
से लिखे गये हैं। मालूम पड़ता है कि इसके निर्माण कराने में भी किसी का हाथ रहा है। विचारणीय 
यद है कि वह कौन महानुभाव है. जिसके निमित्त से इसकी रचना हुई है। भागे इसी विषय पर 
प्रकाश ढालते हैं-- 
१--लाटीसंदिता साहु फामन के निमित्त से छिखी गई थी यह कवि ने स्त्रयं स्वीकार किया है। 
बीच बीच में कषि ने उनकी ओर से जिज्ञासा भी प्रकट कराई है और नाम निर्देश द्वारा उन्हें सम्बोधित 
कर उस जिज्ञासा का समाधान भी किया है। उदाहरणाथ-अक्विंसागुष्रत का वर्णन करते हुए साहु फामन 


१० प्रस्तावना 


ने प्रश्न किया है कि हिंसा निषिद्ध है यह तो €॒में मान्य है, पर उसका एकदेश त्याग केसे किया जाय यह 
इस समय हमें बतलाइये-तद वद॒ अद्य न: / कवि उन्हें सम्बोधित करके उत्तर देते हैं-उच्यते शणु भो 
प्राज्ञ तच्छातुंकाम फामन' दे प्राज्ञ फामन! तुम अ्दिसाशुत्रत का लक्षण सुनना चाहते हो, सुनो, हम कहते हैं । 
ऐसी द्वी एक जिज्ञासा सम्यग्दर्शन का दूसरा लक्षण जानने के लिये प्रकट कराई गई है। खोक 
इस प्रकार दै-«- 
ननु सुदर्शनस्येतक्षक्षणं स्यादशेषत; । 
क्िमथा र्यपरं॑ ्श्चिक्नत्षणं तद्दाद्य न। ॥ ४७७ ॥ 
यह इलोक प्रस्तुत ग्रन्थ में भी पाया जाता है । कवि राजमछ जी की इस तरह से विषय विवेचन 
करने की पद्धति रही है यह मानने की अपेक्षा मालूम तो यही पड़ता है कि इस श्लोक में आये हुए 'नः 
पद द्वांरा कवि ने साहु फामन का ही सम्बोधित किया है। 
२०-साहु फामनका वंश लाकमें 'साधु' ( साहु ) इस नामसे विख्यात था'। जनता इन्हें साहु 
घराना का कह कर पुकारती थी। कवि ने अनेक स्थलों पर अन्य सम्बाधनों के साथ साधा' सम्बाधन का 
खास ध्यान रखा है। यह सम्बोाधन पद्‌ ढादीसंहिता के समान प्रस्तुत ग्रन्थ में भी देखा जाता है। 
विभावों के नामादि के विपय में जिज्ञासा का समाधान करते हुए कवि राजमछ जी कहत हैं वन 
शगु साधो । महाप्राज्ञ ! कच्स्यहं यत्तवैप्सितम ॥ ६६० ॥ 
ये दा ऐसे प्रमाण हैं जिनके आधार से यह मान लेने के लिये जी चाहता है कि प्रस्तुत अन्थ 
( पश्चाध्यायी ) की रचना भी साहु फामन के निभित्त से की गई है । 


मूलभूत आधार--- 

यह ता है ही कि प्रस्तुत प्रन्थ की रचना कबि के दीघेकाढीन अभ्यास, मनन और अनुभव का 
फल है । उन्होंने जा कुछ भी लिख! है उस अच्छी तरह पचा कर ही लिखा है। आगरम और भनुभव 
ये इनके दो सहकारी मित्र हैं। जहां भी इन्हों ने विषय बी 3टिछता का अनुभव किया तत्काल इनको 
याद किया दै। भ्रन्थ के निर्माण में तक को भी इन्होंने अपना साथी बनाया है । यदि हम यह कहें कि 
ये जितने अधिक भागम के पक्षपाती थे उससे कद्दी अधिक इन्हें भपने तकाश्रिव अनुभव का भरोसा था 
तो कोई अत्युक्ति न हागी। फिर भी यह वो देखना ही द्वोगा कि प्रस्तुत प्रन्थ की रचना का मूलभूत 
आधार कया है ९ 

जैन परम्परा में अध्यात्मवाद्‌ की बड़ी प्रतिष्ठा है। यह जैनधम की भात्मा है| धम प्रत्येक 
वस्तु का स्वभाव है। जैनधम प्राणी मात्र को इस्खी क्री शक्षा देता है। वह कद्दता है कि प्राणीमात्र को 
इसे भपन भीतर ढुंदूना चाध्यि | मन्द्रि, शास्र और गुरु ये वास्तविक धमस्थान नहीं हैं । इन्हें धर्म 
स्थान बनाकर हमन भीतर की आर देखना छोड़ दिया है। अध्यात्मबाद्‌ और भौतिकवाद में मौडिक 
अन्तर यह है कि अध्यात्मवाद प्रत्येक व्यक्ति को भात्मनिभर बनने की शिक्षा देता है जब कि भौतिकवाद 
व्यक्ति के व्यक्तित्व पर द्वी कठार प्रहार कर उसे परमुखापेक्षी बनाता दै। इन्द्र, सूये, वरुण, जौर भग्नि 
ये भौतिकवाद के प्रतीक हैं। इनके गुण गाने की शिक्षा वेदों में पद पद पर दी गई है। यद्यपि अज्ञानवश 

विश्व अपनी भोर नहीं देखना चाहता है फिर भी सम्यग्क्ञान की निर्मल घारा बद्धाकर उसे अपने भीतर 

१ छाटांसहिता ठग १ श्काक ७१ । 
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छिपी हुई शक्ति का भान कराना है। इसके छिये उन ग्रन्थरत्नों को टटोलना होगा जिनसे धात्माभित 
भावना को प्रोत्साहन मिलता है। 

इस दृष्टि से प्रस्तुत प्रंथ का मनन करते समय हमारी दृष्टि आचाय ऊफुन्दकुन्द के प्रन्थों पर जा 
रुकती है। कवि ने बड़ी चतुराई से प्रस्तुत अन्थ में उनका उपयोग किया है। यदि हम जाचार्य कुन्दुकुन्द 
के प्रन्थरत्ञों का इसे भाष्य कहें तो कोई अत्युक्ति न होगी। इस प्रन्थ में अथ से छेकर इति तऋ जितने भी 
विषय निन्रद्ध किये गये हैं उन सघ पर न केवल समयप्राभ्ृत, प्रवचनसार और पश्चाश्तिकाय की छाप है 
अपि तु वे सब या तो इन प्रन्थों का शब्दश: अनुसरण करते हैं या रक्त ग्रन्थों का सारांश लेकर प्रस्तुत 
प्रन्थ का कलेबर पुष्ट किया गया है । यहां कुछ ऐसे इछेख उपस्थित किये जाते हैं जिनसे उक्त अभिप्राय 


की पष्टि होती है । 


मंगलाचरण--- ५ 
प्रवचनसार में सब प्रथम भगवान्‌ महावीर की स्तुति करके अनन्‍्तर शेष तीर्थंकर औौर सिद्धों की 


स्तुति की गई है | भर इसके बाद शेष श्रमणों को नमस्कार किया गया है | मंगल गाधाएँ इस प्रकार हैं- 
एस युरातुरमगुपिंदव॑दिद घोश्धाइकम्ममलं। 
परामामि वडुमारणं तित्थ॑ घम्मस्स कत्तार ॥ ! ॥ 
सेसे पुर तित्थयरे ससव्यतिदधे विश्मुद्धत्न्भावे । 
समरणे य णाण॒दंतणाचरित्ततववीरियाबारे ॥ २ | 
अब इन गाथ।ओं के प्रकाश में प्रस्तुत प्रन्थ के मंगलाचरण ग्काक पढ़ियै-- 
पशञ्चाध्यायावयव मम्र क्तुर्मन्थराजमात्ममशात्‌ । 
अर्थालोकनिदान॑ यरय वचस्त॑ ग्तुवे महावीरम ॥  ॥ 
शेषानपि तीर्थकराननन्तर्तिद्धानहू नमामि समम्‌ | 
धर्माचार्याध्यापक्साधघुविशिष्टन्मु्नाश्वरान्‌ बन्‍दे ॥ २ ॥ 
इन संगछकछोकों में भी वही क्रम स्वीकार किया गया है जिप्का दशन प्रवचनसार की मंगल 
गाधाओं में होता है | इनमें मंगल के अधिकारी व्यक्ति तो एक हैं ही। विशेष कर पदों की समानता यह्‌ 
कहने के लिये बाध्य करती है कि प्रस्तुत प्रन्थ के ज्छाकों की रचना प्रतचनसार की मंगछ गाथाओं के 
आधार से की गई है | प्रवचनसार में 'सेसे पुण तित्थयरें' और प्रस्तुत प्रंथ में 'शेषानपि तीथकरान” इसी 
प्रकार प्रवचनसार में 'ससव्वस्द्ध और प्रस्तुत प्रन्थ में 'अनन्तसिद्धानहं नमामि समम्‌! पद्‌ विशेष उल्लेख- 
नीय हैं । इनकी यह समानता आकस्मिक नहीं है। स्पष्ट है कि प्रस्तुत प्रन्थ का मंगलाचरण लिखते समय 
प्रन्थकार के सामने प्रवचनसार का मंगलाचरण था | 
सत्ता का स्वरूपनिर्देश-- 
पंचास्तिकाय में सत्ता के स्व॒रूपनिर्देश के प्रसंग से यह गाथा आई है--- 
सत्ता सब्वपयत्था पविस्सरूपा अशुतफ्जाया | 
उप्पायवयघुवतताा सपपडिवक्‍्खा हृवह एका।॥ 
समयप्राश्रत, प्रवचनसार और पंचास्तिकाय के मुख्य टीकाकार आचाय भमृतचन्द्र हैं। इन्होंने इस 
गाय न्‍ टीका करते समय जो कुछ लिखा है उसके प्रकाश में प्रस्तुत प्रन्थ के निम्तछिखित इलाकों 
का पाढ़ि य॑ ० 


५१२ प्रस्तावना 


प्रतिपक्षमसत्ता स्थात्सत्तायास्तद्यथा तथा चान्यत्‌। 

नानारूपत्व॑किल ग्रतिपत्ष चेकरूपतायाप्तु ॥ २० ॥ 

एकपदार्थस्थितिरिह सर्वपदार्थस्थितेविषक्षतम्‌ | 

प्रोब्योताद विनाशेस्रिलक्षणायात्रिलज्ञ गा भाषः ॥ २१॥ 

एकम्यास्तु विपक्षः सत्ताया: स्याददों ह्यनेकत्वम्‌। 

स्यादप्यनन्तप्ययग्रतिपत्त सलेकपर्यय्त॑ स्यात्‌ ॥ २२ ॥ 
द्रव्यस्वरूप विचार-- 


प्रव बनसार में द्रव्य की चरचा करते हुए लिखा दै-- 
सव्भावो हि सहावो गुणोहि संगपजएहि चित्तेह | 
दब्वरस सब्वकाल॑ डउपादव्वयघुगत्तेहि ॥ ४ ॥ 
इस विषय का प्रस्तुत ग्रन्थ में चित्रण इस प्रकार किया है-- 
गुणपयंयवद्‌ द्रव्यं लक्षणमेतत्सुपिद्मकिरिद्वम्‌ । 
गुणपर्ययप्षमुदायों द्वव्यं पुनरस्य भवति वाक्‍्याथ! ॥ २॥ 
उत्पादस्थितिभज्ञेयंक्त॑ सद्‌ द्वव्यलक्षणं हि यथा। 
एतेरेव समरते;। पत्ते. पिद्धेत्ममं न तु व्यस्तेः ॥८५॥ 
उत्पाद, व्यय और प्रोव्य--- 
प्रवचनसार के ज्षयाधिकार में उत्पाद, व्यय और ध्रौव्य की चरचा करते हुए लिखा है-- 
रण भवो भंगविहीणों भंगो वा. स॒त्यि संगवविहीणों | 
उपादो विय भंग्रो ण्‌॒ विशा धोचेण श्रत्येण ॥ ८॥ 
प्रस्तुत भ्रन्थ में यह त्रिषयय इस प्रकार निबद्ध किया है-- 
झथ तद्यथा विनाशः प्रादुमविं पिना न भावीति | 
नियतमभावसश्य पुनमविन पुरस्तरताच ॥२५१॥ 
उत्पादोषषि न भावी व्ययं विना व तथा अतीतलात्‌ | 
प्रत्यप्रजन्मन। फल भावर्याभावतः झताथलात्‌ ॥२५२॥ 
उत्पादध्वंसो वा द्वार न स्तो बिनापि तद प्रौव्यम्‌ ॥ 
भावरयामाक्त्य 'व बसतुत्वे सति तदाश्रयत्वादा ॥२५२॥ 
उत्पाद. व्यय और ध्रौव्य ये न केवछ द्रव्य के होते हैं और न केवछ पर्याय के किन्तु पर्योय 
द्वारा द्रव्य के दवोते हैं। इस विषय का निरूपण करनेवाढी श्क गाथा प्रवचनसार के श्लेयाधिकार 
में आई है-- 
उपादद्टिदिभंगा विण्जंते पजएसु फजाया | 
दब्व॑ हि संत शियदं तम्हा दब्ब॑ हवदि सब्बं ॥ ६॥ 
इस विषय का खुलासा प्रस्तुत प्रन्थ में इस प्रकार से किया है-- 
केपलमंशानामिह नाप्युतादो व्ययोडपि न प्रोव्यम | 
नाप्येशिनसरय॑ स्थात्‌ किमुतांशे नांशिनो हि तलितयम्‌ ॥२ रे८॥ 


उत्पाद, व्यय और ध्रौव्य में क्षणभेद नहीं हैइप़ विषय का खुलासा इरते हुए प्रव तनसार के ज्षेया- 
धिकार में छिखा है-- 
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समवैद॑ खलु॒दव्व॑ संगवठिदिणासतरिशण दह्ढेहि । 
एकम्मि चेत्र समए तम्हा दब्य॑ खुतत्तिदय॑ ॥१०॥ 
इस विषय को अनुस*ण करते हुए प्रस्तुत प्रन्थ में लिखा है-- 
तंत्र यतः क्षणमेदों न स्थादेकपमयम त्र॑ ततू। 
उत्पादादत्रयमषि हेतो! बंदष्टितोडप पिद्धतात्‌ ॥२२४॥ 
एक पर्याय का उत्पाद होता है और दूसरी पर्याय का व्यय, तो भी द्रव्य का प्रौव्यांश न उत्पन्न 
होता है।और ने व्यय को ही प्राप्त होता है। इस विषय का खुलासा करते हुए प्रवचनसार के ज्ञेयाधिकार 
में लिखा है-- 
पाडुव्भवदि य अयरो पज'ओ पञओ वयदि भरता | 
दब्वस्त त॑ पि दब्ब॑ ऐोव पण॒टट ण उपण्णं॥?॥ 
इस विषय को अनुसरण करते हुए प्रस्तुत भ्रन्थ में लिखा है-- 
प्रकृतं सतो, बिनाशः केनचिदन्येन पर्ययेण पुनः | 
केनचिदन्‍येन पुनः स्यादुतादी प्र॒व॑तदन्येन ॥ २४२॥ 
गुण ओर पर्याय-- 
गुण और पर्याय ये मिलकर द्रव्य हैं इसका खुढासा करते हुए प्रवचनसार के झ्याधिक्रार 
में लिखा है-- 
परिए मद सययं दव्वं गुणदों य गुरंतरं॑ सदविधिद्व | 
तम्हा गुगप्जाया भणिया पु दबमेव ति॥/१॥ 
प्रस्तुत प्रन्थ में इस विषय को इन शब्दों में अनुबादित किया है--- 


अयमत्रामिप्रायो ये देशाः सद्यगुणास्तदंशाश | 
एकालापेन सम॑ द्वव्य॑ नाम्गा ते एव निःशेषम्‌ ॥७४॥ 


आत्मा का स्तरुप-- 
शुद्धनय की दृष्टि से आत्मा का स्वरूप निर्देश करते हुए समयप्राभृत में लिखा है-- 
जो पससदि अपार अबद्धपु्ट॑ अर॒ण्णय खियद॑ं | 
अक्तिसमसंजुत्त त॑ सुद्ंणयं॑ वियाणाहि ॥२४॥ 
जो परसदि अप्पाणं अबद्धपुईं अणयणमपिसेस | 
अपदेसतुत्तमज्क॑ पत्सदि जिशसासर्ण  सब्बं ॥१५॥ 


यही बात प्रस्तुत ग्रन्थ भें अनुवादित की गई है--- 
ज्ञानी ज़ानेक़गत्रतातसयतात्मानग्रत्मगित | 
बद्धस्पष्टादभावानामस्वरूपाद नास्पदम्‌ ॥रेरेरे।। 
ततः स्वादु यथाध्य ज्ञ॑ स्वमातादयति स्फुटम । 
अविशिष्टमसंयुक्त॑ नियत॑ सवमननन्‍्यकम्‌ ॥ २२४॥| 
अथाबद्धमथास्पुष्ट शुद्ध सिद्धपदोपसम्‌ | 
शुद्धफाटकर्तकाश निशंग व्योगवत्सदा ॥२२५॥ 


१४ प्रसतावना 


जानी भोर अज्ञानी के भावों का निर्देश-- 
णाणमया भावाश्रो णाणमशत्रो चेव जायदे भावों । 
जम्हा तग्हा णाणिम्स सचे भागा हु णाणमया ॥१९८॥ 
अणप्णाणमया भावा श्रण्णाणों चेव जायए भावों | 
जम्हा तम्हा भावा भण्णाणमया भणाणिस्स ॥/२६॥ 
समयप्रानत 
यश्माज्ञानमया भाषा ज्ञानिनां ब्वाननिवताः | 
अज्ञानमयभावानां नावकाशः  धुदृष्टिपु ॥९१३१॥ 
पञ्चाध्यायी 
धानचेतना-- 
सत्य ज्ञानमात्रस्य चेतनात्‌ खयभेव ज्ञान चेतना भवतीति भाष: | 
अमृतचन्तव्राचाय समयप्राभत टीका 
अत्रात्मा ज्ञानशब्दैन वाच्यस्तन्मात्रत: स्रयम | 
स्‌ चेत्यतेउनया शुद्ध; शुद्धा सा ज्ञानचेतना ॥१६९॥ 


पञ्ञ ध्यायो 
कौन नय किसके लिये प्रयोजनवान है इसका निर्देश--- 
सुद्दो सुद्धादेशी शायव्यों परमभावदरिसीहि। 
ववहारदेधिदा पूण्ठ जे द्‌ अपरमे ट्विदा भावे ॥/२॥। 
खसमयत्ताप्रत 
व्यवहरणुनयः स्थाधदपि आक्पदव्यामिह निहितपदानां हन्‍त हस्तावलस्वः | 
तदप परममर्थ चिचमत्कारमात्र परविरहितमन्तः (पह्यतां नेष किशित्‌ ॥ 
अमृतचन्द्राचायं सम्रयप्राग्रत टीसे 
तस्मादा श्रयणीयः केषाशित्‌ स नयः असज्जलात्‌ | 
अपि स्विकल्पानाभिव न श्रेयो निविकल्पबोधवताम्‌ | २७॥ 
पश्र ध्यायी 


तीथंस्थिति के लिये व्यवहार नय का आश्रय छेना उपयोगी है-- 
जह ग॒पि सक्‍क्मणजो अर॒ज्जभासं विशा उ गाहेऊ॑ँ। 
तह काहरेश विशणा परमत्थुवएसर मसक्क ॥ ८ ॥ 


सम्रथप्राश्त 
तस्मात्तीर्यस्थितये श्रेयान्‌ कथित्‌ स वावदृकोपि ॥ ६9१ ॥ 
पश्मध्ययीं 


निःशंक्वित अंग का सवरुपनिर्देश-- 
सम्माइट्टी जीवा णिस्संक्रा होंति णिव्यया तेण | 
सत्तमयपिपमुक्‍का जम्हा तम्हा ह॒ णिस्संका ॥९ऐप८। 
समयप्राभत 
शंका भी साध्वसं भीतिभयमेकामिधा अमी। 
तस्य निष्कान्तितो जातो भावों निःशहितोउर्थंतर ॥४८१॥ 


ज्ल्च 


पत्नाध्यांयी ह १५ 


अथेवशादत्र सूत्रे शंका न स्यान्मनीषिणाम | 
यृत्षञानतस्तिदूरार्था:. खुस्तदाभित्य गोषराः ॥४८२॥ 
पश्चाध्यायी 
इन उदाहरणों से यद्यपि हम यह जान छेते है कि कति ने प्रस्तुत ग्रन्थ की रचना मुख्यतया 

आच्ाय ऋुन्दकुन्द के ग्रन्थों के आधार से की है, फिर भी उनके सामन इसकी रचना करते समय विपुल 
साहित्य रद्द है और उन्होंने यथावसर उसका उपयोग भी किया है । तस्त्वाथंसूत्र का तो इन्होंने अनेक 
स्थलों पर नामोल्लेख किया ही है । इसके सिवा प्रन्थ की अन्तःपरीक्षा करने से ज्ञात होता है कि इनके 
सामने परीक्षामुख, पुरुषार्थसिद्धखुपाय, षट्प्राश्नत, वसुनन्दिश्नावकाचार आदि अनेक अन्य रहे हैं । 


२ ग्रन्थकर्ता 

प्रस्तुत प्रन्थ के कतों कषि राजमल्छ जी हैं इस विषय में अब किसी को विवाद नहीं रहा है। 
बीरसेवा मन्दिर के संस्थापक और अधिष्ठाता प्रसिद्ध साहित्यसेबी परिडत जुगछकिशोरजी मुख्तार ने 
इस विषय की बारीकी से छानबीन की है । सर्वप्रथम उनका इस विषय में एक लेख 'वीर' नामक पत्र 
के वर्ष ३ अंक ११-१२ में प्रकाशित हुआ था। इसके पहले आचाय अमृतचन्द्र इसके कर्ता माने 
जाते थे । किन्तु प्रसन्नता की बात है कि उनका यह लेख प्रकाशित हो जाने के बाद श्रस्तुत भ्रन्थ का 
कर्ता विषयक अम दूर होता गया भौर अब यह्‌ नित्रिंवाद मान लिया गया है कि पंचाभ्यायी के कतो 
कत्रि राजमल्लजी ही हैं । 


कवि राजमल्ल का परिचय-- 
कृषि राज्मल्ल जी कौन थे, कहाँ के रहनेबाले थे, इनकी विद्या परम्परा और कुल परम्परा क्‍या 
थी इत्यादि बातों का कुछ भी पता नहीं छग़ता है। उन्होंने लाटीसंद्विता के अन्त में एक प्रशस्ति दी 
है जिसमें उन्होंने अनेक बातों को बतलाने की प्रतिज्ञा कग्के अपने विषय में भी छिखने का संकेत किया 
है किन्तु वहाँ उन्होंने अपने विषय में विशेष कुछ नहीं लिखा है। मात्र कथामुख वर्णन नामक प्रथम सर्ग 
में व प्रशस्ति के अन्त में एक दो श्लोझ आते हैं। उसीसे इनका थोड़ा बहुत परिचय मिलता है। उन्होंने 
प्रशस्ति के अन्त में छिखा दै-- हा 
एतेषामस्त अभ्ये गहवृप्तक्षमानू फ्रामनः संघनाथ- 
स्तेनोचेः कारितेय॑ सदनतमृचिता संहिता नाम लाटी । 
श्रेयोडर्थ फामनाय: प्रमदेतमनसा दानमानापनाधेः 
स्वोपज़ा रजमलल्‍लेन विदितविदृषपास्नायिना हेमचन्रे ॥ २े८॥ 
इस इलोक में इन्द्ोंने भपना नाम राजमल्छ दिया है और अपने को हेमचन्द्र के भाम्नाय का 
बतलाया है| इसमें वे अपन को प्रधिद्ध विद्वान्‌ भी रवीकार करते हैं । कथामुखबणुन में इन्होंने अपने को 
मात्र सल5बि घोषित किया है। इसके सिवा इनका विशेष परिचय नहीं मिलता। फिर भी इनकी सब 
रचनाओं को देखने से ल्लात होता है कि ये न कंबल अध्यात्म विद्या के बहुत बड़े विद्वान थे अपितु 
पिन्नलशाख्र, प्रथमानुयाग और चरणानुयोग आदि विषयों के भी विद्वाव्‌ थे। स्याद्वाद विद्या पर इनका 
(काबिकार था। इन्होंन भपने जीवन काल में भनक शात्रों का प्रणयन किया है। इनके बनाये हुए 
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१ देस। १० १७, ९४, | 


१६ प्रस्तावना 


जम्बूस्वामी चरित, लाटीसंद्िता, छंदोविद्या, अध्यात्मममछमातंण्ड और पश्चाध्यायी ये पाँच भप्रन्थ 
माने जाते हैं । 
जान पढ़ता है सब प्रथम इन्होंने जम्बूस्वामीचरित की रचना की थी। उस समय इनकी अवस्था 
विशेष अधिक नहीं थी | इसका उल्लेख करते हुए जम्बूस्वामीचरित के कथामुखवणन में उन्होंने स्वयं छिखा 
है कि में पद में तो सबसे छोटा हूँ दी, वय और ज्ञान आदि गुणों में भी सबसे छोटा हूँ--- 
सर्वेभ्योडपि लपीयांश्व केकल॑ न॒क्रमादिह | 
वयसो 5 लघुबुद्दो गुरोज्ञानादिगिव्तथा ॥, 7२४॥ 

जम्बूस्वामी चरित को इन्होंन १३ सर्गों में पूण किया है। यह टोडर साहु के निमित्त से लिखां 
गया है। ये गर्गगोन्नी अग्रवाछ, भटानियाकोंल (अलीगढ़) के रहनेवाले और काष्ठासंघी भट्टारक कुमारसेन 
के आजश्नायी थे। कुमारप्तेन के गुरु भानुकीर्ति, भानुकीति के गुरु गुणभद्र और गुणभद्र के गुरु मलयकीति 
थे। इसमें इन्होंने साहु टोडर की बहुत अधिक प्रशंसा की है। प्रसंग से इसमें मधुरा के ५०० से अधिक 
स्तूपों का भी परिचय दिया दे । अकबर बादशाह और उनके कार्यों का गुणगान तो इन्होंने कई स्थलों पर 
किया है । इस काय में इन्दोंने आवश्यकता से अधिक शक्ति खच की है । यह वि० सं० १६३२ में लिखा 
गया था । लेखनकाय भागरा में हुआ था । 

इनकी दूसरी रचना पिह्लशासत्र--छन्दों विद्या है। यह संस्कृत, प्राकृत, अपश्रंश और हिन्दी इन 
चार भाषाओं में रचा गया है। इसमें &न्द्शात्ष के नियम, छन्दों के लक्षण और उनके उदादरण दिये गये 
हैं । इसकी रचना भूपाल भारमछ के निमित्त से हुई थी | ये श्रीमाछ जाति के श्रमुख पुरुष, वशिक्र संघ 
के अधिपति और नागौरी तपागच्छ आम्नाय के थे। इनके समय में इस पद्ट पर हपकीर्ति अधिपछ्ठित थे | 
इसकी रचना नागौर में हुई थी। उस समय कब्र आगरा से नागौर चढछे गये थे। भूपाछ भारमछ भी 
बदीं क रहन वाले थे । 


इनकी तीसरी रचना छाटीसंदिता है। इसे इन्दोंने सात सर्गो में पूण किया है। यह विक्रम 
सम्बत्‌ १६४१ में अश्विन शुक्छा १० रविवार के दिन पूर्ण हुआ था। इसे इन्होंने साहु फामन के 
निर्मित्त से लिखा था । ये जाति के भ्रमावाल थे । साहु फामन दान, मान और आसन आदि के द्वारा 
इनका बढ़ा सन्‍्मान करते थे। ये मूल में डोकनि के रहनेवाले थे और वहां से वैशाट नगर चले आये 
थे। यह नगर जयपुर से करीब ४० मील के फासले पर स्थित है। पाण्डवों ने गुप्त वश में यहीं पर दिन 
बिताये थे । कवि के वास्तव्य काछ में यह नगर बढ़ा स्मृद्धशाली था। यहां साहु फामन के बड़े 
भाई न्योता ने एक विशाल जिनाडय बनवाया था जा इस समय भी अपनी शोभा धद्वा रहा है। इसमें 
मूल्ननायक पाश्वेनाथ जिन होने से यह पाश्वनाथ जिन मन्दिर के माम से प्रसिद्ध है। फामन कुटुम्ब 
माथुरगच्छ पुृष्करगण काष्ठासंघी भद्टारकों की आम्रायको मानता था। उस समय इस पट्ट पर क्षेमकोर्ति 
अधिष्तित थे | इनके पूव क्रमशः कुमारसेन, हेमचन्द्र, पद्मनन्दी और यश:कीर्ति इस पढ्ट पर प्रतिष्ठित हुए 
थे। कवि ने अपने को देमन्‍्द्र की आम्नाय का बतलाया है। मुख्तार सा० के ख्याल से ये वे ही देम चन्द्र 
हैं जिनका उल्लेख कुमारसेन के बाद किया गया है। इनकी उन्होंने भूरि भूरि प्रशंसा भी की है। लिखा 
है कि वे भट्टारकों के राजा थे, काप्ठासंघरूपी आकाश में प्रिथ्यात्वरूपी अन्धकार को दूर करनेवाले सूर्थ थे 
और उनके नामका स्मरण करने मात्र से अन्य गण के आचाय निस्तेज द्वो जाते थे । अथवा सूर्य के सामने 


पंत्ञोध्यायौ १७ 


जुगुन्‌ू और तारामण्डछ के समान उनकी दशा हो जाती थी । इनके रचे हुए अन्य म्न्थों की अपेक्षा लादी- 
संहिता का पंचाध्यायी से निकट का सम्बन्ध है। सम्यक्त्व प्रकरण के सैकड़ों श्छाक दोनों में एक से हैं। 
कुछ दूसरे इछोक भी मिलते जुलते हैं। यह सादश्य पंचाध्यायी के दूसरे अध्याय के ३७२ वें श्लाक से 
भौर लादटीसंहिता के तीसरे सगे के २७ वें श्छोक से चालू होकर पंचाध्यायी के ३९९ वें इलाक पर 
और ढ्ाटांसंहिता के ५४ वें श्लोक पर समाप्त होता है। इसके आगे पंचाध्यायी में १०. इलोक ऐसे हैं जो 
लाटी संहिता में नहीं पाये जाते हैं। इन १० श्लोकों में सम्यक्त्व का स्वानुभव के साथ क्या सम्बन्ध है इसका 
मुख्यता से निर्देश किया गया है। इसके बाद पंचाध्यायी के ४१० वें श्ठाक से और लाटीसंहिता के ५५ 
वें इलोक से यह साहश्य चालू होकर पं -धध्यायी के ४३४ ब॑ श्लोक पर और लाटीसंहिताओे ७९ वें श्लाक 
पर पूरा होता है। इसके आगे पंचाध्यायी में १ श्लाक ऐसा है जो लाटीसंहिता में नहीं है। इसमें अनु- 
राग शब्द का विशेष खुलासा किया गया है। आगे पंचाध्यायी के ४३५ और ४३६ तथा लाटीसंहिता के ८० 
और ८१ ये दो श्लाक एक से हैं। फिर पंचाध्यायी में १ श्लाक अतिरिक्त है। इसमें अभिलापा मात्र को 
मिथ्या बतलछाया गया है। आगे पंचाध्यायो के ४३९ वें इलोक से और छाटीसंहिता के ८२ वें श्छाक से 
यह साहश्य चालू हाकर पंचाध्यायी के ४७६ वें श्लाक पर और लाटीसंहिता के ११५९ वें श्लोक पर 
समाप्त होता है। आगे लाटीसंहिता में १२० वे इछाक से लेकर तीसरे भ्रध्याय की समाप्ति तक के कुल 
इलोक पंचाध्यायी में नहीं हैं। इनमें दशन प्रतिमा का और दूसरी आवश्यक विधियों का निर्देश किया 
गया है। लाटीसंहिता के चौथे अध्याय का प्रथम आशीवादात्मक॑ इलोक भो १८-चाध्यायो 
में नहीं है। आगे पंचाध्यायी के ४७७ वें इठोक से और छाटीसंहिता के चौथे अध्याय के प्रथम इलोक 
से यह सादृश्य चात्य होकर पंचाध्यायी के ७२० वें श्छाक पर और छाटीसंहिता के २४२ वें श्ठोक पर 
समाप्त होता है। मात्र पंचाध्यायी में ५२८ और ५५७ नम्बर के दो श्ठाक और छाटं।संहिता में १७० 
वे' इलोक के आगे का श्राघा इल्ाक अतिरिक्त पाये जाते हैं | वे क्रमशः लाटीसंहिता ओर पंचाध्यायी में 
नहीं है। इसके आगे पंचाध्यायी में ७२१ व' श्लोक से लकर ७४२ वे श्लोक तक २९ इश्लाक अतिरिक्त 
हैं। ये लाटीसंहिता में नहीं हैं। इनमें ग्ृहस्थ धर्म का निर्देश किया गया है और ७४२वे' इलोक में गृहस्थ 
धर्म को उपासकाध्ययन के आधार से कहने की प्रतिज्ञा की गई है| यथा-- 


उक्त दिडमात्रवी5 पत्र प्रसज्नादा शह्ितम । 
वत्ये चोपावकाध्यायात्ावकाशंं तिस्तरम | ७५२॥ 
आगे पंचाध्यायी में ७४३ वें श्लाक स और ल्ाटीसंहिता में २४३ ब॑ श्लोक से यह साह्श्य चाल 
होकर पंचाध्यायी के ७७१ वें श्लोक पर और छाटीसंहिता के २७२ वें इछाक पर समाप्त हाता है। मात्र 
पंचाध्यायी में ७५४ और ७५८ नम्बर के इलोक अतिरिक्त हैं। आगे पंचाध्यायी में एक और लाटीसंहिवा 
में तीन श्छाक उद्धत हैं। ये इलाक पुरुषाथसिद्धयपाय के हैं। भागे पंचाध्यायी में २७२ वें श्लोक से 
और छाटीसंहिता में २७६ थें श्लोक से यह क्रम चाल द्ोकर पंचाध्यायी में ८१७ वें श्लोक पर और 
लाटीसंद्विता में ३२२ वें श्लोक पर समाप्त हाता है। भागे पंचाध्यायी और लादीसंहिता का क्रम बदल 
जाता है। 
न्‍े इसके अतिरिक्त दोनों प्रन्थों में कुछ फुटकर श्छोक और पाये जात हैं. जो परस्पर मे मिलते जुलते 
। यथा-- 


श्८ प्रसत्तावना 


तृणाभ्यवहारित्र॑करीव कुरते कुदक॥ ऐ-८२६ ॥ प॑चाध्याबी 
सतृणाभ्यवहारिलं भुज्षानों द्विरदादवत्‌ | ५-४५ || लाटीपंहिता 
न्यायबलात्समायातः प्रवाहः केन कार्यते || ९-६४५ ॥ पंचाध्यायी 
न्यायागतः ग्रवाहथ न केनाएि निवायते ॥ ५-१४५५ ॥ लाटीसंहिता 


इनकी चौथी रचना अध्यात्मकमलमातंण्ड है। अध्यात्मशासत्र का भ्थ है परोपाधि के बिना मूल में 
वग्तु क्या है इसका निर्देश करनेबाा शाख्र । यह अध्य!त्म रूपी कमल को विकसित करने के लिये सूय 
के समान है। इसी से इसका अध्यात्मकमलूमातंण्ड यह नाम साथक है। कषि ने अध्यात्म विद्या का 
रहस्य सममान के लिये इसमें अपनी बहुमुखी प्रतिभा से काम लिया है इसमें जग भी सन्देद्द नहीं। 
नातेपुते में रहते हुए मैने इसे देखा था और वहाँ पर दानवीर सेठ रामचन्द्र धनजी दाबड़ा द्वारा 
स्थापित सररवती भवन के लिये इसकी एक प्रतिलिपि भी कराई थी । मेरी इच्छा स्वयं इसपर कुछ 
लिखन की थी किन्तु कुछ ऐसी परिस्थितिथाँ सामने भाई जिससे में इस ओर थ्यान न दे सका। 
जीवन निर्माण के काय में इस ग्रन्थ का बहुत कुछ उपयोग द्वो सकता है। इससे मूल बस्तु के 
समभन में बड़ी मदद मिलती है। समयप्राभ्ृत आदि ग्रन्थों की इसपर गहरी छाप है । कवि ने 
इसके प्रथम अध्याय के १० वें श्लोक में िनन्द्रदेब और गौतम आदि गणपघरों के साथ आचार 
कुन्दकुन्द और आचाय भअमृतचन्द्र का स्पष्टतः नामाल्लेख किया है। वे इस उल्लेख द्वारा यददी 
बतलाना चाहते हैं कि हमने इस प्रन्थ की रचना इन आचार्यों की कृतियों के भाधार से ही की 
है। यह चार अध्याय और १०१ श्लोकों में समाप्त हुआ है। इसके प्रथम अध्याय में निम्धय 
और व्यवष्दार दनों प्रकार के रन्नत्रय का, दूसरे अध्याय में जीवादि सात तत्तवों के प्रसंग से द्रव्य, 
शुण और प्रयाय तथा उत्पाद, व्यय और प्रौव्यका, तीसरे अध्याय में जीवादि छ: द्रव्यों का और 
चौथे अध्याय में आख॒व आदि शेष तत्त्वों का निरूपण किया गया है। ग्रन्थ के अन्तिम इलोक में 

थकता ने अपने नाम का स्वयं उल्लेख किया है। वे लिखते हैं कि तत्वत: यह शब्द और अथ का 
काय है इस दृष्टि से में राजणमल इसका कता नहीं ठहरता। 
भो विज्ञाः परमाथतः इृतिरिय शब्दार्थयोरच् स्वतः | 
नव्यं काव्यमिद कृतं नषिदृषा तद्रांजमललेन हिं॥ ४-२० ॥ 

इनकी पाँचवीं कृति पंचाध्यायी है। 

इन पाँचों में अध्यात्मकमलमातंण्ड और पंचाध्यायी की लोक में बड़ी प्रतिष्ठा है। प्रस्तुत प्रन्थ 
पंचाध्यायी है. जिसे इस रूप में उपस्थित करते हुए हम परम झानन्द्‌ का अनुभव करते हैं । 


पद्वाध्यायी १९, 


३. विषय परिचय 


दशेन का मदत्त-- 

भारतीय दशनों का उद्देश्य एकमात्र निश्नेयस प्राप्ति रहा है। जगत्‌ क्‍या है, इसमें जीव &। 
क्या स्थान है, जीव भवधन्धन को काटकर मुक्त केसे दो सकता है इत्यादि बिषयों की गवेषणा करने में 
ही यहाँ के साधकों का अधिकतर समय व्यतीत हुआ है। दशन का अथ है देखना । विश्व के विचारकों 
ने जगत्‌ को जिस रूप में देखा है उस प्रतिबिम्बमात्र दशनशास्त्र है। साहित्यिक जगत्‌ में इसकी सर्वा- 
धिक भतिष्ठा है। इस द्वारा हम क्‍या राजनीतिक, क्‍या सामाजिक और क्या आर्थिक समस्त सम- 
स्थाओं को सुलमाते हैं। घम जैसे गद्दन तत्त्व की गवेषणा भी इसी द्वारा की जाती है। इसकी श्रेष्ठता 
सबने स्वीकार की है । इस द्वारा किसी तत्त्व का निणुय द्वाने पर जो तृप्ति होती है वह वशनातीत है। 
इन्द्रियों के विषयों के सेवन करने पर तृप्ति होती है अवश्य पर वह क्षणस्थायी और पराधीन है । 
वह्द इसकी तुलना में नगण्य है। ए% सच्चे साधक के डिये आत्म साधना में जितनी दर्शन से खद्दायता 
मिलती है उतनी अन्य किसी से नहीं । दशन का सम्बन्ध जीवन से है। इसलिये सभी दशनकारों ने 
इसका बड़ा मद्तत्त्व माना है । 


दशेन के मेद भोर उनका अन्तर-- 

यद्यपि विश्व की मीमांसा सभी दृशनकारों ने की है पर उसे देखने का दृष्टिकोण सबका जुदा 
जुदा रहा है| इस दृष्टि से हम विश्व के दशनों का दो भागों में विभक्त कर सकते दै--एक भनेकान्त 
दृशन और दूसरा एकान्त दृशन | 

अनेकान्त दर्शन का अथ है विश्व को सत्‌ू-असत्‌, नित्य-अनित्य, एक-अनेक और तत-अतन्‌ 
आादि रूप से विरेघी धर्मवाछा मानकर उस रूप से उसकी मीमांसा करना और एकान्त दशन का 
अथ है विश्व को नित्य या अनित्य, सत्‌ या असत्‌ , एक या अनेक और तत्‌ या अतत्‌ आदि रूप मान 
कर उस रूप से उसकी मीमांसा करना ! एकान्त दशन विश्व को जब किसी एक दृष्टिकाण से देखता 
है ऐसी अवध्था में अनेकान्त दृद्दान मात्र उतन को समीचीन नहीं मानता। वह बुद्धि विकल्प की 
अपेक्षा पदार्थ के विश्लेषण पर अधिक जोर देता है। मैन शास्त्रों में एकान्‍्त और अनेकान्त की साधुता 
पर प्रकाश ढाछते हुए लिखा दहै-- 

अनेकान्त दो प्रकार का है--सम्यगनेकान्त और मिथ्या अनेकान्त। जो एक ही बस्तु में अवि- 
रोध रूप से सप्रतिपक्ष भूत अनेक धर्मा का प्रतिपादन करता है वह सम्यगनेकान्त है तथा वस्तु स्त्रभाव 
का विचार न करके उसे अनेक प्रकार की कल्पित करना मिथ्या अनेकान्त है। एकान्त भी दा प्रकार का 
है--सम्पक एकान्त और मिथ्या एकान्त | जो सापेक्ष भाव से एक धम द्वारा वस्तु का निरूपण करता 
है बह सम्यक एकान्त है तथा जा वस्तु सबयथा नित्य या सवथा अनित्य आदि रूप बतलाकर उसमें 
सप्रतिपक्ष भूत अन्य धर्मों का निषेध करता है वह भिथ्या पकान्त है । 


इनके अन्तर को समझने के लिये जैन शास्त्रों में एक दृष्टान्त आता है| €समें नतलाया है कि 
एक गांव में छ; भ्रन्धे रहते थे। उन्होंने कभो दवाबो नहों देखा था | एक बार उस गांव में हाथी के भाने 


२० प्रस्तावना 


पर ने उप्ते देखने के लिये गये । अन्धे होने के कारण वे उसे सप्श करके ही जान सकते थे इसलिये 
जिसने सूंड को स्पर्श किया ढसने विचार किया कि दवाथी मूसर के समान द्वोता है, मिसने पैर को स्पशे 
किया उसने विचार किया कि हाथी स्तम्भ के समान होता है, जिसने पेट को स्पश किया उसने सोचा 
कि हाथी विटा के समान होता है, जिसने कान को छुआ उसने सोचा कि द्वाथी सूप के समान द्वोता 
है, जिसने पूँछ को छुआ उसने सोचा कि द्वाथी बुह्दारी के समान होता है और जिसने दांत को स्पशे 
किया उसने सोचा हि हाथी यटष्टि के समान होता है । 

इस दृष्टान्त को हम रूपक मान सकते हैं पर इससे एकान्त दशन और अनेकान्त दशन के अन्तर 
के समझने में बड़ी सहायता मिलती है। 


मतभेद का कारण--- 

यों तो दशनशास्त्र की जीवन में बड़ी प्रतिष्ठा है और जीवन के समस्त व्यवहारों को योग्यता- 
पूथक संबालित करने के लिये उसकी आवश्यकता भी अनुभव में आती है पर विविध प्रकार के मतभेद 
और सामाजिक व आर्थिक वैषम्य को प्रतिष्ठित करने के लिये इसका जितना उपयोग हुआ है उतना 
अन्य किसी का शायद ही उपयाग हुआ हो | तभी तो चावांक ने कहा है-- 


तकों प्रति! श्रतयों विभिष्षा: नेक्री मुनिरय॑स्य कचः प्रमाएम्‌ | 
घपमसय तत्त निह्ठितं गृहायां महाजनो येन गतः स पन्‍था: ॥ 


तक रबय॑ अपने में अप्रतिष्ठिव है, शास्त्र नाना हैं और तीर्थंकर भी एक नहीं जिससे उन्के बचन 
को प्रमाण माना जाय और बिचारा धम. बह तो गुफा के भीतर छिपा पड़ा है, इसलिये राजमार्ग तो यद्दी 
है कि जनता का हिताहित समझनेवाले महापुरुष जिस मार्ग पर चलते हैं उसी का अनुसरण किया जाय | 


घार्वाक दशन उस समय की देन है जब जगतीतल पर प्रभु सत्ता के बदय के आसार दिखाई देने 
लग थे और साधनों की अल्पता के काग्ण सम्पत्ति के एकाधिकार को मान्यता देन के लिये नये नये 
दर्शनों का आविष्कार हाने लगा था। जहाँ एक ओर विचारक विश्त्र के अवलोकन में प्रवृत्त थे वहाँ दूसरी 
ओर विश्व की वासस्‍्त वक, आधिक सामाजिक और राजनीतिक समस्त समस्याएँ तांत्रिक आधार पर 
सुलझाने में माथापच्चो की जा रद्दी थी। अधिकतर दाशनिक दशेन को पदार्थ व्यवस्था और कार्यकारण- 
भाव का विचार करने तक ही सीमित मानते हैं पर विविध दशेनों $ सम्यक अवलोकन से ज्ञात होता 
है कि विश्त्र को ऐसी काई व्यवस्था नहीं है जिस पर दर्शन ने अपनी मुहर नहीं लगाई हो । तुलना के लिये 
जैन दर्शन और नैयायिक दशन लिया जा सकता है। इन दशनों में पदार्थ व्यवस्था के सम्बन्ध में तो 
मतभेद है ही किन्तु कायकारणभाव के विषय में भी मतभेद है। जैन दशन जब कि प्रत्येछ पदार्थ की 
स्वतन्त्रता को स्वीकार करके पदार्थ व्यवस्था के साथ काययक्रारण भात्र का विचार करता है। ऐसी हालत में 
नैयायिक द्शन प्रत्येक विचार में परतन्त्रता को प्रधानता देता है। मैन दृशन पदार्थ व्यवस्था के सम्बन्ध 
में मानता है कि विश्व मूलभूत छने% तत्ततों का समुदाय है। इसमें ज्डू चेतन सभी प्रकार के तरव 
मौजूद हैं और वे सभी तत्त्व स्त्रवनत्र और शक्तिसम्पन्न हैं। कार्यकारणभात्र के सम्बन्ध में वह मानता 
है कि प्रत्येक पदाथ स्थायी हाकर भी स्त्रभाव से परिणमनशील है। उतधन्न होना, नष्ट हांना और भ्रव 
रहना यद्द उसका स्रभाव है ।। प्रत्येक पदाथ अपनी घारा का त्याग नहीं करता और न उसमें किसी पुराने 
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स्वभाध का ध्वंस दोकर कोई नया स्वभाव दाखिल ही होता है इसलिये तो बह भ्रत्र स्वभाव है। किन्तु 
बह प्रत्येक ख मय अपनी योग्यतानुसार परिणमन करता रहता है इसलिये वह उत्पन्नशील और विनाश- 
शीढ भी है । 


रे छ. जप मम. 
प्रत्येक पदार्थ का परिणमन निमित्त सापेक्ष द्वोकर भी निमित्ताधीन नहीं होता। जिस समय जो 
श्‌ ५ छ 
पदाथ जिस प्रकार के काय का आकार धारण करता है उस समय उसमें सदकार करना इतना ही निमित्त 


का काम है | निमित्त इतना बलवान नहीं कि बह किसो पदार्थ के परिणमन की रिशा बदल सह या 
उसे अन्यथा परिणमा सके | 


राजनीतिक, सामाजिक और भ्रार्थिक व्यत्रस्थाएँ भी का्यकारण भावका एक अंग हैं। इनके निर्माण 
में किसी बाहरी शक्ति या कम का हाथ न हो कर ये प्राणियों के जीवन क्रम में से फलित होती हैं । 
जिस समय जेसे विचारों का प्राबल्य होता है उस समय इस तरह की व्यवस्थाएँ बन जाती हैं। और 
कालान्तर में मनुष्यों के विचारों में फरक पड़ जाने पर इन व्यवस्थाओंमें भी उलट फेर हो जाता है। 
वास्तवमें इन व्यवस्थाओं का मूल आधार विविध व्यक्तियों का सममोता है । व्यक्तियोंके जीवन में अनाहि 
काल से एक प्रकार की कमजोरी घर किये हुए है जिससे उनका परत्थर के सदयाग के बिना काम नहीं 
चलता, क्षत: वे परस्पर में मिलकर समझौता करते हैं और उसी सममोते के परिणाम स्वरूप इन व्यवस्थाओं 
का निर्माण होता है या उनमें परिवर्तन किया जाता है । जीबों के कर्म इन व्यवस्थाओं का कारण नहीं 
हैं। किन्तु इनका आधार जीबोंके अशुद्ध परिणाम हैं। जीवों के अशुद्ध परिणाम कम के निमित्त से होते 
हैं और वे परिणाम इन व्यवस्थाओं के निमोण में क*ण पढ़ते हैं इतना अवश्य है । 


किन्तु नैयायिक दशन की मान्यता ऐसी नहीं है। वह मानता है कि जगत में जड़ चेतन विविध 
तत्व होकर भी जिसे स्व कहा जाय ऐस्ता कुछ भी नहीं है। यह दशन भेदबादी अतएव परावल्नम्बी है 
इस लिये यह गुण-गुणी. क्रिया-क्रियाबान्‌ आदि सब में भेद मानता है। कारणकायभाव का बिचार भी 
इसने इसी आधार से किया है। इसने सब पदार्थों की उत्तत्ति पर से मानी है। इसका सिद्धान्त है-- 


अज्ञो। जन्तुरनीशोउयमात्मतः सुखदुःखयोः | 
ईश्वरप्रेरितों गच्छेत्‌ स्र्म वा श्वश्रमेष वा ॥ 
अर्थात्‌ यह प्राणी भज्ञ होनेसे अपने सुख-दुःख का स्वामी नहीं है, इसका स्वग या नरक जान 
बेश्वर की इच्छा पर अबडम्बित है । 
इसने कार्य की उत्तत्तिमें समवायी और असमत्रायी कारण मान कर भी निमित्त कारण पर 
हात्यधिक जोर दिया है। जिस समय इंशवर की जी इच्छा और जंसा प्रयत्न द्ोता है तदनुसार दी काय 
हाता है यह इसकी मुख्य मान्यता है । 


वेदों की शिक्षा बहु देवतावाद पर आधारित है। उनमें इन देवताओं का सब प्रकार की शक्ति से 
सम्पन्न माना गया है। 'ऑग्न की कृपा से दिन प्रतिदिन प्राणी धन. अन्न, पुत्र, पौत्र तथा सब प्रकार की 
समृद्धि को प्राप्त करता है । वरुण सबत्र दृष्टि रखनबाला, नियमों को धा*ण करनेवाढा, शाभन कर्मों का 
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१ भारतीयदशन के आधार से | 


२२ प्रस्तावना 


निष्पादन फरनेवाछा और सम्यक रूप छे प्रकाशित होनेवाला या शासन करनेवाढा कद्दा गया है। यह 
स्क्ष है. प्राणियों के शुणाशुभ कर्मों का दृष्टा है और तत्तत्‌ फलों का दाता है। इन्द्र बीर योद्धाओं को 
संप्रामांगण में विजय प्रदान करनेवाले देवता हैं। इनके हाथ में वच्च है, जिसकी सद्दायता से वे बृत्रादि 
अनेक दानबों का वध करते हैं तथा शब्ुओं के किलाबन्द नगरों को छिन्न-मिन्न कर ढालते हैं । इन्हीं के 
अनुप्रद से भारयों ने कान्ने रंगवाले दस्युओं या दासों को पहाड़ियों में खदेढ़ दिया था तथा ब्ृत्रद्वारा रोकी 
गईं गायों को उन्होंने गुफा तोड़ कर निकाल बाहर किया था। इन्द्र वृष्टि के देवता हैं। विष्णु आकाश 
गामी सनन्‍्तत क्रियाशील सूय के प्रतीक हैं । | 

नैयायिक दशन का विकाश मुख्यतया इन शिक्षाओं के भाधार से हुआ है। ऐसे अनेक दशन 
हैं जिन्‍्हों ने इन शिक्षाओंको केन्द्र में रखकर पदार्थ व्यवस्था और काय-कारणभाव का विचार किया है। 
कुछ ऐसे भी दान हैं जा वेद की प्रमाणता मान कर या उसका विरोध नहीं करफे भी इश्वर की 
मान्यता को स्वीकार नहीं करते हैं। इसके दा कारण हैं। मीमांपत! दशन वेद को अपौरुषेय मानता है 
इस लिये तो इसन ईइबर की मान्यता को स्वीकार नहीं किया है और सांख्य दृशन श्रमण दशन से 
अत्यधिक प्रभावित जान पढ़ता है इसल्यि इतने भी इंश्चर को नहीं माना दै । 

इस प्रकार विश्वक सभी दशानों में मतभेद का कारण क्या है इसका सहज ही पता लग भ्राता 
है । एक ओर व्यक्ति रवातंत्य को स्वीकार करके स्वावलम्बन पर जोर देनेबाछा जेनद्शन है। बौद्धदशन 
भी कुछ अंशमें इसका साथी है और दूसरी ओर व्यक्ति स्वातन्द्रय को अस्वीकार करके परावलम्बन पर 
जोर देन वाले नैयायिक आदि द[सरे दशन है। एक सांख्य दशन ऐसा अवश्य है जिसे न व्यक्ति 
रवातन्त्रयवादी ही कहा जा सकता है और न परावलम्बी दी । 

जैन पुगाणों में एक कथा आई है उससे रक्त प्रकार से किये गये विभाग के अनुसार मतभेद के 
कारणों पर प्रकाश पड़ता है| कथा में बतल्ाया है कि भगवान्‌ आदनाथ ऋषभदेव के साथ सैकड़ों राजा 
दीक्षित हा गये थे । कुछ काछ हक तो वे भगवान्‌ का पदानुसरण करते रहे किन्तु भगवान्‌ की उत्कट 
स्वावलम्बिनी वृत्ति दुखकर वे अन्त तक उनका स्वाथ न दे सके। यद्यपि उन्होंने जिन दीक्षा का त्य.ग 
कर दिया पर अनक काग्णों स उनका घर छौट ज्ञाना सम्भव न था। हहऋनहों ने वृक्षों के फल मूल आदि 
खा कर जीबन विताना प्रारम्भ किया और अपने अपने विचारानुसार अनेक मतों को जन्म दिया। 


इस कथा में स्वावलम्बिनी वृत्ति और परावलम्बिनी वृत्ति के स्पष्टत: दशन होते हैं। जहाँ भगवान 
फऋ्षभदेवने शरीराश्रित जीवन यापन के लिये आहार पानो की आवश्यक्रता अनुभव करते हुए भी आत्मा- 
थ्रित जीवन का उससे स्व॒तन्त्र माना और भाहार पानी के अभाव में जीवन क्रम की धाराकों बदलना 
स्वीकार नहीं किया वहाँ अन्य प्रत्नजितों ने जीबन यापन के छिये आदह्वार पानी को द्वी सब कुछ सममका 
और उसके अभाव में वे अपने निश्चत मार्ग पर हृढ़ न रह सके । 


सब दशनों की आत्मा का परीक्षण करने से जान पड़ता है. कि इस कथानक में बहुत कुछ सत्यांश है 
सदा से विश्वमें दृ। प्रकार की वृत्तियां काम करती आ रहीं हैं । उन्हीं का इस द्वारा विश्लेषण किया गया 
है। इस समय बिद्वमें संघर्ष चालू है। उसकी ओर दुलक्ष्य करना अंसंभव है। यह इस परावढ म्बनी 
वृत्ति का ही परिणाम है। स्वावलम्बनी बृत्ति की शिक्षा का एक प्रकार से लोप होता जा रहा है। आज 
यह शिक्षा कुछ धम प्रन्थों व दृशन प्रन्थों तक ही सीमित है। इस समय तो इसको “द्घाटित करके बत- 
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लाना भी असम्भव हो रहा है। भधिरतर लोग अध्यात्मवाद की बात तो करते हैं, व्यक्ति की स्वतन्त्रता 
को भी स्वीकार करते हैं. पर वे नैयायिक दशन से प्रभावित होने के कारग्ण कायकाःण भाव का विचार 
करते समय व्यक्तिकी स्वतन्त्रता को भुला बैठत हैं । वे सोचते हैं कि सुन्दर नव॒युवती के सामने आने पर 
उरःकी प्रेरणा वश ही हमारे मनमें विकार भाव जागृत द्वोता है। यदि उनसे यह पुृष्ठा जाय कि स्थान आप 
सोती हुई अवस्था में होते तो कया वद्द युवती आप के मन में विकार पेदा कर सकती थी, तो हृ॒म 
समझते हैं कह इसका उत्तर उन्हें न में ही देना पड़ेगा। वे यद््‌ नहीं जान पाते हि युवती का ज्ञान होने 
पर दी भीतर छिपा हुआ विकार जाग्रत होता है। युवती की इसमें प्रेरणा कुछ भी नहीं है। वह 
मात्र ज्ञानोपपत्तिमें निमित्त है। 

इस समय वस्तुस्थितिका विवेचन करने में एक भद्चन और आ खड़ी हुई है। यद्द अड़चन घरेलू 
है। प्राचीन ऋषियों की कायकारण भाव के विवार करने की पद्धति दो प्रकार की रही है--एक पद्धति 
कार्यकारण भाव के वास्तविक स्वरूप पर प्रकाश डालती है और दूसरी पद्ध त निमित्त की दृष्टि से विचार 
करती है। जन साधारण मात्र बाहर की ओर देखता है। वह काय कार ण भावक वास्तविक स्त्ररूपकों समझने में 
असमथ है। यद्यपि निमित्तनेमित्तिक सम्बन्ध के ज्ञाताओं ने ऐसे शार्स्ना का भी प्रणयन किया है जो 
इस दृष्टि से कायकारणभाव का विचार करते हैं। यह पद्धति मुख्यतया संसार और उसके निमित्त 
काग्ण के बशन के सम्बन्ध में प्रमुखता से अपनाई गई है। कम साहित्य की स्व॒तन्त्ररूप से रचना 
इसी वृत्ति का परिशाम है। किन्तु साधारण जनके जीवन पर इसका बहुत ही बुरा प्रभाव पड़ा है। 
इससे वे कार्यकारणभाव के भाध्यात्मिक रहस्य को द्वी भुला बैठे हैं। समयसार बिलला चिल्छा कर 
कहता है-- 

जो जम्हि गुणे दव्वे सो अरुणग्हि दु ण॒ संकमदि दल्वे! 
सो अय्णमस्कतोी कह त॑े परिणामए दब्बं ॥ !०३॥ 

जिसका जो स्वरूप दे वह अपनी सीमा का उलंघन कर जब भन्य द्रव्य में संक्रमित नहीं द्वोता 
है तब वह अन्य द्रव्य का परिणमन करानेबाला कैसे हो सकता है ? 

पर साधारण जनकी बात तो जान-दीजिए बड़े बड़े ज्ञानी भी इस तत्त्व को समझने में अपने को 
भ्रसमथ पाते हैं । उत्तर काल में जो साहित्य लिखा गया है वह कम विडम्बना पूर्ण नहीं है। परतन्त्र- 
तावादियोने इसकी नीव बहुत पहछे ढाढ दी थी। भाचाय ऊुन्दकुन्द के समय में दी उसका वीभत्स 
रूप दिखाई देन छगा था । यद्दी कारण है कि उन्हें कायकारणभाव का विचार करने के लिये स्तरतंत्र 
रूप से कठंकम अधिकार नामक प्रकरण छिखने के लिये बाध्य द्वोना पढ़ा होगा। 

आचाय समन्तभद्र ने भपनी भाप्तमीमांसा में देव भौर पुरुषार्थ के अनेकान्त की चरचा की है। 
वे लिखते हैं-- 

अशुद्दिप्वापेज्ञायामिट्टानिष्ट॑ स्वदैषतः | 
बुद (वंव्यपेक्षाया ष/नष्टं सपौत्षात्‌ ॥६ !॥ 

आशय यह है कि जिस अच्छे या बुरे काय के होन में बुद्धि निमित्त नहीं है अर्थात्‌ ओ कार्य 
भ्रतकिंत उपस्थित होता है रसका कारण पुरुष का देव है और जा अच्छा या बुरा कार्य बुद्धि पृषंक होता 
है उसफा कारण पुरुष का प्रयत्न है । 


१४ प्रस्तावन! 


जैसा कि हम देखते हैं कि बहुत से काय चेतन के जीवन से सम्बन्ध रखते हैं। बहुत से कार्यो 
के होने में चेतन अपनी बुद्धि भादि का उपयोग करता है और बहुत से ऐसे भी काय होते हैं. जिन के 
होने में चेतन का रंबमात्र भी सम्बन्ध नहीं आता। परमाणु जगत्‌ का जिसने थोड़ा भी धष्ययन किया 
है उसे इस सत्य के समझने में जरा भी देर न लगे गी। दो परमाणुओं का मिल फर दृथग़ुक बनना यह 
किसी चेतन का काय नहीं है। इसमें उनकी योग्यता दही काय करती है। इसलिये यहां यह विचार- 
णीय हा ज्ञाता है कि स्वामी समन्तभद्र ने कायकार्णभाव के जिस अनकान्त का निर्देश किया है वह भात्र 
चतन जगत्‌ के जीवन से सम्बन्ध ग्खता है या उसका सम्बन्ध यावत्‌ कार्यों से है? जहां तक इस 
प्रकरण के देखने से ज्ञात हाता है कि इसका सम्बन्ध सभी कार्यो से नहीं है किन्तु ऐसे जीवों से सम्बन्ध 
रखनेबाले जीवन सम्बन्धी कार्यो से ही है जो बुद्धि का उपयोग करने में समय हैं। 


हुआ कया है कि अधिकतर साधाग्ण जन निमित्त नेमित्तिकसम्बन्ध की वास्तविक स्थिति से अपरि- 
रित हैं। वे नहीं जानते कि नि्मित्त का स्थान क्या है और निमित्त कहते किसे हैं। भ्रधिकतर पढ़े लिखे 
और स्वार्थी लोगों न दूसरों के इस अज्ञान से बड़ा लाभ उठाया है। कहाँ कहीं ऐसा भी द्वोता है कि 
मनुष्य जैसा साचता है काय वैसा नहीं होता । ऐसे समय वह कायकारणभाव से अपरिचित होने के 
कारण उस अपनी दुबंलता मानता है। मनुष्य की इस कमजोरी के कारण भी स्वार्थी लोगों की बन आई 
है। आज विश्व में जा काय कारण भाव के विचार की विडम्बना दिखाई देती है वह इसी वृत्ति का परि- 
णाम है। स्वामी समन्तभद्र ने इसी बृत्ति का लोप करने के लिये कायकारणभावष की यह मध्य की रेखा 
खींची है। यह एक व्यवस्था है जिसे हृद्यंगम कर मनुप्य कायकारण-भाव की सत्य स्थिति को जान 
सकता है। वे चाहत हैं कि प्रत्यक मनुष्य उपादानउपादेय सम्बन्ध और निमित्तनैमित्तिक सम्बन्धकी 
यथाधंता का समझे और कार्यकारणभाव॒ का उस रूप से विश्छेषण करने छगे | 

जहां तक उनके इस कथन में दो काग्णों का अनुभव होता है--एक पौरुष का और दुसरे देब 
का । जो हैयापादेय का विवेक रखता है उसका जीवन सम्बन्धी प्रत्य काय देव से होता है या पौरुष 
से. इस प्रइन का उत्तर यहां दिया गया है। स्वामी समन्तभद्र इस विषय में अनक्वान्‍त से काम छते हैं । 
उनका कह ना है कि न केवछ पौरुष कार्यकारी है और न केवल देव ही, किन्तु अपेक्षा भेद से दोनों 
ही कायकारी माने गग हैं | 

पौरुष का अथ हे पुरुष की चेष्टाएंँ और देव का अर्थ है पुराकृत कम और योग्यता । भट्ट अक- 
लंक देव ने अपनी अष्ट शती में इन शब्दों का यही अर्थ किया हे । पौरुष और कम ये दोनों निमित्त 
हैं और योग्यता उपादान । यद्यपि कार्य उपादान और निमित्त दोनों के सद्भ।ब में होता है फिर भी निमित्त 
भनेक होने से विचारणीय यह हे कि जीवन सम्बन्धी किस कारयेके हाने में किसे निमित माना जाय ? 
अंधिकतर मनुष्यों की बुद्धि ऐसे स्थछों पर काम नहों फरती है जहां वे अपनी उस्नति के लिये प्रयत्न 
करने पर भी उठ नहीं पाते। ऐसे स्थलों पर वे अधिकतर निमिश्ञों पर खीजने लगते हैं, कद्दीं वे अपने 
प्रयश्न की कमी मानते हैं भर कहीं पर पुराकृत कर्म को दोष देते हुए पाये जाते हैं। वे एकान्‍्त के प्रवाह 
में बहने छगते हैं। एकाम्त बुरी बला हैं। इससे मुक्ति दिछाना इस प्रयश्न का फल है। 

समभभाव से विचार करने पर उक्त इढाक का आशय यह है कि जो प्राणी बुद्धि से विचार 
कर कार्य कर सकते हैं उनके जीवन सम्भधी कुछ कार्यों में मुख्य रूप से पुराकृत कम निमित्त होता है 


पत्चाध्यायी २५ 


और पौरुष अथांत व्यक्ति की चेष्टाएँ गौखरूर से निमित्त होती हैं। तथा जीवन सम्बन्धी अन्य कार्यों में 
मुख्य रूप से पौरुष निमित्त होता है और पुराकृत कम गौणरूप से निमित्त होता है। कहां पुराकृत कर्म 
मुख्यरूप से निमित्त होता है ओर कहां पौरुष मुख्यरूप से निमित्त होता है इसका विवेक करते हुए वे 
लिखते हैं कि जब कोई काम बुद्धिपूवक होता है तथ मुख्यरूप से पौरुष निम्ित्त होता है और जब कोई 
काम बुद्धिपूषक नहीं धोता है तथ मुख्यरूप से पुशाकृत कम निमित्त होता है। फिर भी किसी काय को 
पुराकृत कम या पौरुष बलात्‌ उपस्थित करता है. ऐसा यहां नहीं समझना चाहिये किन्तु काये अपनी गति 
से होता है। उसके द्वाने में कौन किस रूप में निमित्त है इतना ही यहां विचार किया गया है । 

इस प्रकार हम देखते हैं कि आचाय समन्तभद्र के उक्त कथन की एक सीमा है और उस सीमा को 
'दैवत:' और 'पौरुषात्‌' पद्‌ के पहले 'स्व' पद्‌ छगा कर रन्‍्होंने प्रकट भी किया है। इृष्ट क्या है और 
अनिष्ट क्या ९ इनकी सद्दी व्याख्या यहां सुख भौर दुख द्वी हो सकती है | प्रत्येक व्यक्ति के लिये सुख शृष्ट 
माना गया है और दुख अनिष्ट । ये प्रत्यक व्यक्ति के जीवन सम्बन्धी कारय हैं। इन्हीं के निमित्त कारण 
क। यहां निर्देश किया गया है । 


हमें इन प्रमाणों के प्रकाश में उस अद्धचन को दूर करना है जिसका हमस आरम्भ में उल्लेख कर 
आये हैं और कायकारणभाव की वास्तविक मर्यादा को जगत्‌ के सामने रखना है। 


निमित्त क्या है और उसका काय के हाने में हाथ कितना है यह प्रश्न बतमान में सब का गुटाले 
में डाले हुए है। जन साधारण का ध्यान है कि घटकी उत्पत्ति कुम्मकार के निमित्तस होती है, ह्सलिये बह्‌ 
कुम्मकार को सदाकाछ निमित्त कारण मानता है। किन्तु वह यह भूल जाता है कि कुम्मकार उसी समय 
निमित्त है जिस समय घट की उलत्ति होती है। अन्य समयों में वह अन्य कार्यो' का निमित्त है। तब 
उसमें कुम्भकार यह व्यवहार नहीं किया जा सकता । यद्यत्रि लौकिक व्यवहार से वह सदा कुम्भ कार कहद्दा 
जाता है पर यह औपचारिक है। यहां इतना विशेष ज्ञातव्य है कि घट की उत्पत्ति में कुम्मआर प्रेग्क 
नहीं है, क्यों कि कोई भी निर्मिच प्रेरक नहीं होत।। यह इसी से स्पष्ट है कि जिस समय घट उत्पन्न द्वोत! 
है उसी समय कुम्मकार में तक्त्ततः निमित्त ठश्रवद्गार होता है। प्रारम्भ में जिन शात्रों का प्रणयन प्रमु- 
खता से निमित्त कारणों का व्यवस्थित ज्ञान कराने के लिये हुभा है उनके सामने यद्दी दृष्टि मुख्य रही 
है | किन्तु धीरे धीरे इसमें विकार भाता गया ओर यद्द भाव जोर पकढ़ता गया कि निमित्त द्वी सब कुछ 
है । इस दृष्टि से कम साहित्य की बड़ी विडम्बना हुई है। 'करमभति टरे नहीं टारी' यह बचन या इसी 
प्रकार के दूसरे वचन उस विडम्बना के उदाहरण हैं। ऐसे बचनों के द्वारा प्राणीमात्र के हृदय पर यह्द 
छाप बिठाई गई है कि अच्छा बुरा जो कुछ भी होता है बह सब्र कमे के कारण द्वी होता दै। भाचाय 
समन्तभद्र न ऐसे बिचारों की तीज भत्खेना की है। वे लिखते हैं कि जो ऐसा मानते हैं उन्हें कभी भी 
माक्ष नहीं मिठ सकता । 


एक शिकायत भायु कर्म के सम्बन्ध में की जाती है। शिकायत यह है कि भायु कम का बन्ध 
हो जाने पर नियम से आयु कम के अनुसार परभव में जाना पढ़ता है। यहां देखना यह है कि जीव का 
अभी संसार शेष है इस लिये आयु कम का बन्ध होता है या भायुकम का बन्‍्ध होता है इस लिये उसे 
संसार में रुलना पड़ता है ? जहां तक दूसरा विकल्प वस्तु स्थिति का निदशेक नहीं है क्योंकि आय 
कस का घन्‍्ध होकर भी बह जीव के परिणामों के निमित्त से होता है, इस लिये जेब €म थद्द कहते हैं कि 


२६ प्रस्तावत्रा 


जैसा आय कम व! बन्ध होता है उप्तके अनुसार जीव की परभव मिलता है तब उसका अथ यह द्वाता 
॥ कि आगामी भव के योग्य जैसे जीव के परिणाम द्वोते हैं उसके अनुसार उसे परभव मिलता है । 
आय कर्म का काम उन्त परिणामों के अनुसार जीव के आगामी भव के होने में निमित्त बनना है। वह्द 
जीव की वैश्चौ अ्रव॒स्था के प्रकट कराने में उपादान तो दे नहीं जिससे उसे प्रधानता दी जाय। 
रही प्रथम विकल्प की बात सो यह बात ध्रव सत्य है कि जीव के संसार शेष रहने पर ही वैसे परिणाम 
होते हैं और वैसे परिणामों के होने पर ही परभव की प्राप्ति द्वोती है | 


यद्यपि अधिकतर छोंग इस सत्य के स्वीकार करने में अपने पुरुषाथ की हानि मानते हैं। उनका 
“कहना है कि यदि जगत का क्रम इसी आधार पर चाल है तो फिर तत्त्व का उपदेश क्‍यों दिया जाता है 
और जगत का भ्रपनी ओर देखने के लिये क्‍यों कहा जाता है। ऐसे लछोग जगत के सारे क्रम को अनियत 
मानते हैं । व ऐसी बात को छुन कर घबड़ात॑ हैं। अधिकतर अनियतवादी यह भाक्षेप करते हैं कि यदि 
जगत के समस्त काय ए$ धारा में प्रवाद्दित दो रहे हैं तो फिर किसी को अच्छा और किसी को ब॒रा कहने 
में क्‍या फायदा है ९ क्‍योंकि जिप समय जिससे हिंसा, चोरी या व्यभिचार होना द्ोगा होगा ही । उसे 
कौन मेट सकता है। अनियतवाद के मानने में तो व्यक्तिको अपने पुरुषार्थ के करने की स्वतन्त्रता मिल 
जाती है । वह पुरुषाथ द्वारा विरुद्ध परिस्थितियों को बदल सकता है। उन्हें अपने अनुकूढ बना सकता 
है । पर ऐसा मानने पर इस सारे कथन पर पानी पड़ जाता है। व्यक्ति का जीवन सांचे में ढले हुए के 
समान द्वो जाता है। उसका कोई भी पुरुषार्थ शेष नहीं रहता । उनका यह भी कहना दै कि यदि श्रमण 
भगवान्‌ महावीर इस विचार के हात तो उनका मक्खलि गोशाल के मत से विरोध क्‍यों होता । भकक्‍खलि 
गोशाल व्यक्ति का स्वर्ग, नरक जाना नियत मानता था । जब जिसे जद्दां जाना होगा जायगा, उसे कोन 
रोक सकता है ऐसा उसका कहना था | उनके कथनानुसार श्रमण भगवान्‌ मद्दाबीर ने मक्खकि गोशाल के 
इस मत का विराघ किया था । यह तभी बन सकता है जब श्रमण भगवान्‌ महावीर के उपदेशों को 
नियतिवाद पर आधारित न माना जाय | 


अब देखना यह है कि यह अनियतवाद क्या वस्तु है और उम्रमें स्वपुरुषाथ को कितना स्थान है । 
यहां प्रसंग से पुरुषाथ शब्द के अर्थ पर भी विचार करना होगा | जहां तक हम ऐसे विचारकों के कथन 
से यह सममे हैं कि भनियद्वाद का अथ है कि जब जैसी परिस्थिति उत्पन्न हो तब उसके अनुरूप कार्य 
का होना । उनके मत से परिस्थिति का निर्माण कभी व्यक्ति स्वयं करता है जिसे वे व्यक्ति का अपना 
पुरुषाथ मानते हैं और कभी अनुकूल या प्रतिकूल सामग्री के मिलने से उसका निर्मोण होता है। यहां 
प्रश्न काय के होने के क्रम में नहीं है ! प्रश्न यह है कि ऐसा क्यों होता है। व्यक्ति के मनमें परिस्थिति के 
' नि्मोण की भावना क्यों उत्पन्न होती है ? क्‍यों बह किसी को अनुकूछ और किसी को प्रतिकूल समझ बैठता 
है। एक बात और है कि जिस समय किसी मनुष्य ने परिस्थिति के निर्माण की बात सोची, उसके पहले 
उस्के मन में ऐसी बात क्यों नहीं भाई । यदि उस समय की परिस्थिति के कारण उसके मन में ऐसी बात 
आईं यह कहा जाय तो यद्द विचारणीय हो जाता है कि उसी समय ऐसी परिस्थिति का निर्माण क्‍यों हुआ | 
यदि उस धमय की अनुकूछ या प्रतिकूल सामग्री को इसके लिये दायी माना जाता है तो यह भी तो 
देखना हो गा कि उस समय इसका सजन किसने किया ९ यदि इस सब का निर्माता अन्य कोई व्यक्ति 
माना जाता दै तब इंश्वर को मानने में कया बुराई है ? इससे इस जगतू की समस्त अव्यवस्थाओं और 


पत्चाध्यायी २७ 


व्यवस्थाओं का एक निश्चित उत्तर तो मिल नाता है। और यदि पदार्थों के स्वाभाविक घटना क्रम को 
इसके लिये दायी माना जाता है. तो फिर अनियतवादियों को बिचार करना होगा कि ऐसी स्थिति में 
उनके अनियतवाद को कहाँ स्थान रहता. है क्या ९ 

अधिकतर लोग, किसी ने एक मकान बना लिया, विपुल सम्पत्ति संचित कर ही, अनेक नौकर 
चकर रख छिये, राज्य के अधिकारी बन गये इसे, अपना पुरुषाथ मानते हैं + वे सोचते हैं कि जगत को 
अपनी इच्छानुकूछ परिणमाया जा सकता है। इच्छा मन में होती है। उसके द्वोने मात्र से यदि जगत्‌ 
उनझे अनुकूछ परिणमन करने लगे तो बड़ी अव्यवस्या उत्पन्न हो जाय। क्‍यों कि ऐसा चाहमवाले 
अग्रणित हैं और उत्तकी इच्छाएँ भी अगश्थित हैं। एक ही पदाथ के सम्बन्ध में असंख्य प्राणी असंख्य प्रकार 
से सोचते हैं। कोई उसे कुछ बनाना चाहता है और कोई कुछ | फिर वह सत्रकी इच्छानुकूछ परिणमन क्यों 
नहीं करता । सीधी सी बात ठो यह है कि इच्छा अपनी दिशा में होती है और पदार्थ का परिणमन अपनी 
दिशा में होता है। जिसकी इच्छा और क्रिया से पदाथ के परिणमन का मेल बैठ जाता है वह वहां 
कषायवश अपने को सफल अनुभव करता है। बस्तुतः वह परिणमन उसकी इच्छा की प्रेरणा से नहीं 
हुआ । इच्छा के होने में व्यक्ति स्व॒तन्त्र है और परिणमन में विवक्षित पदार्थ स्व॒तन्त्र है। ये दोनों कार्य 
अपनी अपनी तत्कालीन योग्यतावश ही हुए हैं । मात्र इन दोनों का निमितनेमित्तिक सम्बन्ध होने से 
यह कहा जाता है कि इस कारण यह कार्य हुआ। इस विषय को ठीक तरह से समभने के लिये 
अध्यापक और विद्यार्थियों का रष्टान्त विशेष उपयोगी है । एक अध्यापक अनेक छात्रों को 
सप्रानभाव से पढ़ाता है फिर क्‍या कारण है कि थे सत्र छात्र एकसा अध्ययन नहीं कर पाते। 
कोई अध्यापक के द्वारा बतलाये गये विषय को अच्छी तरह से हृदयग्रंगम कर छेता है, कोई उसे अल्प 
मात्रा में हृदयंगम करने में समर्थ होता है और काई निरालण्ठ ही रद्द जाता है। यदि अन्य को कायकारी 
माना जाता है तो अध्यापक के निमित्त से सबका एक से ज्ञान की श्राप्ति होनी चाहिये थी । पर ऐसा होता 
नहों, इससे स्पष्ट है कि प्रत्येछ काय अपने अपने उपादान की याग्यतानुसार हो दाता है। जिस काल में 
वस्तु में जैसा परिणमन द्वोना होता है वह वैसा दी होता है और निमित्त भी धेसा ही मिलता है। 
निमित्त का काम परिणमन में सहकार प्रदान करना मात्र है। बलातू परिणमन कराना उश्चका काम नहीं है। 


पश्चाप्यायी का विषय--- 

जैसा क्रि हम पहले बतछ। आये हैं कि जगत्‌ में दो प्रकार की वृत्ति की प्रमुखता रही हे एक रवा- 
वलम्धिनी वृत्ति और दूसरी परावलम्पिनी वृत्ति। जेनघम दा से स्वावलम्बिनी बृत्ति का ही समथक रहा 
है। 'स्व' का भर्थ प्रत्यके वस्तु का अपना व्यक्तित्व है। मात्र उस पर भवलम्बित रहनेवाली बृत्ति ही 
स्वावलम्विनी वृत्ति कही जाती है। इसने इंशइवरवादका निषेध इसी आधार से किया है। यदि व्यक्ति 
अपने जीवन में इस बृत्ति को प्रमुखता देता है ता सहकारी रूप से निमित्त का स्त्रीकार करत हुए भी उसे 
आत्मनिर्भर बनना होगा । इससे जगत के क्रम में अन्तर नहीं पड़ कर भी व्यक्ति की दृष्टि बदछ जाती हे । 
जिसे जैन ऋषियों ने सम्यग्द्शान शब्द से पुकारा है वह यहीं से प्रारम्भ होता है। तब व्यक्ति यह अनुभव 
करने छगता है छि जगत के कार्यों का जो मैं अपने में कतृत्त का आरोप करता हूं वह एक मात्र मेरी 
विपरीत बुद्धि या कष|य का परिणाम है। मुझे जगत्‌ को नहीं बदछना है. केवछ अपने को बदलना हे । 
प्रस्तुत प्रन्थ पंचायायी में ब्र्लित विषयों का जब दम सम्यक्‌ प्रकार से अवलोकन करते हैं तब हमें एक 


रेट प्रस्तावना 


मात्र इसी विषय की क्षिक्षा मिलती है। यह विश्व की पदार्थ स्थिति पर तो प्रकाश डालता ही है. पर 
इससे व्यक्ति को “जो सर्बोत्ष्ट शिक्षा मिलती है बह यद्द कि व्यक्ति स्वांवडम्धी केसे बने । इसछिये 
इस प्रन्थ में जिन विषयों का निर्देश किया है उनमें से ढपयोगी कुछ विषयों का यहां हम स्वतन्त्र भाष 
से खुढासा करते दैं-- 


द्रष्प का सामान्य सरूप--- 

विश्व जड़ चेतन दो प्रकार के तस्वों का समुदाय है। वेदान्त दशन के सिवा ' शेष सब दशनों ने 
बज़की स्वतन्त्र सत्ता स्वीकार की है। यहाँ हम उन सब दशनों की स्वतन्त्र चचो नहीं करेंगे। यहाँ हसें 
मात्र जैन दर्शन के अनुसार विश्व का विचार करना है और देखना है कि चेतन जगत्‌ का जड़ जगत्‌ के 
साथ क्या सम्बन्ध है । 


जैन दशन जगत्‌ में मूलभूत छत तस्वों की स्वीकृति देता है। उनके नाम हैं--जीव. पुदूगल, घस 
अधम आकाश और काल। ये छुट्टों द्रव्य! शब्द द्वारा पुकारे जात हैं। इस शब्द में दा अर्थ छिपे हुए 
हैं. _द्रवण शोलता और स्थायित्व । जगत का प्रत्येक पदार्थ परिणमनशील ( उत्पाद व्ययशील ) होकर 
मी धव है इसलिए उसे द्रव्य कहते हैं यह उक्त कथन का तात्पय है । 

साधारणत: जैनदर्शन के सिवा भन्य दशशनों में द्रब्य के विषय में चार मत मिलते हैं । एक मत 
यह है कि जगत्‌ में जो कुछ है वह एक है. सट्रप है और नित्य है। यह मत मात्र एक चेतन तत्त्व की 
प्रतिष्ठा करता है और विश्व की विविधता का माया का परिणास बतलाता है। किन्तु इसके विपरीत 
दूसरा मत है कि जगत्‌ में जो कुछ है वह नाना है और विशरणशील ( उत्पाद-व्ययशीछ ) है। तीसरा 
मत सत््‌ फो तो मानता ही है पर इसके सिवा सत्‌ से भिन्न असत्‌ को भी मानता है । वह सत्‌ में भी 
परमाणु द्रव्य भौर काल, आत्मा आदि को नित्य और काय द्रव्य घट पट आदि को अनित्य मानता है। 
चौथा मत सत्‌ के चेतन और भचेतन दा भेद करता है। उसमें चेतन को नित्य और अचेतन को परिणाम्ती 
नित्य मानता है। एक ऐसा भी मत है जो जगत्‌ की सत्ता को वास्तविक नहीं मानता । 

किन्तु जेनद्शन में द्रव्य की परिभाषा भिन्‍न अ्रकार से की गई है | उसमें किसी मी पदार्थ को न तो 
सवंथा नित्य ही माना गया है और न स्वेधा अनित्य ही। कारण द्रव्य सबधा नित्य है और काय द्रव्य 
सवथा अनित्य है यह भी उसका मत नहीं है किन्तु उसके मत से जड़ चेतन समग्र सद्रप पदाथ उत्पाद, 
व्यय और भौव्य स्वभाव हैं। 


अपनी जाति का त्याग किये बिना नबीन पयोय की प्राप्ति उत्पाद है, पूर्व पर्याय का त्याग व्यय है 
और भनावि पारिणामिक स्व॒भावरूप अन्वय का बना रहना प्रौव्य है| ये उत्पाद, व्यय और भौव्य मिलकर 
द्रव्य के निजरूप हैं । 'उत्रादव्ययप्रौव्ययुक्त सत्‌ , सद्‌ द्रव्यलक्षण॒म” यह इस दुशन की घोषणा है | 

उदाहरणार्थ कोयला जलकर राख हो ज्ञाता है। इसमें पुदूग की कोयछा रूप पयाय का व्यय 
दोता है भौर क्षार रूप पयोय का उत्पाद होवा है, किन्तु दोनों अवस्थाओं में पुदूगल द्रब्य का स्तित्व 


३*3 हा है। उसके प्राज्ञार (08&7007 ) तत्व का कभी विनाश नही होता,। यद्दी उसही 
यता है । 


आशय यह है कि प्रत्येक पदार्थ परिवतनशील है और उसमें बह परिवर्तन प्रति समय होता 
रहता है। जैसे दूध कुछ समय बाद दृद्दी रूप में परिणम जाता है और फिर दृद्दी का मद्दा बना ढिया 
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जाता है। यहाँ यथपि दूध से दद्दी और दृदी से मठठा ये तीन भिन्न-भिन्न भतस्थाएँ दिखाई देती हैं पर हैं 
ये तीनों एक गोरस की ही । इसी प्रकार प्रत्येक द्रव्य में भशवरथा भेद्‌ के होने पर भी उसका अन्वय पाया 
जाता है, इसलिए बह उत्पाद, व्यय और भ्ौब्यरूप सिद्ध दाता है। यह प्रत्यैक द्रव्य का सामान्य 
रभाव है । 


ब प्रश्न यद्द होता है कि एक ही द्रव्य उत्पाद, व्यय और अ्ौव्यरूप केसे हो सकता है । कदाजित्‌ 
काल भेद से उसे उत्पाद और व्ययरूप मान भी लिया जाय. क्‍योंकि जिसका उत्पाद होता है उसका 
कालान्तर में नाश भ्वश्य होता है | तथापि वह ऐसी अवस्था में भौव्यरूप नहीं हं। सकता क्यों कि जिसका 
उत्पाद और व्यय होता है उसे भ्रोव्य स्वभाव मानने में विरोध आता है। समाधान यह है कि 
अवस्था भेद से द्रव्य में ये तीनों माने गये हैं। जिस काल में द्रव्य की पू अवस्था नाश को प्राप्त द्ोती 
है उसी समय उसकी नई अवस्था दुत्पन्न होती है फिर भी उसका जेकालिक अन्वय स्वभाव बना रहता है, 
इसलिए प्रत्येक द्रव्य उत्पाद, व्यय और भौव्य स्वभाव है यह सिद्ध द्वोता है । 

इस भाव को व्यक्त करते हुए स्वामी समन्तभद्र आप्तमीमांसा में लिखते हैँ-- 


घयमोलितुवर्ण थी नाशोत्पादस्थितिष्वयम्‌ | 
शोकपग्रमोदमाष्यर्थ्यं जनो याति तहेतुकम ॥! 

'घट का इच्छुक उसका नाश होने पर दुखी होता है. मुकुट का इच्छुक उसका उत्पाद होने पर 
हित होता है और सुबण का इच्छुक न दुखी होता है न ह्षित होता है। वह मध्यर्थ रहता है। एक 
ही समय में यह शोक. प्रमोद और माध्यरथ्य भाव बिना कारण के तो हो नहीं सकता । इससे मालूम पढ़ता 
है कि प्रत्येक वस्तु त्रयात्मक है।' ह 


उत्पाद, व्यय और ध्रौव्य ये द्रव्य की अबस्थाएँ हैं | द्रव्य इनमें व्याप्त कर स्थित हें इसलिए 
द्रव्य कथंचित्‌ नित्यानित्य है । उत्गद और व्ययरूप अवस्थाओं की अपेक्षा बह कथंचित्‌ अनित्य है और 
भ्ौव्यरूप अवस्था की भपेक्षा वह कथंचित नित्य है। द्रव्यकी यह नित्यानित्यात्मकता अनुभवसिद्ध है । 

दूसरे शब्दों में द्रव्य को गुणपयोय वाला भी कहा जाता है, जिसमें गुण ओर पयोय हो वह द्रव्य 
हे यह उक्त कथन का तातपय है| गुण अन्बयी द्वाते हैं और पयोय व्यतिरेकी । प्रत्येक द्रव्य में कायभेद 
से अनन्त शक्तियों का अनुमान हांता है। इन्हीं को गुण संज्ञा है ये अन्वयी स्व्रभाव 
हाकर भी सदा काल एक जबरथा में नहीं रहते हैं किन्तु प्रति समय बदलते रहते हैं। 
इनका बदलना ही पर्याय है | गुण अन्वयी द्वोते हैं इस कथन का यह तात्पय है कि शक्ति का कभी भी 
नाश नहीं होता । ज्ञान सदाकाल ज्ञान बना रहता है। तथापि जो ज्ञान वतमान समय में है वही ज्ञाम 
अगले समय में नहीं रहता । दूसरे समय में वह अन्य प्रकार का हा जाता है। तथापि प्रत्येक गुण भण्नी 
धारा के भीतर रद्दते हुए द्वी प्रति समय अन्य-अन्य अवस्थाओं को प्राप्त होता है। गुणों की इन 
अवस्थाओं का नाम ही पर्याय है। इससे उन्हें व्यतिरेश्टी कद्दा है। वे प्रति समय भ्न्य-अन्य होती रद्दती 
हैं । ये गुण और पर्याय. मिलकर ही द्रव्य कहृढाते हैं। द्रव्य इनके सिवा स्त॒तन्त्र पदार्थ नहीं है। ये 
दोनों उसके स्वरूप हैं । ' 

इस विषय को ठीक तरह से समझने के लिये सोने का दृष्टान्व ठीक होगा | सोना पीतल भादि 
अनेक धर्म और उनकी तरतमरूप ' अवस्थाओं के सिवा स्वतन्त्र पदार्थ नहीं है। कोई सोना कम पीछा 


३० प्रत्तावनता 


होता है, कोई अधिक पीछा द्वोता है, कोई गोल होता है और कोई त्रिकोण या चतुष्कोण द्ोता है । सोना 
इन सब पीवत्व भादि शक्तियों में और उनकी प्रति समय दोनेबाी विविध अकार की पयायों में व्याप्त कर 
स्थित है। सब द्रव्यों का यद्दी स्वभाव है। अपने गुण और पर्यायों के सिवा उनकी स्वतन्त्र सत्ता नहीं 
है । इसी से दूखरे शब्दों में उसे गुण पर्यायवाला कद्दते हैं । 

पहले यद्यपि द्रव्य को उत्पाद, व्यय और भ्रौव्य-स्वभाववाल्वा बतला आये हैं और यहाँ उसे गुण 
पर्यायवाला बतलाया है पर विचार करने पर इन दोनों छक्षणों में काई अन्तर नहीं प्रतीत द्ोता, क्योंकि 
जो वस्तु उत्पाद, व्यय और भौव्य शब्द द्वारा कही जाती है, वही गुण पर्याय शब्द द्वारा कही गई है। 
उत्पाद और व्यय ये पर्याय के दूसरे नाम हैं और प्रौच्य यह गुण का दूसरा नाम है, इसलिये द्रव्य को 
उत्पाद, व्यय और भौव्य स्वभाव कही या गुण और पर्यायवाला कहो, दोनों का एक ही अथ है। गुण भौर 
पर्याय ये रुक्ष्यस्थानीय हैं तथा उत्पाद, व्यय और भौव्य ये लक्षणस्थानीय हैं, गुण का मुख्य लक्षण 
भौव्य है तथा पर्यायका मुख्य लक्षण उत्पाइ और व्यय है। जिसका लक्षण किया जाय उसे लक्ष्य कह्दते 
हैं और जिस द्वारा वस्तु की पहिचांन की जाय उसे क्ञक्षण कद्दते हैं | गुण की मुख्य पहिचान उसका 
सदा काल बने रहना है और पर्याय की मुख्य पद्िचान उसका उत्न्न होते रहना ओर विनष्ट होते 
रहना है | 

यहाँ द्रव्य को लक्ष्य तथा उत्पाद, व्यय और श्रौव्य को या गुण और पर्यायकों उसका छक्षण कहा 
है । इससे सददज दी इनमें भेद की प्रतीति द्वोती है, किन्तु बस्तुतः इनमे भेद नहीं है। भेद बुद्धि में आता 
है | बस्तु तो अवण्ड भौर एक है। जब उसे जिस रूप में देखते हें तब वह उसी रूप में दिखाई देती है। 

परन्तु द्रव्य का यह विचार उसे सत्खरूप मानकर ही किया जाता है, इसलिये प्रकारान्तर से 
द्रव्य को सत्‌ भी कह्दा जाता है । आशय इन तीनों व्याख्याओं का एक है। इसी भाव को व्यक्त करते 
हुए आचाय कुन्दकुन्द ने पथ्चास्तिकाय में कहा है-- 

दव्व॑ सल्लक्वणियं उपादव्ययधुकत्तसंजुत्तं | 
गुणपजायासय वा ज॑ त॑ मरणंति सब्वरह |? 

'सवश्ञदेव द्रव्य का लक्षण सत्‌ कद्दते हैं। अथवा जो उत्पाद, व्यय और धौव्य से संयुक्त है बह 
द्रव्य है । अथवा जो गुण और पर्याय का आश्रय दै वह द्रव्य है।' 

द्रव्य के इन तीनों लक्षणों में से किसी एक के कहने से शेष दो का कथन स्वतः हो जाता है, 
क्योंकि जो सत्‌ है वह उत्पाद, व्यय और भ्रौव्य रूप तथा गुण परयायवाला है। जो उत्पाद, व्यय और 
प्रौव्यरूप है वह सत्‌ है और गुण पर्यायवाला भी है तथा जो गुण पर्यायवाला है बह सत्‌ है और उस्पाद 
ठयय ध्रौव्य स्वरूप है। 

द्रव्य और पर्याय की चचा महर्षि पतजलि ने भी की है।थे महाभाष्य के पशपशाहिक में 
लिखते हैं-... 

दरिव्य॑ नित्यम, आहरतिरनित्या | घुपर्णो कयाचिदाह्त्या युक्त पिएडो भवति, प्रिरडाकृतिमपम्द्य रुचकाः 
किपन्ते, रुचकाह॒तिपुपमद्ध कटका। कियन्ते, कटकाकृपिमु रमुध सवस्तिकाः कियन्ते | पुनरावत्ति! सुवर्शैपिएड:। 
पुनरफ्या55कत्या युक्तः खद्राज्जारसव्शों कुरढले भवत:। भाहइतिरन्या च भ्रन्याच भवति, द्वथ्यं पुनस्‍्तदेव, 
आहत्युपमर्दनेन द्रव्यमेवापशिध्यते ।” 


फाल्चाथ्यायो ३१ 


'द्ब्य निल्‍य है भौर आकृति अथात्‌ अवस्था अनित्य है। खुचण का एक आकार पिण्ड है। उसका 
विनाश कर माला बनाई जाती है |साछा का बिनाश कर कड़े बनाये जाते हैं | कड़ों को तोइकर स्वस्तिक 
धनाये जाते हैं । फिर घूम फिरकर सुबण पिण्ड हो जाता है। फिर उसका विवक्षित आकार खैर के 
अवज्ार के समान दो कुण्डल हो जाता है| इस प्रकार एक के बाद दूसरा आकार होता रहता है परन्तु 
द्रव्य वही रहता है। आकार का नाश फरने से एकमात्र द्रव्य ही शेष रहता है ।' 

इसकी चर्चा कुमारिछ ने भी की है। वे लिखते हैं--- 


वर्धमानकमज़्े च रुषकः कियते यदा | 
तदा पूर्वाधिनः शोकः ग्रीतिश्राप्युत्तराथिनः ॥ २१ ॥ 
हेमाधिनस्तु माध्यस्थय्यं तस्माद्वस्तु त्रयात्मकम | 
नोत्याद स्थितिभज़ा नामभावे स्थान्मतित्रयम्‌ ॥ २२॥ 
न नाशेन पिना शोकों नोत्रादेव बिना सुखम। 
(स्थित्या विना न माध्यस्थ्यं तेव सामान्यनित्यता ॥ २३ ॥।! 


'जब सोने के एक प्याले को तोबृूकर माला घनाई जाती है तब प्याला चक्हनेवाले को शोक 
होता है, माछा चाइनेवाले को हष होता है और सोने का ६5छुक मध्यस्थ रहता है। इससे वस्तु के 
त्रयात्मक होने की सूचना मिलती है। उत्पाद, स्थिति और व्यय के अभाव में तीन प्रकार की बुद्धि नहीं 
दो सकती, क्योंकि प्याले का नाश हुए बिना शोक नहीं हो सकता, माला की उत्पत्ति हुए बिना हर्ष 
नहीं हो सकता और सोने के स्थायित्व के त्िना माध्यस्थ्यभाव नहीं हा सकता । अतः वस्तु सामान्य से 
न्त्यिहै। 

ये दोनों उल्लेख यद्यपि सामान्यतः जैनदशन के अनुकूल प्रतीत होते हैं पर इनमें जैनद्शन से 
मौलिक अन्तर है। ये मुख्यतः नैयायिक दशन के दृष्टिकोण को ही स्पष्ट करते हैं। नैयायिक दशन का 
मन्तव्य है कि कारण द्रव्य सवथा नित्य है और कार्य द्रव्य सवंधा अनित्य है। इन दोनों उल्लेखों का 
भी यही भाव प्रतीत होता है। महषि पतअलि तो द्रव्य की नित्यता और पर्याय की अनित्यता स्पष्टत: 
स्वीकार करते हैं। किन्तु जेनद्शन का दृष्टिकोण किसी एक को सर्वेथा नित्य या सवंथा आनित्य 
मानने का नहीं है। दृष्टिभेद्‌ से वद्दी वस्तु नित्य है और वही भनित्य दै ऐसा इसका मन्तव्य है। और 
जो युक्ति तथा अनुभव से भी सिद्ध होता हे । 


द्रव्य के अवान्तर मेद--- 

जेसा कि हम पहले बतला भाये हैं कि द्रव्य के भवान्तर भेद्‌ छः हैं--जीव, पुदुगछ, धर्म, अधम, 
आकाश और काल । इन छहों में द्रव्य का खामान लक्षण पाया जाता है इसलिये ता इन्हें द्रव्य कद्दते 
हैं. और इसका विशेष छक्षण प्रथक्‌ प्रथक है इसढिये इनकी स्वतन्त्र सत्ता स्वीकार की गई है। इन 
छद्दों का जेनद्शन में जीव द्रव्य जौर अजीब द्रव्य इन नामों से भी उल्लेख किया जाता है। कारण 
स्पष्ट है, क्योंकि इन छह्दों में,जीब् द्रव्य के सिवा शेष सब द्रव्य अचेतन हैं । 
जीव द्रव्य-- 

जीव के अत्तित्व के लिये सबसे बढ़ा श्रमाण मनुष्य कां अनुभव है। वृक्ष, कीट, पतंग से छेकर 
मनुष्य तक जितने श्राणी हैं उनमें ऐसा व्यक्तित्व काम करता हुआ अनुभव में भाता है जो इतर जड़ 
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हत्वों में नहीं देखा जाता | वह व्यक्तित्व क्या है ? प्राचीन ऋषियों ने इसे 'जीव' शब्दद्वारा सम्बोधित 
किया है। इसका मुख्य लक्षण चेतना है और चेतना का अथ है जानना देखना। जो देखता भानता 
है, मुख दुख का अनुभव करता है राग ढ्ंष करता है, लड़ता कगढ़ता है, डरता ढराता है वह 
जीव द्वी तो है। 

यों तो सांख्यद््शन भी पुरुष को चेतन मानता है किन्तु वह उसे ज्ञानरूप नहीं मानता । उसके 
मत से बुद्ध में प्रतिविम्बित पुरुष का पदार्थों के सम्पक होने का नाम ही ज्ञान है। बह मानता है 
कि सब प्रथम भ्रकृति से महत्तत्त्व या बुद्धि की उत्पत्ति दाती है। यह स्वयं जड़ है, अतः अकेले इसमें 
ज्ञान की उत्पत्ति नहीं होती और अकेछ पुरुष में भी ज्ञान की उत्पत्ति नहीं होती प्रत्युत दोनों के 
सम्मिलन से यह काय सम्पन्न होता है। जब ज्ञानेन्द्रियाँ बाह्य जगत्‌ के पदार्थों को बुद्धि के सामने 
उपस्थित करती हैं ता बुद्धि उनके आकार को घाग्य कर लेती है। इनने पर भी ज्ञान की उसपत्ति के 
लिये बुद्धि में चेतन्यात्मक पुरुष का प्रतिबिम्ब पड़ना आवश्यक है। इतनी प्रक्रिया के बाद ही ज्ञान की 
उत्पत्ति होती है । 

सांख्यदशन न चेतन्य को पुरुष का स्वरूप मानकर भी उसकी कोई स्पष्ट व्याख्या प्रस्तुत नहीं 
की है। किन्तु जेनद्शन इसकी स्पष्ट व्याख्या करता है। बह कहता है कि चेतना यह जीव का दूसरा 
नाम है। चेतना कहने से हमें दशन, ज्ञान, निराकुलता आदि अनन्त शक्तियों का बोध होता है। 

यह अजुभवश्तिद्ध बात है कि विश्व के समस्त पद्ाथ स्वतन्त्र और अनन्त शक्ति सम्पन्न हैं । 
जीब अनन्त हैं उनका स्वभाव शील एकसा दो सकता दै पर उन्हें किसी अन्य शक्ति का अंश मानना 
उचित नहीं और न कभी उनकी स्वतन्त्र सत्ता का छोप ही हो सकता है। त्रह्म की ऋत्पना मात्र बुद्धि का 
व्यायाम है। सनातन प्रक्रिया से विश्व का प्रप5च जिस ढंग से चला आ रहा है आगे भी चलता रहेगा | 
इसलिये प्रश्न हाता है कि रव॒तन्त्र रूप से अनुभव में भानेवाले 'अहं प्रत्ययवेद्य' जीत्र का स्वरूप क्‍या है? 
जैन दशन ने 'चेतना' शब्द द्वारा इसी प्रश्नका उत्तर दिया है। यद्यपि इस शब्द का अर्थ मुख्यरूप से 
ज्ञान द्शन हाता है पर ज्ञान दूशन उपलक्षण है। इससे उन अनन्त शक्तियों का बोध होता है जो जीब के 
सिवा अन्य द्रव्य में नहीं पाइ जातों । 


आत्मा जीवका पर्याय वाची है--- 

जीवह्ा दूसरा नाम आत्मा है। 'आत्मन' शब्द का व्युतपत्तिरम्य अथ है--भाप्रोति व्याप्रोतीति 
शात्मा जो स्वीकार करता दे या व्याप्त कर रहता है। संसार अवस्था में जीव इन्द्रियों द्वारा विषयों को ग्रदण 
करता दै और केवलज्ञान के प्राप्त दाने पर वह विश्व के समस्त ज्ञेयों का अपने ज्ञान का विषय बनाता है 
इसलिये उसका भात्मा यह नाम साथंक है। 


जीवका दूसरा नाम प्राणी है-- 
प्राणी कहने से भी जीवका ही बोध होता है । 


हमें मनुष्य के शरीर में पांच ज्ञानेन्द्रियों की उपलब्धि होती है, हैनः द्वारा वह विवध प्रभार के 
दिषयों को प्रहण करता है । इसके सिवा वह मन से सोचता विचारता है. श्वासाच्छास ढेता है, शरीर 
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से विविध प्रकार की चेष्टाएँ करता है, बचन बोलता है और कुछ काल तक शरीर को घारण करता है। 
यह सब एक जीव तत्त्व की करामत है। जीव शब्द का व्युत्वत्ति लभ्य अथ है--अजीवीत जीवति जी- 
विष्यतीति जीव :--जो जीता था, जीता है और जीता रहेगा । पांच इन्द्रयां, श्वासाच्छास, आयु, कायबल, 
वचनबल और मनाबल ये दस प्राण हैं जो उसकी जीवन क्रिया में सहायता करते रहते हैं। इन द्वारा 
जीव के भ्तत्व का ज्ञान होता है। जीवित शरीर की चमकती हुई आखों से मुदां शर्र!र की आखों में 
बढ़ा अन्तर होता है। मरने के बाद शरीर के सब अवयव जहाँ के तहाँ मौजूद रहते हैं । कंबल एक शक्ति 
का छोप हो ज्ञाने से बे कान्तिदीन हो जाते हैं। उनमें सड़ांद पैदा दाने लगती है। यंत्र द्वारा शरीर में 
क्रियाके पैदा करने पर भी बह स्थिति नहीं लाई जा सकती है जो जीवित शरीर में देखी जाती है । 


चार्बाक दशेन की निःसारता-- 


साधारणतया जीव की सरव॒तन्त्र सत्ताके विषय में सनातन काछ से मतभेद चला आ रहा है । 
चावाक दशन ने इसझी स्व॒तन्त्र सत्ता स्व्रीकार नहीं की है । वह प्रथिबी, जल, तेज और बायु इन मूलभूत 
चार तर्गें को स्वीकार करता है । उसका कद्दना है कि प्थिव्री आदि भूत चतुष्टय के सम्मिश्रण से शरीर 
की सृष्टि होती है । शरीर के अतिरिक्त आत्मा नामक श्रन्य पदार्थ नहीं है । चेतन्य आत्मा का पस है पर 
इस चेतन्य का सम्बन्ध शरीर से होने के कारण शरीर को ही आत्मा मानने के लिये बाध्य हाना पड़ता 
है । बह इसकी पुष्टि में मदिरा का रृष्टान्त उपस्थित करता है। मदिरि की उत्पत्ति जिन द्रव्यों से होती 
है उनमें मादकता नःम मात्र को नहीं है पर मदिरः में सादकता अनुभवसिद्ध हैं। इससे पता चलता हे. 
कि भूत चतुष्टय के सम्मिश्रण से चैतन्य तत्त्व की उत्पत्ति होती है । 
किन्तु विचार करने पर यह सत समीचोन प्रतीत नहीं होता, क्यों कि प्राणियों के स्वभाव में जो 
वैषम्य द्खाइ देता हे | बह बल्ात्‌ आत्मा की स्वतन्त्र सत्ता स्वीकार करने का बाध्य करता हे । मदिरा 
की मात्रा में अन्तर हो सकता है। काई सदिश अधिक तेज होती है. और फाई कम 
तेज पर उसका काय एक ढरें का होता है। मदिरा चाहे कहीं की ही क्यों न बनी हो, वह 
मादकता ही उत,ज्न करती हे। यदि जीवका उपादान शरीर के आरम्मक द्रव्य ही मान लिये 
जाते हैं ता सब जीवों की एक दी ही प्रकृति माननी पड़ेगी। किन्तु विविध देहधारियों को प्रकृति 
में मौलिक अन्तर दिखाई देता है। कोई क्रोधी होता है. कोई क्षमाशील, कोई दाशनिक होता है, कोई 
निरा बुदूधू , काई शरीर पोषण में आत्मीक उन्नति मानता है और कोई उसके शे।षण में। शिक्षादि के भाव।- 
भाव से इन भ्रवृत्तियों को पनपने का अवसर मिलता है या बाघा पड़ती है, परन्तु द्वाती हे यह प्रवृत्ति 
सहज ही | लाख प्रयत्न करने पर भी किसी में कृत्रिम रूप से इन गुणों का सन्निवेश नहीं किया जा 
सकता । यदि जीव शरीर से अभिन्‍न हाता तो यह बेषम्थ न होना चाहिये था | 
एक बात और हे । बालक जन्म छते दी दुग्धपान की इच्छा करता है। माता के स्तन से उसका 
मुद्द लगाने पर वह दूंध पीन छगता है। कुछ ऐसे भी बालक देखे गये हैं जो अपने पूव जन्म का वृत्तानत 
सुनाते हैं | रतनलाल जी ने भपनी आत्म रहस्य नामक पुस्तक में देश विदेश की ऐसी कई घटनाएँ निबद्ध 
की हैं। एक घटना बरेली की है। बात सन १९२६ की हे । केकयनन्दन वकील के यहाँ एक पुत्र 
उत्पन्न हुआ । जब यह बालक ५ व का हुआ और बोलना सीख गया, तो वह अपने पूर्थ जन्‍म 
की बातें कददने छगा कि पृ जन्म में में बनारस निवासी बथ्ुभा पांडे का पुत्र था। उस बालक के 
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पिता श्री केकयनन्दन, कई मित्रों के साथ, उस बालक को बनारस छे गये और बालक के बतढाये हुए 
स्थान पर पहुंचे। उस समय बनारस के जिछाधीश श्री बी. एन, मेहता भी उपस्थित थे। बालक बबुआ 
मद्दाराज तथा उस मोहल्ले के एकत्रित सज्जनों को उनके नाम छे ले कर पुकारने लगा और उनसे मिलने 
की धत्सुकता प्रकट करने छगा । उसने अपने पूबे जन्म के गृह तथा बहुत-सी बरतुओं को पदिचान लिया 
और अनेक प्रश्न पूछने छगा कि अमुक अमुक वस्तुएं कहाँ-कह्ाँ हैं. और केसी हैं । उस बालक का 
बतलाया हुआ पूर्व जन्म का समस्त वृत्तान्त बिलकुल सत्य निकला | 

भूत प्रेतों की कथाएँ भी अक्सर लोग सुनाया करते हैं । कुछ पश्चिमीय विद्वानों ने इनका 
संकलन भी किया है। भारतीय समाचार पत्रों में भी ये प्रकाशित द्वोती रहती हैं। इनसे सम्बद्ध 
कई घटनायें ऐसी होती हैं जिन्हें असत्य नहीं माना जा सकता । अक्सर ये वहीं पर क्रियाशील दिखाई 
देते हैं जहाँ इनका पूष जन्म का किश्ली न किसी प्रकार का सम्बन्ध होता है। 

प्रशन है कि यह सब क्यों होता है ? जीव को शरीर से अभिन्‍न मानने पर न तो बालक को 
दूध पीने की इच्छा हा सकती है, न वह पूष जन्म की घटनाओं की स्मृति रख सकता है और न दी 
भूत-प्रेत योनि की विविध घटनाओं का सम्बन्ध बिठाया जा सकता है। किन्तु यह सब हंता अवश्य है 
इससे ज्ञात हाता है कि शरीर से भिन्‍न काई रवतन्त्न व्यत्तित्त अवश्य है जो यह सब करता कराता है | 
चार्वाक दर्शन भात्मा की र॒तन्त्र सत्ता भले द्वी स्वीकार न करे किन्तु उक्त आधार इतने स्पष्ट हैं जिनके 
यलढ पर उसकी सत्ता स्वीकार करनी ही पड़ती है । 

इसके स्वरूप का सभी भास्तिक दशनों न विचार किया है । पाश्चात्य वैज्ञानिकों का भी इस ओर 
ध्यान गया है। उनके ध्यान में यह बात आने लगी है कि हाइड्रोजन, आक्सीजन, कारबन, नाइट्रोजन 
और फासफोरस इन तत्त्वों के मिश्रण से मनुष्य के मस्तिष्क का निर्माण होता है अवश्य किन्तु इसके 
परमाणु प्थक्‌ प्रथक्‌ ज्ञान शून्य हैं, अतः इनके मिश्रित कर देने पर भी उसमें ज्ञान, विचार और विविध 
प्रकार की भावनाएं नहीं उत्पन्न हा सकती हैं| माना कि वे वैज्ञानिक अभी तक आत्मा का ठीक-ठीक 
स्वरूप स्थिर नहीं कर सके हैं। उनकी भौतिक विज्ञान के सामने इसकी प्रगति बहुत मन्द है। वास्तव में 
इसके विचार के लिए एक स्वतन्त्र आध्यात्मिक प्रयागशाला की महती आवश्यकता है | 


जीव उपयोग स्वभाव है--- 
स्वोंगरूप से जीव के रवरूप पर प्रकाश डाछते हुए आचाय नेमिचन्द्र सिद्धान्त चक्रवर्ती द्रव्य 
संप्रह में लिखते हैं-- 
जीवो उवश्नोगमओ अमुत्ति कत्ता सदेहपरिगाणो। 
भोत्ता संसारत्यो तिद्धो सो विस्ससोडगई ॥ 
इसमें बतलाया है कि जीत्र का स्वरूप उपयोग है। वह अमूर्ति दै, कत्ता है, स्वदेह् प्रमाण 
है, भोक्ता है, संसारी है, सिद्ध है और स्वभाव से ऊध्व गमन करनवाला है । 
जीव के स्वभाव की चचा करते हुए पहले हम यह बतलछा आये हैं कि उशका स्वभाव ज्ञान 
दृशन है। ज्ञान दशेन ये उपयोग के ही दूसरे नाम हैं। उपयोग उपयुक्त अवस्था को कद्दते हैं | ज्ञान 
दृशन की उपयुक्त अबस्था द्वी उपयोग है। उसमें पदार्थों का प्रतिबिम्बित होना यह दृषण का स्वभाव है । 


पत्चाध्यायो प्‌ 


ऐस| काई क्षण नहीं जब दपण में अन्य पदार्थो' का प्रतिविम्ध नहीं पढ़ता हो। पदार्थ बदलते रहते हैं । 
उनके साथ प्रतिषिम्ब भी बदलते रहते हैं। फिर भी दर्पण एक के बाद दूसरे पदार्थ को प्रतिबिम्बित करता 
रइता है। कभी कभी वह एक साथ अनेक पदार्थों को भी प्रतिबिम्बित करता है । उसी प्रहार ज्ञान 
दशन का स्वभाव पदार्थों को जानना देखना है। इस क्रिया का नाम ही उपयोग है। ओीब में यह क्रिया 
सदा चालू रहती है । जब वह बाह्य पदार्थों को जानता है तब उसकी यद्द क्रिया ज्ञान कहलाती है और 
जब वह अपने स्वरूप को जानता है तब उश्षकी यह क्रिया दशन कद्दी जाती है। 


दूपण के समान इसमें भी सबको जानने देखने की शक्ति है पर आवरण के कारण वह सबको 
नहीं जान पाता है। रुद्वादरणाथ किसी दपण पर आवरण के डाछ देने पर उस पर मात्र आवरण का 
ही प्रतिबिम्ब पड़ता है। एक प्रकार से दपण का सम्बन्ध बाह्य जगत्‌ से छूट-सा जाता है। किन्तु 
आवरण के दृटते ही वह अन्य पदार्थों को भी प्रतिबिम्बित करने लगता है। ठीक यही अवस्था ज्ञान की 
होती है | संसार अवस्था में आत्मा एक मफान में बन्द है। उसे बाहर की बरतुएँ देखने के लिए खिड़- 
कियाँ चाहिये । पांच इन्द्रियां और मन ये उस मक्कान की खिड़कियां है। देखनेवाला जुदा है। वह इन 
द्वारा विश्व के रृश्य देखा करता है। वह रष्टा है और विश्व के पदार्थ रइय हैं। देखते रहना और 
जानते रहना यह उसका स्वभाव है। आत्मा को उपयोग रवभाव कद्दने का यद्दी कारण है । 
जीव अमू्त है-- 

प्रश्न होता है कि यदि जानना देखना उसक। स्वभाव है भोर वह इन्द्रिय और मन की सद्दायता 
से जानता देखता है तो उसे इन्द्रिय और मन की जाति का होना चाहिए। इन्द्रिय और मन रूपी हैं, 
पुदूगल हैं अतः जीव भी रूपी और पुदगल ही प्राप्त होता है। ऐसी स्थिति में उसकी स्तततन्त्र सत्ता नहीं 
माली ज। सकती । समाधान यह है कि इन्द्रिय और सन खिड़कियां हैं सर्त्रयं जानने देखनेबाले नहीं । 
जानने देखनेवाला अन्य है। उसकी जाति भिन्न है। वह अमूत है और इन्द्रियां मूत हें इस लिए इन 
दोनों की जाति एक नहीं दो सकती । रही सम्बन्ध फी बात सा जब कि बहू सत्स्वरूप दे ऐसी हालत में 
उप्तका मू्त पदार्थों' से सम्बन्ध दवोने में कोई आश्चय नहीं होना चाहिये। काय कारणभाव की प्रक्रिया 
में मृत और अमूते पदार्थों के निमित्त नैमित्तिक सम्बन्ध को प्रत्येक दर्शन ने स्वीकार किया है। इसके 
विना जगत्‌ का व्यवद्दार भी नहीं चल सकता है। जीव में क्षनातन भ्रक्रिया से जो कम नोरी जाई हुई है 
उसके कारण भी वह पुदगल का निमित्तनैमित्तिक सम्बन्धी बना हुआ है। फिर भी उसकी सत्ता स्व॒तन्त्र 
है और पुद्गछ की सत्ता स्र॒तन्त्र है। यद्यपि बन्ध की अपेक्षा जीव और पुदूगढ एक दिखाई देते हैं और 
एक में अच्छाई बुराई के आ जाने पर दूसरे में भी उसकी प्रतीति हान लगती दै पर छक्षण भेद से उनका 
पाथेक्य स्पष्ट है। मूत का अथ मात्र रूप, रस, गन्ध और स्पशे है। ये गुण जीब में नहीं हैं इतना ही 
उसके भमूत होने का तात्पय है। और जितने अमूत पदार्थ हैं उनके सम्बन्ध में भी यही नियम जानना 
चाहिये | 


जीव कर्चा है--- 


कर्तृत्व यह न केवल जीव की बिशेषता है अपि तु प्रत्येक द्रन्‍्य में यद्द गुण पाया जाता है। फिर 
भी यहाँ जीव को कत्तारूप में स्वीकार करने के दो कारण हैं। प्रथम तो यद कि जो जीव की स्वृतन्त्र 


३६ प्रस्तावना 


सत्ता मान कर भी रसे लेकरत्ता मानते हैं उनकी इस मान्यता का निषेध करना इसका प्रयोजन है ओर 
दूसरे अपनी संसार दशा का कत्ता स्वयं जीव द्वी है इसका विधान करना भी इसका प्रयोजन है । 


सांख्यदशन के मतानुसार आत्मा सवंधा नलेंप, त्रिगुणातीत, विवेकी, विषयी, विशेष, चेतन तथा 
अप्रसवधर्मी है। इसकी परुप संज्ञा है। वह साक्षात्‌ चैतन्य रूप है। चैतन्य उध्तका गुण नहीं है | जगत 
के १दार्थ प्रैगुण्य सम्पन्न तथा चेतन होते हैं। इनमें त्रैगुएय तो प्रकृति का अंश है और चैतन्यभाव 
चतन पुरुष का अंश है। पुरुष में दिसी तरह का सदृश या विसदश परिणाम नहीं उत्पन्न होता । वह 
झविकारी, कूटरथ, नित्य तथा सर्व व्यापक है। क्रिया शीलता प्रकृति का धर्म है। पुरुष वस्तुत: निष्किय 
तथा अकर्त्ता है। जगत का काम एकमात्र प्रकृति दी किया करती है। निरीह पुरुष तो केबछ साक्षीमात्र 
या रृष्टामान्र है | त्रिगुण विलक्षण हान से वह नित्यमुक्त है । 
इस तरह सांख्यद्शन ने पुरुष का सवंधा अकतों और निलेप माना है। किन्तु यह मान्यता युक्ति 
और भ्मुभव दोनों के विरुद्ध है| सांख्यद्शन पुरुष का भाक्ता तो मानता है पर कता नहीं मानता यह 
महान आश्चर्य की बात है। इस सम्बन्ध में आचार्य कुन्दकुन्द समयप्राभ्ृत में क्‍या लिखते हैं 
यह उन्हीं के शब्दों में पढ़ियै--- 
अण्णो करेड अणयणो परिभुंज३श जस्स एस पिद्धंतो | 
सो जीग्रे शादी भिच्छाश्ड्री आणारिहदों ॥२०५८॥ 
एक कता है भौर दूसरा भाक्ता है ऐसा माननेवाढे का भआचाय कुन्दकुन्द ने इस गाथा में मिथ्या 
टष्ट कह। है| मिथ्याहष्टि शब्द है तो कठार पर वस्तुस्थिति का निदशंक है | 
जैसा कि हेस पहले बतला भाये हैं कि उत्पन्न होना, नष्ट होना और धत् रहना यह प्रत्येक द्रव्य 
का स्वभाव है इसट्ये प्रत्येक द्रव्य अपने स्त्रभाव का ही कता ठहरता है! यद्यत्ि निमित्त कथन की 
विवश्ञा स इससे पेसा किया ऐसा व्यवहार किया जाता है पर इस कथन द्वारा यह बतलाना प्रयोजन 
रहता है # इस काय के होने में निमित्त क्‍या है। हे 


जीव स्वदेहप्रमाण है 


जीव का आकार क्या है इस सम्बन्ध है तीन मत मिलते हैं, एक मत के अनुसार वह व्यापक है । 

यद्द्‌ वेदानुमोदित मत है। वेदों में ऋग्वेद का पुरुष सूक्त प्रसिद्ध है। इसमें पुरुष के सब देश और सब 

कालव्यापी होने की महत्वपूर्ण कल्पना को गई है। वहां लिखा है कि 'बह दजार मस्तक, हजार आँखों 

: तथा हजार पैग्वाह्य पुरुष चारों ओर से इस प्रथ्वी को घेरकर परिमाण में दश अंगुछ बड़ा है।' फिर 

लिखा है कि 'जो कुछ इस समय वतंमान है जो कुछ उत्पन्न द्वो चुका है तथा जो कुछ डत्पन्न होनेवाढा 
है वह सब पुरुष दी है । 


चेक ए ५ 
न्याय-वेशेषिक दशान पुरुष की इस कल्पना को ही आधारभूत मानकर आत्मतत्त्व के आकार और 
स्वरूप के निर्णय करने में प्रदत्त हुए जान पढ़ते है। सांख्य, योग और मीमांसा दुशन ने भी इसी से 
रणा पाई है। इसी से इन दशनों ने भात्मतत्त्व की व्यापकता स्वीकार की है । हे 


दूसरा मत उसे अरुपरिमाण स्वीकार करता है और तीसरा मत है जीव को शरीर परिमाण 
स्त्रीकार करनेबाढा | 


नि 


पत्बाध्यायी ३७ 


किन्तु इनपें से प्रारम्भ के दो मत आत्मा की वास्तविक स्थिति पर सम्यक प्रकाश नहीं डालते ; 
क्योंकि न तो आत्मा शरीर के बाहर ही अनुभव में भाता है और न ही उसकी मात्र शरीर के एक हिस्से 
में प्रतीति होती है। हर हाछत में वह शरीर परिमाण ही अनुभव में आता है इसलिये इस मत को दी 
समीचीन मानना उचित है | माना कि शरीर छोटा-बड़ा होता है पर इतने भात्र से आत्मा शरीर परिमाण 
है यह मत नहीं बाधा जा सकता है, क्योंकि आत्मप्रदेशों में प्रदीप के प्रकाश के समान फैलने और 
सकुइने की ताकत है, इसछिये जब जैसा शरीर मिछता है उसके अनुसार उसमें संकोच विकोच होता 
रहता है | जैनदशन में आत्मा के असंख्यात प्रदेश बतढाये हैं।वे जब फैलकर आकाश के एक-एक 
प्रदेश पर स्थित होते हैं तब्र चदह अपनी अबगाहना द्वारा लोकाकाश को व्याप्त कर लेता है और जब 
छाटे से छोटा शरीर मिलता है तब उसकी आवगाहना मात्र उतनी रद्द जाती है। भात्मा स्वदेह प्रमाण 
है यह सामान्य नियम है । संसार दशा में निरन्तर शरीर मिलते रहने के कारण यह नियम बन जाता 
है किन्तु विशिष्ट दशा में इसका अपवाद भी देखा जाता है। उदाहरणाथ समुद्धात की दशा में यह 
स्वदेह प्रमाण का नियम लागू नहीं होता । इसो तरह मुक्त दशा में भी वह अपने अन्तिम देह से अव- 
गाहना में कुछ कम होता है। पर इसका यह अथ नहीं कि घटने-बढ़ने की दशा में उसमें से कुछ हिस्सा 
ट्ूटकर अछ्ग हो जाता है या उसमें काई नया हिस्सा आ मिलता है. क्योंकि प्रत्येक आत्मा अखंड 
असंख्यात प्रदेशी है | उसके प्रदेश खण्ड-खण्ड होकर शरीर के समान अछूग नहीं होते । शरीर स्वतन्त्र 
एक द्रव्य नहीं है जब कि प्रत्येक आत्मा स्वतन्त्र एक द्रव्य है। इसलिये शरीर के अब्रयवों के छिन्न- 
भिन्‍न हानेपर भी आत्मा अखण्ड बना रहता है। 


जीव भोक्ता है-- 


भोग और उपभोग आत्मा की असाधारण वबाग्यता है | यह योग्यता आत्मा के सित्रा भन्‍्य द्रव्यों 
में नहीं पाई जाती क्‍योंकि अन्य द्रव्य जड़ हैं इसलिये वे अपने-अपने काय के कतों होकर भी उसका 
भोग उपभोग कहने में असमर्थ हैं. पर जीव चेतन है। उसमे भागने की याग्यता पाई जाती है। इस 
द्वारा बह निरन्तर अपने स्वभाव को अपनी-भपनी योग्यतानुसार भोगता रहता है इसीसे जेनदशन में 
जीव का भाक्ता माना गया है | 


भोग अन्य पदार्थ का नहीं होता क्योंकि जानने रूप क्रिया से भोगोपभोगहूप क्रिया में अन्तर 
है। अन्य पदार्थां को अपना मानना और उनमें भोग उपभोग को कटपना करना यह मिथ्यात्व का 
परिपाक है। प्रारम्भ में जीभ का रस से संयोग हान पर उसका ज्ञान होता है तब जाकर यह जीत 
सुख दुख का बेदन करता है इससे मालठ्म 'ड़ता है कि सुत्र दुख के होने में प्रधान निमित्त ज्ञान है 
न कि रस। रस ज्ञान की उत्पत्ति में निमित्त है और ज्ञान सुख दुग्ब की उत्पत्ति में, इतना अवश्य है | 
इसलिये भोग और उपभाग स्त्रका ही होता है अन्य का नहीं यह सिद्ध होता है । 


जीवके भेद-- 

जीव के अवस्थाकृत भेद दो हैं--संसारी और मुक्त । संसार का दूसरा नाम परावतन है। 
परावतन पाँच हैं--द्रव्य, क्षेत्र, काल, भव और भाव । कम बन्धन से बद्ध जा जीव इन पाँच परावतनों 
में परिभ्रमण करते रहते हैं वे संसारी जीव हैं. और जिन्‍्दोंने इनका त्याग कर स्वतंत्रता प्राप्त कर छी 


३८ प्रततावना 


है बे मुक्त जीव हैं। पहल जीव संसारी होता है उसके बाद बन्धन को काटकर बह उससे मुक्ति 
लाभ करता है । 

यह तो निश्चित है कि जीव स्॒तन्त्र तत्त्व है। स्वतन्त्र होना उसका स्वाभाविक अधिकार 
है किन्तु अधिकतर जीव अपने इस अधिदह्वार को भूले हुए हैं जिससे उन्हें विविध प्रकार की अवस्थाभों 
में से होकर गुजरना पड़ता है। भ्रधिकतर छाग इसका कारण कम को मानते हैं किन्तु कम पर है। 
वह न तो अन्य द्रव्य फो वॉध सकता है और न ही उसे स््र॒तन्त्र कर सकता है | वास्तव में जीब स्वयं 
अपनी कमजोरी वश अन्य द्रव्य से बन्ध का प्राप्त हा रहा है और अपनो कमजोरी को समझकर ही उसे 
दूर कर देने से बह मुक्ति लाभ करता है। यह स्वयं जीव के हाथ में हे कि वह बद्ध रहना चाहसा है 
या मुक्त । एक कवि ने जीव की इस बद्ध दशा के वास्तविक कारण पर प्रकाश डालते हुए छिखा है-- 


अपनी सुधि भूल भाप श्राप दुख उपायो। 
ज्यों शुक॒ नम चाल क्सिर नलिनी लटकायो ॥ 


इसस जीव के बन्ध और उसके कारण पर पयाप्त प्रकाश पड़ता है | 
जीव का संसार कुछ घर, स्त्री, पुत्र, शरीर भादि नहीं हैं। वास्तव में य. मिमित्त हैं। निमित्त 
का काम उपादान के अनुसार उसके परिणमन में सहायता प्रदान करना है। उपादान में परिणमन करने 
की जैसी योग्यता होती है उसी के अनुसार ये सद्दायता प्रदान करते हैं। उपादान में कमजोरी के होने 
पर ये उस प्रकार के परिणमन में सहायक होते हैं और कमजोरी के हट जाने पर अन्य प्रकार से 
परिणमन में सहायक द्वान लगते हैं। मुख्य विचार उपादान का करना है । 


जीव की कमजोरी 

यह दम पहले ही सिद्ध करके बता आय हैं कि जीब की ही यह कमजारी है जिसके कारण 
वह संसार में रुल रहा है । इसलिये यहाँ मुख्य विचार कमजारी का करना है। साथ ही उसके कारण 
पर भी प्रकाश डालना है । 

आागम में बन्ध के कारणों का निर्देश करते हुए उसके मुख्य कारण पांच बतलाये हैं--मिथ्या- 
दशन अबविश्ति प्रमाद, कषाय और योग। 


मिथ्यादशेन-- 

आत्मा का सम्यग्द्शन नाम्र का एक गुण है जा मिथ्यात्व गुणस्थान में मिथ्यादशन रूप होता 
है और जिसका निमित्त कारण मिथ्यादशन का उदय है । इसके होने पर बस्तु का यथार्थ दशन नहीं 
होता, यदि होता भी दे तो क्यथाथ दशन ही होता दवै। इसके नैस्गिक और परोपदेशपूर्वक ये दो 
भेद हैं । नेसगिक मिथ्यादशन विना उपदेश के केवल अन्तरंग कारणों के मिलने पर होता है। इसका 
दोना चारों गतियों के जीबों के सम्भव है । तथा दूसरा बाह्य में उपदेश के निमित्त से होता है। यह 
अधिफतर मनुष्य जाति में सम्भव है | बतमान में जितने पन्‍थ प्रचलित हैं वे सब इसके परिणाम हैं। 
इसके इन पन्‍्थों की दृष्टि से मुख्य भेद पांच किये जाते हैं--एकान्त, बिपरीत, संशय, वैनयिरू और 


भ्रज्ञान । 


पद्चाध्यायी ३३९, 
अविरति- 


जिससे छह काय के जीबों की हिंसा से भौर छट्द इन्द्रियों के विषय से निश्वत्ति नहीं होती वह 
अविरति है। जिस जीव के अनन्तानुबन्धी और अप्रत्याख्यानाबरण कषाय का उदय विद्यमान है उसके 
उपयुक्त सभी श्रकार की भविरति पाई जाती है क्‍यों कि इनका उदय वैसी कमजोरी के सद्भाव में ही 
दोता दै। किन्तु जिसके उक्त कषायों का उदय न द्वोकर प्रत्याख्यानावरण और संञ्वलन दोनों प्रकार की 
कषायों का उदय विद्यमान है उसके त्रसकाय विषयक अविरति का अभाव होकर शोष ग्यारह प्रकार की 
अविरति पाई भाती दे । 
पअमाद-- 

प्रमाद्‌ का अथ है अपने कतव्य में अनादर भाव | यह अनन्तानुबन्धी चतुष्क आदि कपायों 
के उदय में तो होता ही है किन्तु संज्वडन कषाय के तीत्र उदय में भी दाता है। इसके निम्मित्त भेद से 
भनेक भेद हो जाते हैं । पांच इन्द्रिय, चार विकथा, चार कषाय, निद्रा और प्रणय ये प्रमुख रूप से 
प्रमाद्‌ के पन्द्रद भेद हैं | शास्त्रों में अधिकतर इसका वर्शन संज्वलन कषाय के तीब्र उदय की भपेक्षा 
से ही किया गया मिलता है| वहाँ भ्विरति और कषाय से इसका पाथक्य दिखलाने के लिये ही ऐसा 
किया गया है । 
कपाय-..- 

चारित्ररूप आत्मपरिणामों में अनिमछता का नाम दी .कषाय है। यह भिथ्यात्व गुणस्थान से 
ढेकर न्यूनाधिक प्रमाण में दसवें गुणस्थान तक हा।ती है । अगले गुणश्थानों में ऐसी कमजोरी शेष 
नहीं रहती | 
योग-- 

योग का अथ है आत्मप्रदेशों का परिस्पन्द । यह मन, वचन और काय के निमित्त से द्वोता है 
इसलिये इसके मनोयोग, वचनयाग और काययाग ये तीन भद हो जाते हैं। यह मिथ्यात्व गुणस्थान से 
लेकर सयाग केबली गुणस्थान तक किसी न किसी रूप में अवश्य पाया जाता है । 

जीव की यह पांच प्रकार की कमजोरी है जिसके कारण जीव संसार में परिभ्रमण करता 
रहटा है | यद्यपि संसारी जीव में अन्य प्रकार की कमजोरियाँ भी पाई जाती हैं पर वे श्रमुखता से 
संसार का कारण न होने से उनका यद्दाँ निर्देश नहीं किया है । 
जीव की कमजोरी का कारण--- 

अब देखना यह है कि जीव में यह कंमजारी आई केसे ? आचाये कुन्द्‌कुन्द समयप्राभ्षत में 
इस बात पर प्रकाश डालते हुए लिखते हैं-- 


अय्णादविएण भ्रप्युदवियस्‍्त ण्‌ कौोरए गुणझुणषाओ्रो। 
तम्ह्ा उ सनदकला  उप्पज्जते सहावेणश ॥३७२॥ 


इसका आशय है कि अन्य द्रव्य से अन्य द्रव्य में काई विशेषता नहीं भाती, इसलिये सब 
द्रव्य अपने अपने स्वभाव के अनुसार ही परिणमन करते हैं। 
इसकी टोका करते हुए अमृतचन्द्र आचाय लिखते हैं-- 


५० प्रस्तावना 


यदिह भवति रायद्व पदों प+सूतिः कतरदृपि परेषां दूषणं नाध्ति तत्र। 
सयमयमपराधी तत्र सर्पत्यवोधों भवतु विदितमस्तं यात्यबोधो5स्मि बोषः ॥ 


जीव बिचार करता है कि मुममें जो राग हवेष की उत्पत्ति होती है उसमें निर्मित्तभूत अन्य 
द्रव्यों का रंचमात्र भी दोप नहीं है। किन्तु यह जीव ही स्वयं अपराधी हुआ क्षज्ञानवश रागट्वंष रूप 
अवस्थाओं को प्राप्त होता है | यह बात मुझ अच्छी तरह से समझना है और इस अज्ञान को दूर करना 
है क्योंकि मेरा स्वभाव ज्ञान हे । 


इस प्रकार यद्यपि रक्त कथन के आधार से यह निश्चित होता है कि जीव में आई हुई कमजोरी का 
कारण स्वयं वह है फिर भी यहां विचार इस बात करना है कि यदि इसका कारण स्त्रयं जीव है 
ता मुक्त जीव में इसकी उत्पत्ति क्‍यों नहीं होती ह। मुक्त जीव भी तो आखिर जीव ही है, फिर 
क्या कारण है कि सखंसारी जीव में ही इसकी उत्पत्ति हाती है मुक्त जीव में नहीं। यह बात तो सममभ 
में आती है कि इस कमजारी का नाम ही संसार है पर सबंधा बाह्य कारण के बिना बह द्वोती है 
यह बात समभे में नहीं आती । 

पञ्चास्तिकाय में संसार परम्परा का निर्देश करते हुए लिखा है-- 


जो सलु संततारत्थों जावे तत्तो द होदि परिणामों | 
परिणामादो कम्म॑ कम्मादों होदि गदीसु यदी ॥/२८॥ 
गदिमधियदस्स देहो देहादों इंदियाणि जायंते। 
तेष्ट दु किियरहरणं तत्तो राणोे व दोसो वा ॥7२६॥ 
जायदि जोवरसेव॑ भाषों संसारचक्‍्कवालम्सि | 


संसार में स्थित जीव के राग-द्वेप रूप परिणाम दवाते हैं| परिणामों से कम बंधते हैं। कर्मों से 
गतियों में जन्म लेना पढ़ता है । इस शरीर मिलता है। शरीर के मिलने से इन्द्रियां हाती हैं । इन्द्रियों 
से बिषयों का प्रहण हं।ता है । विषयों का ग्रहण होने से राग-ह्वेष रूप परिणाम द्वाते हैं। ज्ञा जीव संसार 
चक्र में परिभ्रमण करता है उसवी ऐसी अवस्था हाती है । 


इससे भी यही ज्ञात होता है कि संसार का मुख्य कारण कम है, क्योंकि वह राग द्वेष का जनक 
है, भरत: जीव अपन ही कारण बंधता दै और भपने ही कारण छूटता है यह कहना उपयुक्त प्रतीत 
नहीं होता । | 
प्रश्न मामिक है पर इसका उत्तर यह है कि कम निमिसत कारण अवश्य है। उसके बिना जीव 
का संसार में एक क्षण भी रहना असम्भव है! किन्तु देखना यह है कि कर्म में ऐशी योग्यता कहां 
से आई जिससे वह रागद्वंप रूप परिणति के उत्पन्न करने में सहायता प्रदान करता है। क्‍या 
उसमें यह योग्यता पहले से ही मौजूद है या उसे यह शक्ति स्वयं जीव के निमित्त से मिली है । 
जहां तक चक्त संसार परम्परा के अध्ययन करन से ज्ञात होता है कि कम में ऐसी योग्यता रथ 
जीव के निमित्त से आती है । यदि जीव में राःदट्वेष रूप परिणति न हो तब न तो कर्म का ही 
बन्ध हो सकता है और न ही वह आगामी रागद्वेष रूप परिणति के सजन करने में निमित्त दो 
सकता है, अतएब जीव की रागद्वेष रूप परिणति और कर्म इन दोनों का परस्पर निमित्तनैमित्तिक 
सम्बन्ध दोनेपर भी यही निष्कष निकलता दै कि यह जीव स्त्रयं अपने अपराध के कारण बंधता है और 


पत्नाध्यांयी छ!्‌ 


उसका ठीक तरह से ज्ञान दोनेपर उससे मुक्त हो जाता है। जीव की वतमान अशुद्धता का कारण उसकी 
पुवंकालीन अशुद्धता है और उसका कारण उसकी पृ्वेकालीन अशुद्धता है। इस प्रकार यह क्रम भनादि- 
काल से चछा आ रहा है और तबतक चालू रहेगा जबतक यह जीव अपनी कमजोरी का ठीक तरह से 
अमुभव में छाकर उसे दूर करने के माग का पथिक नहीं बनता । 


कमजोरी को दूर करने का उपाय--- 


अब प्रश्न यह है कि जीवन में जो यह कमजोरी घर किये हुए है €से दृर केसे किया जाय । 
आचारयोँ ने इसका उपाय सम्यर्दशन, सम्यग्क्षान और सम्यक चारित्र को बतछाया है। ये तीनों मिलकर 
मुक्ति के मार्ग हैं। जीव स्वयं अपने को भूला हुआ है | वह पर में अपनत्व बुद्धि कर तदनुकूछ आचरण 
कर रहा है| इससे तो वह बंधा हुआ है और जब उसे यह विवेक होता है कि यह पर है, में यह हूँ 
तब वह, पर से आसक्ति हटाकर ऐसा आचरण करने लगता है जिससे उस मुक्त होन में देर नहीं 
लगती । इसल्यि इस कमशारी को दूर करने का उपाय सम्यग्द्शंन, सम्यग्ज्ञान और सम्यक चारित्र ही 
है, यह निश्चित होता है । 


सम्यग्दशेन-- 

शाझ्मों में सम्यग्द्शन की चचा कई प्रकार स की गई है। कहीं जीवादि सात पदार्थों के श्रद्धान 
का सम्यग्द्र्शन क्द्दा है, कहीं आप्त + जीगंस और गुरु 2 यथाथ श्रद्धान का सम्यग्दशन कहा है कहीं 
स्वानुभूति का सम्यग्द्शन कहा है और कहीं स्वपर विवेक को सम्यग्दशन कहा है। इन सबका अभिप्राय 
एक है। इनके द्वारा एकसात्र यही ज्ञान कराया गया है कि यह जानने देखनेबाली शक्ति क्या है और 
तद्तिर पदाथ क्या हें । 

जीवन में सम्यग्द्शोन का बड़ा महत्त्व है। यह वह विवेक-सूय है जिसके उद्त होने पर 
मिथ्याध्व रूपी तम छुतरां पढायमान हो जाता है। यह स्वतन्त्रता प्राप्ति की प्रथम सीढ़ी है। अधिकतर 
व्यक्ति विविध प्रकारके तप करते हैं, नग्न रहते हैं और साधु बनने का दांवां भी करते हैं पर इसके बिना 
यह सब क्रिया-कछाप संसार का कारण है। यह्‌ सब्र प्रकार के अहंकार से मनुध्य की रक्षा करता है। 
इसके दाने पर नामरूप का अहंकार ता हाता ही नहीं, जीवन में प्राप्त हुह ऋद्धि सिद्धि का भी अहंकार 
नहीं हाता | शांखों में भाठ मद, छह अनायत्तन, शंक्रादि आठ दाप और तीन मृढताओं की विस्तारपू्व क 
चर्चा फी गई है। यह इन बुराइयाँ से व्यक्ति की सदा रक्षा करता है | 

सम्यग्दशन दो शब्दों के मेल से बनता है--घम्यक्‌ और दशान। प्रत्येक पदाथ का जो स्त्ररूप है 
उसे ठीक तरह से अनुभव करना द्वी सम्यग्दशन है यह इसका तात्पय है। 

जैसा कि हम देखते हैं कि संसार अव्रस्था में जीब और शरीर दो का मेल हूं। रहा है। इनझे 
काय भी मिलकर होते हैं। इस लिये प्रत्येक व्यक्ति का यदद विवेक करना कठिन हा जाता है कि इसमें 
कौन कार्य शरीर का है और कौन काय जात्मा का है। बहुत से ता ऐसे भी व्यक्ति हैं जा शरीर और 
आत्मा को दा नहीं मानते । वे माता पिता से इसको उत्पत्ति मानते हैं और शरीर के बिनाश को ही 
आत्मा का सरण मानते हैं। बे एकमात्र काम का ही जीवन का पुरुष।थ मानते हैं। इनके इस मत को 
व्यक्त करते हुए पक, कवि ने कहां है-- 


हर प्रसतावतरा 


यादर्जावेत्‌ चिर॑ जीवितू ऋण हत्वा प्र फिवित्‌ | 
भरमभूतरय देहरय पुनरायमन॑ कुत३ ॥ 

इसमें न ववल वरतमान जीवन को चिर काल तक जीवित रख कर उसे हर प्रकार से पुष्ट करने 
फी थात कही गई है किन्तु यह काय यदि सम्ताज-बिरोधी तत्तों को स्वीकार करके सम्पन्न किया जा 
सकता है तो इस द्वाग वैसा करने की भी छूट दी गई है । जिनके हाथ में धम का झंडा है. उन्हें यह 
एक प्रकार की चुनोती है। इस द्वारा कहा गया है कि परछाक की बात छोड़ी, पुण्य पाप की बात 
छोड़ो, अपने लोकिक जीवन की आर देखा, बही सब कुछ है। 

किन्तु जो आत्मा और शरीर को दा मानते हैं उनमें से भी बहुतों की गति इससे कुछ भिन्‍त- 
नहीं है। वे बचनों द्वारा आत्मा की बात ता करते हैं, मन्दिर में जाकर पूता प्रभावना की क्रिया भी 
रूम्पन्न करते हैं और भोजन में भी चुन चुन कर पदार्थ उपयोग में ढाते हैं पर उनकी दृष्टि का यदि 
सृक्ष्मता से अध्ययन किया जाय तो यही ज्ञात होता है कि उनका समस्त श्रम एकमात्र शरीर के लिये 
ही दा रहा है। वे शरीराभ्रित क्रियाओं स आत्माश्नित क्रियाओं का विवेक करन में असमथ हैं । 

इस समय आत्मंघर्म की अपेक्षा रूढिधम को विशेष प्रमुखता मिल गई है। आम जनता 
आत्मधर का विचार न कर मात्र रूढिधम का विचार करने छगी है। तत्त्वोपदेश, पूता, खान पान 
भौर सामाजिक व्यवहार में ऐसे तत्त्व प्रविष्ट हो गये हैं जा स्पष्ट त: घमविरोधी हैं पर उनका समर्थन 
करने का प्रयत्न किया ऊाता है और जो इस प्रवृत्ति का विराध करते हैं उन्हें धमंद्रोीही कहा जाता है। 
जैन धम सामाजिक व्यवहार में ऊँच-नीच के कल्पित भेद को वास्तविक नहीं मानता, कल्पितजाति और 
कुछ के अहंकार का छोड़ने दी बात कहता है, भाजन किसके हाथ से मिला है इसका विचार न कर 
मात्र भोजन शुद्धि का बिचार करता है, जीहुजूरी उपदेशों में इंश्वरवाद की छाया होने से उन्हें जीवन 
शुद्धि में प्रयाजक नहीं मानता और पूजन में द्रव्य को उठाधरी की अपेक्षा परिणामों की शुद्धि पर अधिक 
जोर देता है फिर भी बतमान समय में इसस सवथा विरुद्ध प्रवृत्ति दा रही है और उसे धर्म समझ 
कर उसका समथन किया जाता है। इस समय जीवन की प्रत्येक श्रवृत्ति में इतना विकार आ गया है 
जिसके संशोधन को महती आवश्यकता है। शास्त्रों में कम और कर्मफछ को आत्मधर्म मानने की कु 
भालोचना डी गई है पर उनकी बात सुनता कोन है। सबकी दृष्टि छौकिक क्रियाकारड में उलको हुई है । 
जो मंक्षमागे स दूर हैं वे तो ऐसा करते ही हैं दिन्तु जो भपने का प्रतिमाधारी, ब्रती, साधु मानते हैं वे 
भी प्राय: ऐसा दी करते हुए पाये जात हैं। आज उल्टी गद्ढा बद्दाई जा रही है और यह सब दो रहा है जैन 
धर्म के नाम पर । 

आचाये कुन्दकुन्द न धर्म की व्याख्या की हे। वे प्रवचनसार में छिखते हैं-- 

चारित्तं खलु पम्मो पर्मो जो सो सभो त्ति खिद्दि टठो । 
मोहबर्खीहविहीयो परिणामों ग्रपणों हु सभो ॥ ७॥ 

चारित्र ही धम है जो 'सम' इस शब्द द्वारा निर्देष्ठ किया जाता है और समका अर्थ है मोह और 
झोभ से रहित आत्मा का परिणाम । 

सनातन श्रक्रिया से जीवन में कमज़ारी आई हुई है जिसके कारण जीव अपने स्व॒रूप को 
पहिषानने में भस्मथ है। इतना ही नहीं वह मोह और कृषपायबश अन्य वाद्य पदार्थों में उलभा रहता 


पश्चाध्यायी ४३ 


है और कम के निमित्त से इसकी जो त्िविध अवस्थाएँ होती हैं 6न्दें अपना स्वरूप मानता रहता है तथा 
इनझे संयोग-वियोग में सुखी-दुखी भी होता रहता है। सम्यग्दशन का काम इनका बिवेक करा देना है । 
इससे आत्मा का रहेश्य और गन्तठ्प मांग निश्चित हो जाता है। वह उस घमे को पहिचानने छगता है 
जो उसका स्वभाव है। वह सोचता है-- 
एगो मे सातदो त्रादा णाएुदंसणलक्खणो । 
सेसा मे बाहिशा भावा सब्बे संजोगलक्खणु ॥ 

मेरी आत्मा शाश्वत हो ऋर स्॒तन्त्र तो हे ही किन्तु उसका स्रभाव भी एकमात्र ज्ञान दशेन है। 
इसके सिवा मुझमें और जो कुछ भी दिखाई देता है वह सब संयोग का फर है । 

सम्यग्दशन को चचों पत्नाध्यायी में विर्तून आधारों पर की गईं है। इसमें चेतना के तीन स्तर 
बतलाये हैं--कर्म चेतना, कर्मफल चेतना और ज्ञानचेतना | इनमें से प्रारम्भ की दो चेतनाएँ अज्ञान दशा 
में होती हैं। ज्ञानी के एकमात्र ज्ञानचेतना होती है। बह मात्र ज्ञान दशन को दी अपना खभाव मानता है 
और उसीमें रमसाण होने का प्रयत्न करता है। कदाचित जीवन की कमजोरीबश वह संयोगज भावों में 
भी रति ओर अरति करता हुआ पाया जाता है तो भी उसे वह अपना स्वभाव नहीं मानता। सम्यदशन 
की महिमा बड़ी हे । यह जीवन का बह श्रोत है जिसके कारण जीब अपनी स्वतन्त्रता को तो अनुभव करता 
ही हे साथ ही विद्व के प्रत्येक पदार्थ की स्वतन्त्रता को भी खीकार करता है। उसे न जीवन का भय रहता 
है और न मरण का ही । वह सब शकारके भयों से मुक्त होता है, क्योंकि वह इन्हें बाह्य पदार्थों के संयोग- 
वियोग से संबंध रखनवादी अबस्थाएँ मानता है। वह सोचता है कि जीवन के इहलोक और परछोक ये 
भद शरीर सम्बन्ध की अपक्षा से किये जाते हैं। जबतक वर्तमान शरीर का सम्बन्ध है तबतक इहलोक 
कहलाता है और आगामी-शरीर-सम्तबन्ध की अपेक्षा परछोक ऐसा व्यवहार किया जाता है। जब कोई यह 
बिचार करता है कि मरा परछोक अच्छा हो तब उसका यह विचार मुख्यतया आगामी शरीर से सम्बन्ध 
रखनेवाला होता है। ऐसा विचार इहलोक और परल्ओोक को माननेवाले प्रत्येक जीब का होता है। किंतु 
परलाक सर्वेथा व्यक्ति के विचार पर अवलम्बित नहीं है। त्रिचार का आचार से मेल होना चाहिये। उसमें 
भी विचार ओर आचार ये दोनों बाह्य परिस्थिति से 3तने प्रभावित नहीं होते जितने कि वे उस-उस उवउर्यक्ति 
के जीवन क्रम पर अवलंबित रहते हैं । 

यह कौन नहीं जानता कि ग्रत्यक व्यक्ति सुख चाहता है। सुख प्राप्ति का मार्ग भी एक ही हो 
सकता हे । फिर भी व्यक्ति-व्यक्ति के आचार और बिचार में भेद क्यों दिखाई देता है ? क्‍यों एक जीवन 
शुद्धि के अनुकूल अपना आचरण करता है और विचार भी तदनुकूछ बनाता है और दूसरा इस से ठीक 
बिपरीत प्रवृत्ति करता हुआ दिखाई देता है। उत्तर स्पष्ट है कि संसार के सभी प्राणी अपने को पहिचानने 
में असमथ हैं। जिन्होंने न केवछ अपने को पहिचाना है अपि तु वैसे पुरुषों से सम्पक स्थापित किया है 
और साधन भी वैसे ही जुटाये हैं वे मात्र जीवन शुद्धिकी ओर ध्यान देते हैं। उनका समस्त श्रम और 
विचार अपने लिये द्वोता है। वे यह स्पष्ट मानते हैं कि दूसरों के लिये नतो मैं कुछ कर सकता हूँ और न 
दूसरे ही मेरे लिये कुछ कर सकते हैं। छोक में जो भी उपकार व्यवहार दिखाई देता है. वह निभित्त नैमि- 
सिक सम्बन्ध का फल है। उसके आधार से अपने में अन्य के कर्ृत्व का आरोप करना मिथ्या हे ओर 
अन्य में अपने कहेत्व का आरोप करना भी मिथ्या है। किन्तु जिन्होंने अपने को प्रहिचाना नहीं है उनकी 


है" प्रसावना 


स्थिति इससे ठीक विपरीत है। शाम्नों में इस भ्रवृत्तिका कारण मिथ्यात्व परिणाम बतलछाया गया है। जीवमें 
होता तो है यह परिणाम नमित्तिक, किन्तु उसका सद्भाव रहने तक अनेक प्रकार की विपरीताएँ जन्म लेती 
रहती हैं। एस व्यक्ति की, जा मिथ्यात्वरूप परिणाम के आधीन है, बुद्धि ठिकाने ढठाना बड़ा ही कठिन 
काम है। एक मात्र काल रूब्धि ही इसकी प्रयोजक मानो गई है । काललब्धि जीवकी अपनी योग्यता है । 
प्रत्येक वस्तु की जब जी योग्यता होती है उसीके अनुसार काय होता है। यह सोचना कि हम कभी भी 
कोई काय कर सकते हैं. निरा मिथ्यात्व है। यह मिश्यात्व जब तक जीवन में घर किये हुए है तब तक 
उद्धार होना असस्भव है। कभी कभी यह होता है कि संसारी जीव इस यथाथता को जानता हे पर जीवन 
में इस तत्त्वज्ञान के न उतरने के कारण वह मृढ ही बना रहता है । मुख्यतया अत्येक प्रणीकी अपने जीवनकी 
गांठ खोलनी है। व्येक्रिक जीवनका अथ है बाहर की जोर देखना और आध्यात्मिक जीवनका अथ है भीतर 
की अर देखना । अभी तक यह प्राणी अपन लिये घर, ख्री, धन आदि का संग्रह करता रहा हे, ओर जब 
जो पर्याय मिल्ठी उसीको अपनी मानना रहा है। यह इसका बाहरी जीवन है। इस बाहरी जीवन का लाग 
कर इसे वह वम्तु प्राप्त करनी है जो इसकी अपनी है और जिससे इसकी स्वतंत्रता आप्रिका माग अशस्त 
बनता है। जीवन में सस्यग्दशन का सहस्व इसी ह॒ष्टि से मान्य गया है । यह वह शक्ति हे जिससे जीवन की 
गाँठ खोलने में सहायता मिल्ठती है | 
यां तो इसूकी श्राप्नि चारों गति के जीवों का होती ह पर जो असक्ी हैं उन्हें इसका प्राप्ति नहीं हो सकती । 

सज्षियां में भी इसकी प्राप्ति उन्हीं का हाती ६ जिधन व्यक्तिस्वातन्च्य के आधार पर स्वावलरमबन को अपने 
जीवन में उतारने का निणय किया है. फिर चाहे भले ही थे व्मान में परावरूदिनी वृत्ति का रंचमात्र भी 
टाग न कर सके । रूग्यदइश/न घ्स का आवदयक अंग है । पृण धर्म की प्राप्ति उसी के सद्भाव में होती ह। 
एक बात अवश्य है कि यह सब कर्स भूमिज मनुप्य के ही संभव है। देव और नरक गति भोग प्रधान होने 
से वहां मात्र हृष्टि टाभ होता है क्यांकि वहां स्वावलंदिनाी वृत्ति का जीवन में अंश्षमात्र भी उतारना सभव नहीं 
है। रही निर्यच गति की बात सो उस पर्योय भें पृण बिकास संभव नहीं होने से यहाँ भी पूर्ण धर्मकी प्राप्ति 
सम्भत्र नहीं है । 

यद्यपि स्थिति ऐसी है किए भी कुछ भाई कर्म भूमिज मनुष्यों में अनुकूछ द्रव्य, क्षेत्र, ओर काल के 
रहते हुए भी एसा विधान करते हैं कि यह मनुप्य इतना धर्म धारण कर सकता है और यह मनप्य इतना। 
इसके लिये वे पीछे के बुछ शबकाचारों और पुराणों के प्राण उपस्थित करते हैं। यहां हमें इन ग्रमाणोंकी 
गहराई से छानबीन नहीं करनी है, किन्तु इतना अवश्य कहना है. कि जीविकोपयोगी कम के आधार से धर्म 
धारण करने की योग्यता में अन्तर मानना ती«करों की आज्ञा के विरुद्ध हैं। वण व्यवस्था को किसी न किसी 
रूपमें भारतीय सभी परंपराओं न रवीकार किया हे पर कौन परम्परा इसे किस रूप में स्वीकार करती है 
यही सबसे अधिक मह्त्त्वका प्ररन हे । हम यह जानते हैं. कि अब देश, काल ऐसा उपस्थित हुआ हे जिसके 
कारण कुछ काल बाद परानी सामाजिक व्यवस्थाएँ केवल अध्ययन और खोज की वस्तुएँ रह जांयगीं पर उस 
दृष्टि से हमें उनको अस्वीकार नहीं करना है। हमें तो यहां उनके वास्तविक अन्तरको जानकर ही अस्वी- 
कार करना है । 

जैसा कि मनुस्मृति आदि से ज्ञात होता है कि त्राक्षण परंपरा जन्म से वर्ण व्यत्रस्था पर जोर देती 
है। उसमें ब्राद्मणफी सनन्‍्तान ब्राह्मण और शूद्र की सन्‍्तान शूद्र ही मानी जाती है फिर चाहे वह कर्म कोई 
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भी क्‍यों न करे । हम देखते हैं कि वर्तमान में अधिकतर, कथित ब्राह्मण, अध्ययन, अध्यापंन आदि कर्म न 
करके अन्य अन्य कम करते हैं। कोई रसोई बनाता है, कोई पानी भरता हे, कोई जूतों की दुकान करता 
है, कोई कपड़ा वेचता है ओर कोई नौकरी करता है | फिर भी वह और उसकी सन्‍्तान ब्राह्मण ही मानी 
जाती है। यही अवस्था दूसरे बर्णों की है 

किन्तु जेनधर्म ने जन्म से व्णव्यवश्था पर कभी भी जोर नहीं दिया है। उसने वर्ण का आधार 
एक मात्र कर्म को ही माना है । फिर भी वह इस आधार से ऊंच नीच की कल्पना त्रिकाल में नहीं करता 
है। उसके मत से न कोई कर्म बुरा है और न कोई कर्म अच्छा । वह अच्छाई और बुराई या उच्चत्व 
और नीचत्व व्यक्ति के जीवन से खीकार करता है। जो व्यक्ति हिंसा की ओर गतिशील है बह बुरा ही 
बुरा है और जो जीवन में अहिंसा को अश्रय देता है उसकी अच्छाई को पूछना किससे है। यही बात 
उच्चत्व और नीचत्व की है। इसलिये जन्मना वर्ण-व्यवस्था के आधार से किसी मनुप्य को धर्म धारण 
करने के योग्य मानना और किसी का अयोग्य मानना जैनथम की आत्मा के विरुद्ध है। यह कल्पित जाति 
और कुछ का अभिमान तो सम्यग्टट्टि के ही छूट जाता है । वह सभी प्रकार के अभिमान से सर्वथा 
मत्त हो जाता है। 

हमें यह जानकर बड़ा अफप्तोस होता है कि विचार का स्थान रूढिवादिता ने ले छिया है सम्यररष्ि 
का स्थान परम विचारक का है इस वान को प्रायः भुखझा दिया गया है। माना कि 'नान्यथाबारिनो जिना: 
इस आधार पर बह जिनाज्ञा को प्रमाण मानने के लिये सदा तत्पर रहता है पर जिनाज्ञा के नाम पर सभी 
बातों को वह आँख भीच कर स्वीकार करता जाय यह नहीं हो सकता। जैन परस्परा में युक्ति, अनुभव 
और आगम इन तीन बातों को प्रमुखता दी गई हे। आगम में भी यहां पूर्व पू-. आगम की प्रमाणता मानी 
गई है सम्यग्दष्टि तीथंकरों के बचनों को प्रमाण मानने के लिये अपने निःशंकित गुण का उपयोग करता भी 
है तो इसका यह अर्थ नहीं कि वह उनके नाम पर आज्ञ तक जो कुछ भी लिखा गया है उस सब को 
प्रमाण मानता है । बह उत्तरवचन का पृत्र बचने के साथ मिल्यन करता है। यदि उत्तर वचन पूर्व 
वचन के अनुकूछ होता है तो वह उसे प्रमाण मानता हे अन्यथा वह उसका त्याग कर देता 
है। धर्म और सिद्धान्न के नाम पर वह जे कुछ भी बोछता है बह श्रमण भगवान महावीर 
की वाणी है इस विश्वास के आधार पर ही बोलता हे। थम का काई भी वक्ता या लेखक मात्र 
अनुवादक माता गया हे । मे इस विषय का लेब्क या वक्ता हैं इस अहंकार का उसे त्याग करना 
पड़ता है । पूवरोचाय किसी अन्थ के आदि या अन्त में अपने नाम का उल्लेख नहीं करते थे इसका कारण 
एक मात्र यही था । वे सम्हल सम्हल कर उन्हीं बचनां का सभ्रह करते थे जिनकी यथाथंता का वे अच्छी 
तरह से निर्णय कर लेते थे। किन्तु उत्तर काल में एक ही परम्परा में अनेक मतों ओर पन्‍्थों का निर्माण हो 
जाने के कारण अनेक अपसिद्धान्तों ने प्रवेश पा छिया हे । इसका कारण कहीं देश काल रहा है और कहीं 
व्यक्ति | इतिहास इसका साक्षी हे कि हम मृल परस्परा की यथावत रक्षा न कर सके। भगवान महावीर के 
निवाण के कुछ ही काल बाद हम में मतभद हो गया ओर हम रिंगम्बर और इवेताम्बर इन दो भागों में 
बट गये । जिस मार्ग को उस समय हमारे पृथजां ने परिस्थितिवद् स्वीकार किया था वह हमारी परम्परा का 
एक अपरिहाय अंग बनके ही रहा । इसके बाद भी ऐसी परिस्थितियों का निर्मोण हुआ जिनके कारण हम और 
भी पीछे हटे हैं | तुलना के लिये रत्नकरण्डक और दूसरे आचार ग्रन्थ लिये जा सकते हैं। रत्नकरण्डक में 


है प्रस्तावना 


सम्यग्दशंन, सम्यक्षान और सम्यक् चारित्र के आधार से मात्र मोक्षमार्ग का निहूपण है किन्तु इसकी तुलना 
में जब हम दूसरे आचार ग्रन्धों की मीमांसा करते हैं तो उनमें हमें अनेक नई बातों का प्रवेश दिखाई देता 
है। उनमें मात्र भोध्मागें का निरूपण न होकर उस समय के सामाजिक रीति-रिवाजों का भी विधि 
विधान करके उनके अंमुसार चलने की बात कही गई है। इस परिस्थिति का समर्थन करनेके लिये यशस्तिलक- 
क्वार सोमदेव सूरि तो यहां तक लिखते हैं-- 
'सवे एवं हि जैनानां प्रमाणँ लौकिको विधि: । 
यत्र सम्यक्‍्तहानिरत ने यत्र अतदृषणुम ॥! 
यद्यपि इसके द्वारा जैनों को लौकिक विधि को प्रमाण मानने की सशत शिक्षा दी गई है पर प्रश्न यह 
है कि सोमदेव सूरि को यह बात कहने के लिये क्‍यों बाध्य होना पड़ा ? क्या उनके काल तक जैन छोग 
लौकिकफ विधि को प्रमाण नहीं मानते थे और इसलिये उनका इतर जनों से विरोध था? जहाँ तक उक्त कथन 
से तो यही ज्ञात होता है कि जैनों ने लोकिक विधि को कभी भी प्रमाण नहीं माना है । उनकी परम्परा सदा 
उदार और सब संप्राहक रही है। उन्होंने मनुष्यों के आय और स्लेच्छ ये भेद खीकार करके भी उनके समान 
अधिकार माने हैं । किन्तु कालदोष से उत्तरोत्तर बेदिकों के सामने जैन कमजोर पड़ते गये और अन्त में 
जाकर जैनों को वैदिकों के सामाजिक विधि विधान खीकार करने के लिये बाध्य होना पड़ा। हमने अपने 
सामाजिक रीति रिवाजों को तिलांजलि देकर वे सब रीति रिवाज स्वीकार कर लिये जो बेदिकों की अपनी 
बिशेपता रही है | आज तो हम सामाजिक दृष्टि से तत्त्वतः बेदिक बने बेठे हैं। और आश्वर्य यह है कि हम 
इस स्थिति को ही अपनी मानने लगे हैं | वस्तुत: उक्त कथन इसी बात की स्वीकृतिमात्र हे । 
यह तो हम पहले ही बतला आये हैं. कि सम्यग्द्शन वस्तुजात के यथार्थ खरूप के बोध करने में 
सहायता प्रदान करता है। इसके होने पर व्यक्ति की शुद्धि का मार्ग प्रशस्त हो जाता है ; फ़िर वह अपने 
व्यक्तिगत कर्तव्यों क्री ओर विशेषरूप से ध्यान देने लगता है। सामाजिक रीति रिवाज मोक्ष आ्राप्ति में बाधक 
माने गये हैं इसलिये जैसे जैसे वर्याक्त की आन्तरिक उन्नति होती जाती द्वे वैसे वैसे बह सामाजिक रीति 
रिबाजों से अपने को मुक्त करता जाता है । श्रत प्रतिमा के अतीचारों में परविवाह करना एक अतीचार माना 
गया है | इसकी तह में यही बात छिपी हुई है । विवाह खय॑ अपने में धार्मिक विधि नहीं है । वह तो व्यक्ति 
की कमजोरी की स्पीकृति का सबसे बड़ा प्रमाण पत्र हे। यही कारण है कि ब्रती होने के बाद किसी भी 
सनुब्य फ़ो ऐसे सामाजिक कार्यों से जुदा रहने के लिये कहा गया है । 
जैसा कि हम देखते हैं कि एक जीवन संशोधनके मार्गमें छगा रहता है और दूसरा चोरी जारी में 
समय बिताता है। क्या चोरी जारी करनेवात्म व्यक्ति उस दुनिया से बाहर निवास करता है जहां गला 
फाड़-फाड़ कर व्यक्ति के जीवन के सुधार की बात कही जाती है | उसके वहीं रहते हुए और ऐसे उपदेशों 
के सुनते हुए भी उसके इस तत्त्व को आचरण में छाने की रूचि क्यों नहीं होती है ? सम्यग्दृष्टि 
इसका कारण जानता है इसलिये उसे न तो मरण के कारण उपस्थित होनेपर विषाद होता है और न जीवन 
के कारण उपस्थित होने पर हष होता है। उसका जीवन निर्भय होता है। भयक्रा कारण कर्म रहते हुए 
भी उसकी निर्भय वृत्ति में अन्तर नहीं आने पाता । 
सम्यग्दशन व्यक्तिस्ातन ज्य को प्रतिष्ठित करने का 'सर्थोत्तम साधन है। इसका आध्यात्मिक रहस्य 
यहीं. से समझ में आता है इसलिये उसकी वृत्ति में अन्य की वांछा व विचिकित्सा को रंचमात्र भी स्थान 
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नहीं मिलता | कह यह भी मानता है कि दूसरे पदार्थ मेरा द्विताहित करने की सामथ्य रखते हैं. इस भावना 
से उनका आदर सस्कार करना मूढ़ता है। उसका जीबन एकमात्र खाबलम्बन की ओर प्रवाहित होने 
लगता है। वह किसी की कमजोरी को जीषन का अवश्यंभावी परिणाम जान कर उसकी उपेक्षा करता है । 
वह रागांदिको विकारी भाव जान उनसे हटकर अपने सखरूप में स्थित होना ही प्रशस्त मानता हे। उसके 
विकल्प में राग नहीं आता यह बात नहीं है, फिर भी बह अपने उपयोग को खभाव की ओर ले जाने का 
प्रयल्न करता है और जहां तक बनता है इसी वृत्ति का ख्यापन करता रहता है । तत्त्व निणेय का यह 
अवश्यंभावी परिणाम है, इसलिये ये गुण रुम्यग्दशेन के साथ नियम से प्रकट द्वोते हैं। इसो से 
रत्रकरण्डक में कहा हे-- 

नाज्हीनमले छेत दशेन॑ जन्मसन्ततिम्‌ | 

न हिं मन्त्रोउ्षरन्यूनो निहन्ति विषयेदनाम्‌ || 


वह दर्शन दशेन नहीं. जिसके होने पर ये गुण प्रकाश में नहीं आते, ऐसा दशन संसार परम्परा का 
छेद करने में /समर्थ नहीं होता, क्योंकि यह स्पष्ट हे कि जो मन्त्र परिपृण होता है वही विषवेदना को दूर 
कर सकता हे, अन्य नहीं । ह 

कभी-कभी ऐसा होता है कि मनुष्य की बुद्धि पन्थ के व्यामोह में पड़ कर जीवन सस्बन्धी कार्यों से 
बिमुख होने लगती है । पन्‍थों का निमोण क्‍यों होता है यह इतिहास की वस्तु हो सकती है पर एक बात 
स्पष्ट है कि पन्‍थ खय॑ धम्म नहीं है । उन्हें घर्म का मार्ग मानना भी ठीक नहीं है। इनमें ऐसी अनेक बातें आ 
मिल्ती हैं जिनका आग्रह बढ़ जाने से मनुष्य बहुत दूर भटक जाता हे । उस समय प्रत्येक मनुष्यका 
ध्यान धर्म की ओर न जा कर पन्थरक्षा की ओर विशेष रूप से जाने लगता है। हिन्दुओं में चोटी और 
जनेऊ का आम्रह, मुसलमानों में दाड़ी ओर खतना का आग्रह तथा सिखों में केशरक्षा, कंधी और कृपाण 
का आग्रह इसी वृत्तिका परिणाम है। पन्थ मात्र बाहर की ओर देखता है। वह न केवल मनुष्य को अन्धा 
बनाता हे अपि तु उसे धर्म पर संगठित रूप से आक्रमण करने के लिये उत्साहित भी करता है। जीवन में 
विकार को समझकर उससे छुटकारा पाने के लिये हृढ़तर प्रयत्न करना ही धर्म है। इसका कार्यक्रम बहुत ही 
सीधा सादा है । इसमें आडम्बर को स्थान नहीं । चोटी रखने या जनेऊ के पहिनने से बिकार का अभाव 
नहीं हो सकता और न ही ऐसा नहीं करने से विकार को प्रश्रय ही मिल सकता है । उसके त्याग के लिये 
आत्मा का संशोधन करना होगा । विश्व क्या है और उसमें आत्मा का स्थान क्‍या हे इसका निर्देश हम पहले 
ही कर आये हैं। हमें अपने स्वरूप का विचार इस दृष्टि से करना होगा। पनन्‍्थ की बात जाने दीजिये । 
विचारकां ने ओर सनन्‍्तों ने उसे तो प्रशस्त माना ही नहीं, उन्होंने भीतर ही भीतर घुस कर आत्मा को 
छानने का पयल्न किया है। सात तत्त्वों की चरचा कोन नहीं जानता। बह आत्मा की छाननी का एक 
प्रकार है। मनुष्य गेहूँ को छानते समय चलनी का उपयोग करता है। उससे बह गेहूँ में मिली हुई मिट्टी 
को निकाल कर बाहर फेंक देता हे । हमें अपनी बुद्धि का उपयोग चलनी के स्थान में करना है। आत्मा में 
पुद्रलके निमित्त से अनन्त विकार आ मिले हैं। उनका हमें सशोधन करना है। भनुष्य की यह बुद्धि 
एकमात्र सम्यग्दशन के (होने पर जाग्रत होती हे, इसलिये सम्यग्दशन की बड़ी मद्दिमा है। आचार 
कुन्दकुन्द इसकी महिमा का व्याख्यान करते हुए पद प्राभ्त सें लिखते हँ-- 


दपरणुभट्ट/ भट्टा. दंसएमभइस्स गृत्यि खिन्वाणंँ | 
सिज्भ॑ति परियहा दंधणामह्ाा शा॒पिज्मंति ॥ 
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इसमें चारित्र की अपेक्षा दर्शन पर बिश्येप जोर दिया गया है। आचाय कुन्दकुन्द कहते हैं कि जो 
सम्यद्शन से च्युत है उसे जीवन के अत्येक कार्यसे च्युत समझना चाहिये । वह मुक्ति छाभ नहीं कर 
सकता । ऐसा व्यक्ति जो चारित्र से च्युत है सिद्ध हो सकता हे पर सम्यदशनसे च्युत हुआ व्यक्ति कभी 
भी सिद्ध नहीं हो सकता । 
सम्यग्दशन अनंत शक्तिसम्पन्न आत्मा के विश्वास का केंद्र है। इसके द्वारा प्रत्येक प्राणी आत्मा से 
जड़ तत्त्वों के पारथक्य को अनुभव में लाता हे। आत्मा में वसी योग्यताके होने पर सवप्रथम यह विश्वास 
गुरू के निमित्त से प्रस्कुटित होता है। इसके बाद सतत मनन और अनुभव के द्वारा वह हृढ़भूछ होने छूगता 
है । सम्यग्द्शन के विविध लक्षण इस उत्पत्ति क्रमको ध्यान में रखकर ही किये गये हैं। जब हम सात तर्त्वों 
का निणय करते हैं या देव, गुरु और शात्र के स्वरूप को समझने का प्रयत्न करते हैं तब हम इस प्रक्रिया 
द्वारा मात्र अपने स्वरूप पर विश्वास छाते हैं। घूम फिर कर पर से भिन्न आत्मा के प्रथक्‌ अस्तित्व और उसके 
खहप को अनुभव में लाना ही सम्यग्दर्शन है यह उक्त कथन का तातये है। 
आगम में सम्यग्दशन के मुख्य दो भेद मिलते हें--व्यवहार सम्यग्दशन और निश्चय सम्यगददशन। 
ये भेद नयर्शप्ट से किये गय हैं, तत्त्वतः सम्य्दशन एक हैं। वह आत्मा का गुण हे ऑर पयोय भी । 
गुण और पयोय में अंतर यह हे कि गुण अन्बयी होता है और पर्यीय व्यतिरकी। जब तक जीब 
को स्व-पर-विवेक नहीं होता तब तक्र वह मिथ्याद्शन इस नाम से पुकारा जाता है और स्वपरविवेक 
के होने पर वही सग्यदशन कहलाता है। सम्यरदशन यह जीव की स्वाभाविक अवसा है और भमिश्यादशशन 
नैमित्तिक अवस्था है। यद्यपि निमित्त भद से सम्यग्द्शन के भी झनेक भद किये जाते हैं पर उन निम्मित्तां 
से मिथ्यादशन के निमित्त में अन्तर है। सभयग्दशन के होने में दशन मोहनीय का उपशम, क्षय या 
क्षयापशम मुख्य रूप से विवक्षित है ऑर मिथ्यादशन मे दशन सोहनीय का उदय लिया गया हैं । 
इस तरह विचार करन पर सम्यग्दशन की महत्ता स्पष्ट हो जाती हे। इससे जीवन में एक नई 
क्रान्ति जन्म लेती है। मनुप्य के आचार ओर विचार में जो अन्तर आता है वह इस्ो का फल है। स्थग की 
संपदा इसके सामने न कुछ है । इसके होनेपर मनुप्य नरक के दुख हँसते हँसते भोग लेता है। भोशक्ष 
प्राप्ति का यह सबसे बड़ा प्रमाणपत्र हे । एसी यह पत्रित्र निधि हे । इसलिये भव्य इसे कौन नहीं चाहेगा। 
सम्परज्ञान 
आगम में जो ज्ञान सम्यग्दशनपूर्वक होता है उसे सम्यग्ज्ञान कहा है। र्नकरण्डक में इसकी 
व्याख्या करते हुए लिखा है-- 
“अन्यूनमनतिरिक्त याथातभ्यं बिना च विपरतीतात | 
निम्तन्देद वेद; यदाहुस्तज्ञानभागमिन: ॥? 
जो ज्ञान पदार्थ को न न्‍्यून जानता है, न अधिक जानता है, न विपरीत जानता है किन्तु 
संदेहरहित होकर याथातथ्य जानता है, आगमज्नों ने उसे सम्यग्ज्ञान कहा है । 
इसमें यद्यपि सम्यग्ज्ञान का स्वतन्त्रभाव से छक्षण किया गया है. पर वस्तु का याथातथ्य जानना 
सम्यग्दशन के होनेपर ही सम्भव है, इसलिये निष्कर्प यही निकलता है कि वही ज्ञान सम्यज्ञान है जो 
सम्यग्द्शन का सहचारी है । | 
अधिकतर ऐसा होता है कि इंद्रियों की निररेषतणा और बाह्य कारणों को अनुकूछता न मिलने से 
बस्तु का न्यूनाधिक ज्ञान होता हूआ देखा जाता है। व्यक्ति के विप्य में यह सन्देंह हो जाता है कि यह कौन 
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व्यक्ति है । कभी सीप को चांदी जान लिया जाता हे और कभी उस वस्तु के अस्तित्व का ज्ञान ही नहीं होता, 
इसलिये यह प्रश्न होता है. कि सम्यग्द्नपूर्वक होनेवाले ज्ञानको सम्यम्ज्ञान कहना कहां तक उचित है । 
समाधान यह है कि सम्यम्आझ्ञान के प्रकरणमें इंद्रिय आदि की सदोषता के कारण जो भ्रम होता है वह विवक्षित 
नहीं है क्योंकि इससे ल्लोकिक व्यवद्ार में थोड़ी बहुत बाधा भले ही आती हो पर इससे जगत्‌ के खहप के 
विषय में श्रम नहीं होता इसलिये एसा जीव रूम्यम्ञानी दी है । वह यह जानता है कि मुख्य द्रव्य जाति की 
अपेक्षा छ: हैं। जीव अनन्त हैं, हल अनन्त है, काल असख्यात हैं, धर्म एक है, अधर्म एक है और आकाश 
एक है। ये खतन्त्र और अनन्त शक्तिरुपन्न हैं | एक द्रव्य दूसरे द्रव्य का कतों नहीं। सब अपने अपने 
स्वभावानुसार उत्पाद, व्यय और ध्रुबशील हैं । जीब ससार में अपनी कमजोरीवश भ्रमण कर रहा है । 
कर्म संसार का कारण है यह निमित्त की प्रधानता से कह्दा जाता है, वस्तुतः कर्म जीत्र के संसार का 
कारण नहीं है । 

यह हो सकता है कि इसमें से अधिकतर ज्ञान श्रुताभ्यास का फल हो । किन्तु बहुत स्रे ऐसे भी 
प्राणी होते हैं जिन्हें न॒तो श्रुताभ्यास का अवसर मिलता है और न जाति स्मरण ही होता हे। उदाहरणार्थ 
चौथे आदि नरकों में जिस जीव को सम्यग्द्शन होता हे उसे श्रुताभ्यास का कारणभूत बाह्य निमित्त 
नहीं मिछ्ता और जाति स्मरण रूबको होता ही हे यह बात भी नहीं हे फिर भी उनके सम्यग्द्शन की उत्पत्ति 
देखी जादी है इसलिये यह विचारणीय हो जाता है कि बस्तुतः सम्यरज्ञान की सोमा कितनी है। इसका 
समाधान यह है कि संभव है कि सबको छह द्रव्यों का पूरा पूरा ज्ञान भले ही न हो पर जिसे सम्यग्दशन 
होता है उसे अपने स्वतंत्र अस्तित्व तथा बन्ध और मुक्ति के कारणों की प्रतीति अवश्य होती है। बह यह 
जानता है कि में स्वतंत्र होकर भी अपने ही दोप के कारण बन्ध का अनुभव करता हूँ और उस दोप का त्याग 
होनेपर ही स्वतंत्र हो सकूगा । अपने आधण्मा के ख्वर्तंत्र अस्तित्व की प्रतीति सम्यग्ज्ञान की आत्मा है। यह 
प्रतीति चारों गतियों के रुम्यग्दष्टियों के अवश्य होती है। श्रुताभ्यास से जायमान ज्ञान तो मिथ्यारष्टियां के 
भी पाया जाता है। आगम में ऐसे जीव भी मिथ्याज्ञानी बतलाये हैं जो ग्यारह अंग और नौ पूर्व तक के पाठी 
होते हैं। भ्रुताभ्यास के साथ सम्यज्ञान की व्याप्ति नहीं है । सम्यग्ज्ञान की व्याप्ति तो खतंत्र भाव से स्वरूपास्तित्व 
की हट प्रतीति के साथ है। एसी प्रतीति मात्र सम्यश्ज्ञानी के होदी है। इसलिये करण और बाह्य साधनों की 
सदोपता के कारण जो ज्ञान होता है. वह मोक्षमार्ग में न तो साधक ही माना गया है और न बाधक ही । 
मोक्षमार्ग में सम्यग्ज्ञान ओर मिथ्याज्ञान के अन्तर की बतत्यनेवाली कर्साटी ही भिन्न है । यदि सतन्त्र भावसे 
स्वरूपास्तित्व की हृढप्रतीति है तो सभ्यग्ज्ञान है और नहीं है तो मिथ्याज्ञान है । 

इस तरह रुम्यग््वान का मथितार्थ क्या है इसका विवेक हो जाने पर यह देखना है. कि इसके मूल 
भेद कितन हैं और किस दृष्टि से हैं। तत्त्वाथसूत्र में पदार्थों के जानने के उपायों का निर्देश करते हुए 
'प्रमाणनयेरधिगम:” यह सूत्र आया है। इसमें पदार्थों को जानने के दो उपाय बतलाये हैं- एक प्रमाण और 
दूसरा नय । इन दोनों की ज्याख्या सम्यग्ज्ञान के अन्तगंत है, क्‍योंकि ये दोनों सम्यग्ज्ञान के भेद हैं | इनका 
स्वतंत्र रूप से निर्देश फरने का कारण भिन्न है। प्रमाण सकलादेशी होता है और नय बिकलादेशी 
इसलिये ये दो हैं । 

दर्शन और न्याय के ग्रन्थों में प्रमाण की चचो प्रमुखता से की जाती द्ै पर बह्ाँ सम्यग्ज्ञान की 
अपेक्षा व्यवहार ज्ञान की यथार्थता पर मुख्य रूपसे जोर दिया जाता है। उस दृष्टि से यदि कोई मनुष्य सीप 
को चाँदी रूपसे जानता है तो वह मिथ्याज्ञान ही माना जायगा | वहां यह विवेक करना कठिन है कि जानने 
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वाट सम्यग्टष्टि है या मिथ्यारष्टि | वह्दां तो यह देखा जाता है. कि जानने वाले ने जिस वस्तु का नाम लिया 
है और अपने अभिष्राय से बह जिस वस्तु को बतल्यना चाहता है. उरूका नाम वही हे जो उसने कह्दा है या 
अन्य । यहां अध्यात्मदृष्टि की अ्रधानता न होकर व्यवहार की प्रधानता है, इसलिये न्याय और दशन शाखतर में 
जो प्रमाण ज्ञान कहा गया है वह सम्यरज्ञान भी हो रूकता है: और मिथ्याज्ञान भी । यदि जाननेवाल्ा सम्यग्टृष्टि 
है. तो उसका ज्ञान सम्यग्ज्ञान होॉगा और जाननवाला मिथ्याहष्टि है तो उसका वह ज्ञान मिथ्याज्ञान होगा, 
क्योंकि सम्यग्दृष्टि को इंद्रिय आदि की सदोषता के कारण उसका अन्य नाम लेने पर भी अन्य अशेष पदार्थों 
से उसके स्वतन्त्र रूप से प्रथक्‌ स्वरहपास्तित्व की प्रतीति होती है और मिंथ्याद्ृष्टि को ऐसी प्रतीति नहीं होती । 


एक बार हम वुछ भावयोांके राथ यात्रा कर रहे थे। मार्ग में कुछ अंतराल से एक गधा घास चर रहा था जो 
दूर से देखने में घोड़ा सा दिखाई देता था। हम लोगों में इस बात पर बिचाद छिड़ गया कि वह गधा हे 
या घोड़ा । एक न उसे गधा बतल्यया और दूसरे ने घोड़ा | तीसरा बोढा भाई वह गधा दो या धोड़ा, इससे 
हमें मतलब नहीं । तत्काल हम तो इतना जानते हैं कि कह अपनी प्रथक्‌ रुत्ता रखनवात्य एक स्व॒तन्त्र प्राणी 
है और स्व॒तन्त्र भाव से अपनी क्रिया का कर्ता है। मुझे तीसर की बात सुन कर यह अनुभव हुआ कि 
रुूम्यग्ज्ञान इससे भिन्‍न और क्या हो रूकता है । वास्तव में, रुम्यग्झ का सीधा काम ख्पर विवेक कराना 
है । यह विवेक दो प्रकार से होता है । एक तो रूमम्र भाव से वस्तु का जान कर होता हे ओर दूसरे प्रत्येक 
वस्तु का प्रथक्‌ प्रथक्‌ विश्लेषण करने से होता है इस लिये उसके प्रमाण और नय ये भेद किये जाते हैं ! ये 
दोनों प्रकार के भद एक मात्र श्रुतज्ञान में सम्भव हैं, क्‍यों कि श्र॒त ज्ञान विकल्पारक होता हे | अन्य समग्र 
ज्ञान निर्विकल्पक होने से उनमें प्रमाण भेद ही घटित होता है नय भद नहीं । 
यद्यपि यह सम्यग्ज्ञान आत्मा की निज वस्तु है और वह सम्यग्दशन के साथ ही होता है फिर भी 
मनुप्य को सतत यह प्रयत्न तो करते ही रहना चाहिये कि वह अपने ज्ञान का उपयोग विपयकपाय की पृष्टि 
के लिये न करके आत्म हित के लिये ही करे। जो साहित्य विषय कपाय की पृष्टि करनेवाढा है उसके पठन 
पाठन से बचते रहना इसका परम कर्तव्य है । 


जीवन में यह जानने की योग्यता नैसगिक है ! का व में अन्य पदाथ को प्रतिबिम्बित करने की योग्यता 
पारद के निमित्त से आती है | तभी वह दपंण इप्त संज्ञा को प्राप्त होता है। पारद के अभाव में वह अन्य 
पदाथ को भ्रतिबिम्बित करने में असमर्थ है। इस आधार से यह सोचा जाता है कि जीव स्व॒तन्त्र होने पर 
मात्र आत्मज्ञ रहता है, तब वह अ य पदार्थों को नहीं जान सकता | वह अन्य पदार्थों को तभी तक जान 
सकता है जब तक वह जड़ पदार्थों से सम्बद्ध रहता है। किन्तु विचार करने पर ज्ञात होता दे कि यदि 
जानना आ.मा का स्वभाव है तो उसे स्वतन्त्र होने पर अन्य पदार्थों के जानने में कोई बाधा नहीं होनी 
चाहिये । आ:मस्वहूप की मान्यता को लेकर अन्य दशनों से जैन दशन में यही अन्तर है कि जहां दूसरे 
दृश्ानों ने किसी भी हालत में ज्ञान को आत्मा का स्वभाव नहीं माना है वहां जेन दशन उसे एक मात्र आत्मा 
का स्वभाव मानता है इसलिये वह मुक्त अवस्था में आमा के समान अ य पदार्थों को भी जानता रहता है । 


सम्यक चारित्र 

पहले हम सभ्यग्द्शन और सश्यम्ज्ञान के प्रसंग से व्यक्ति स्वात.त्य का समर्थन कर आये हैं। हम 
यह भी बतला आये हैं कि व्यक्ति स्वयं अपनी कमजोरीवश परतन्त्रता का अनुभव करता है । इसकी दशा 
उस शुक के समान है जो आबाश में उड़ने की इ/क्ति भूल कर नलिनी को स्वयं पकड़े हुए हे और यह मान 
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रहा है कि इसने मुझे पकड़ रखा है ! जीवका कर्म से अनादि कालीन सम्बन्ध है यह सही है ५९ यह दोष 
किसका है ? यदि कोई जेल खाने के दुख भोगता है तो कया यह दोष जेलर का माना जायगा ? वे व्यक्ति 
जो निर्दोष हैं जेलखाने के अधिकारों नहीं होते। जेल का दुख उन्हीं को भोगना पड़ता है जो सदोष होते हैं । 
इससे यही निष्कर निककछता है कि यह जीब स्त्रयं बंधता है ओर स्वयं ही मुक्त होता हे । बांधने छोड़ने वाला 
कोई अन्य नहीं है । 

यह तो हम पहले ही बतछा आये हैं कि मोक्ष प्राप्ति का एक साधन सम्यक्‌ चारित्र भी है । यह 
अ>्तिम साधन है । इसके पृण्ता को प्राप्त होने पर जीव नियम से मुक्त होता हे । सन्‍्यक चरित्र का अर्थ 
है समाचीन आचरण । अब देखना यह है कि यह समाचीन आचरण क्या वस्तु है? आगम में इसकी 
विस्तृत चरचा की गई है । वहां लिखा है कि राग ह्वेष पर विजय पाना और तदनुकूल आचरण करना ही 
सम्यक्‌ चारित्र हे । 

यह तो हम अनेक बार बतछा आये हैं कि जैन दशन का मुख्य उद्देश्य व्यक्ति को स्वावलम्बी बनाना 
है । क्‍यों कि इसके बिना व्यक्ति स्वातन्त्रय को पूण प्रतिष्ठा नहीं हो सकती, इस लिये स्वावलस्बन के साधन 
भूत सम्यक्‌ चारित्र को जीबन में केसे उत्तारा जाय इसी की यहां सक्षेप में चरचा करनी हे। 


स्वात॒लम्बी बनने के दो माग हैं-एक ग्रहस्थ धर्म और दूसरा मुनि धर्मं। गृहस्थ शनैः शने: स्वाव 
ल बी बनने का अभ्यास करता है ओर मुनि पू्ण स्वावऊम्बी होता हे । जीवन शुद्धि का इससे सुन्दरतम कोई 
दूसरा मांग नहीं हो सकता हरे । विश्व में अज जो संघपष दिखलाई देता है बह परावलूम्बी जीवन की प्रति- 
क्रियासात्र है । भौतिक साधनों का उउयोग जोबन निमोण के कार्य में उतना साधक नहीं जितना कि वह 
बाधक रूप से अनुभव में आता हे । 

आचार या चारित्र शब्द न केवछ क्रिया का पयोय बावी है और न केवल भावों का ही, कि-तु इस 
द्वारा दोनों को स्त्रीकार किया गया है। आ मनिभर बनाने के लिये परिणामों की निमेल्ता जितनी अधिक प्रयो- 
जक मानी गई है बाह्य पद्म्थों का द्ाग उससे कुछ कम प्रयोजक नहों माना गया है । यदि कोई मनुष्य छंगोटी 
धारण कध्ता है तो वह उसके विकल्प से रहित नहीं माना जा सकता। चारित्र में बाह्य जनता पर पड़ने 
वाले प्रभाव की अपेक्षा अपनी ओर विशेष रूप से दखना होता है । जिस व्यक्ति का यह संकल्प होता है 
कि बह उससे लगे हुए शरीर, बचन और मनको तथा इनके निर्मित्त से होनेवाले बिकारी परिणामों को दूर 
करके ही दम लेगा एसी हालत में वह ऐसा काम कभी नहीं कर सकता जिससे उसके इस परिणति में 
अन्तर पड़ने की सगभावना हो । मुख्यतया यही परिणति सम्यक चारित्र की रीढ़ हे । 

स'यक्‌ चारित्र यह मुक्ति की आ तम साढ़ी है। इसकी महिमा का गुण गान करना साधारण व्यक्ति का 
काम नहीं है। जिसका जीवन नख स॑ लेकर शिखातक परमुखापेक्षी बना हुआ है वह भला इसके महत्त्व को 
क्या जाने । धबय हैं वे साधु वरित महापुरुप जिस्होंने इसे अपने जीवन का केन्द्र बनाया है । हम इस बात 
का आश्चर्य करते हैं कि कोई व्यक्ति भोजन के बिना अधिक दिन तक जीवित केसे रहता है । पर हमें आश्रय 
इस बात का होना चाहिये कि हम अनादिकाल से भोजन लेते आ रह हैं फिर भी जीवित हैं। बतुतः 
भोजन जीवन का आधार नहीं है | जीवन तो प्रस्येक पदार्थ की आत्मा है जो अपनी स्वतन्त्र अबरझा में ही 
फूछ फल सकता है। साधारणन: लोक में जिसे जीशनन कहा जाता है उससे व्यक्ति का कार्य सधनेवात्या 
नहीं है। ऐसी परिणति सन्यक्‌ चा रत्र की विरोधिनो मानी गई है। सम्यक्र चारित्र का अभ्यास ही इसी 
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शिये किया जाता है कि इसका पूर्ण रूप से त्याग हो जाय । सम्यक्‌ चारित्र यह स्वरूप स्थिति का पयोयवाचों 
हैं। इसमे किसी प्रकार की रूढि को स्थान नहीं मिल सकता | 

अधिकतर लछोग बाह्य प्रवृत्ति को ही रुम्यक चारित्र मानते हैं। वाह्म प्रवृत्ति कुछ आज्श की परिणति 
तो है नहीं जिससे उस सस्यक चरित्र कहा जाय । वह तो शरार धरम है। जिस प्रवृत्ति में आत्मा की मुख्यता 
रहती हे वम्तुतः रूम्यक्‌ चरित्र उसे ही कह सकते हैं। किन्तु एसी प्रवृत्ति चर्म चक्षुओं से नहीं देखी जा 
सकती । यह टीक है कि वाह्म प्रवृत्ति के आधार पर हम आन्तर परिणति का अनुमान करते हैं. किन्तु जहां 
अनुमान से आ-तर परिणति का समर्थन हो वहीं वाह्म प्रवृत्ति को उपचार से सम्यक चारित्र कहना उचित है, 
अयत्र मात्र बाह्य प्रवृत्ति को देख कर उसका व्यवहार करना छड मात्र है। किसी व्यक्ति में सम्यक्‌ चारित्र 
का सद्भाव इसी पहल से स्वीकार किया जा सकता है | 

समस्त जेन दशन का सार व्यक्ति स्वानन्ध्य की प्राण प्रतिष्ठा करना रहा है इस छिये सम्यक चारित्र 
का विश्लेषण इसी आधार से करके ही उसे प्रयोजक मानना चाहिये यह उक्त कथन का तालय है। 


आवाग श॒क्रा १५ न 
ब्री० ति० स० २४७६ क्‍ फूलचन्द्र सिद्धान्तशास्त्री 


ता० २७-८-"५ ० 


विपय 
मडलाचरग 
ग्रन्थ बनाने में हेतु 


किस कारण से ग्रन्थकार ने आगे कहा जानेवाला 


विषयानुक्रम 


क्रम स्वीकार किया है इसका निर्देश रे 


विवेचन क्रम का निर्देश 


रे 


तत्व का लक्षण और उसमे आनेवाले दोषोंका परिहार ४-५ 


सत्ता का स्वरूप निर्देश 
द्रव्य में अंश विभाग का सकारण निर्देश 
द्रव्य ओर उनके गुणों का विचार 
प्रत्यक द्रव्य मे सम्भव गुणों का विचार 
गुणांशों का विचार 
अथपयाय ओर व्यश्ननपर्याय का खुलासा 
करत हुए, गुण, गुणांश ओर द्रव्य, द्रव्याश 
त्िपयक अय आपत्तियों का निराकरण 

ट्रव्य विचार ५ 
प्रकागन्तर से द्रव्य व प्रकृत में उपयोगी 

अन्य विपयों का विचार 
द्रव्य के विविध लक्षणों का समन्वय 
गुग विचार 
गुगों का निशयानित्य विचार 
प्रकारा तर से गुण का विचार 
पयोथ का विचार 
उत्पादादिक के लक्षणों का विचार 
एक सत्‌ उथादादि तीन रूप है इत्यादि 

अनेक प्रश्नों का समाधान 
एक ही पदा्थ में उप्पादादि तीन के 

अम्तित्व का समर्थन 
ये उन्पादादि तीनों एककालभावी हैं इसका 
समथथन 
उन्पादादि तीन का परस्पर में अविना- 
भाव का वर्शन 

अनेकान्त दृष्टि से वस्तु का विचार 
द्रव्य की अपेक्षा कथन 
क्षेत्र की अपेक्षा अम्ति-नास्ति विचार 


६--७ 
'(७--१ ० 
१०-२१ २ 
१९-४३ 
१३-१५ 


१५-१७ 
१७-१९ 


११२९ 
२२-२४ 
२१४४० ६* 
२५-३० 
३०-३५ 
३५-४१ 
४१-४२ 


४९-४७ 


४३--४८ 


(न 2 न-+मीनननानान मनन >> <य. >+---......... 
'७--.ककऔवव .त( ७-७-त-+ब००न्‍ैून्‍वन्‍वृी“मनन।ओनकाओऊदण।।ख।ख।" आज 


हक से मम : सर 2 सामना कम 2 अमन पाक पे मं अमन यह; अमन मे मरा नमन पृ न४ राधा पा पक + पक करा अ मम न कं ० का कक 


रा धन. भर मााानननमन-मछ 4 ७+++भ नमन. +॑+नम»ममम-मम3+ मन. मनन 33 विन अिनी-ी-वीनननननननकननीनननन-यनानन- 3 ननननीनान-यी सना कम > «०-५०. ता >> 3 &«... कक णर, 


विषय पृष्र 
काल के भेद और उनकी अपेक्षा अखि- 

नास्तिका विचार ५६-५७ 
भाव की अपेक्षा अस्तिनास्ति विचार ५७-५९ 


नित्य अनित्य आदि युगलों में सप्तमंगी का निर्देश ५९-६१ 


चस्तु में अन्य व्यतिरेक की सिद्धि ६१-६४ 
सत्‌ में अन्वय व्यतिरेक की सिद्धि ६४ 
तदतद्धाव से नित्यानित्य भाव में क्‍या भेद है 
इसका विचार ६४-६७ 
तदतद्भाव का विचार ६७-६८ 
वस्तु नित्य आदि अनेक धर्मात्मक है 
इसका समर्थन ६८-६९ 


सत्‌ ओर परिगाम के विषय में शंकाकार 
की अनेक आपत्तियाँ ६९-७२ 
शंकाकार द्वारा सत्‌ ओर परिणाम के विषय में 
दिए गए उन्नीस दृष्टान्तोंका विस्तारपूर्वक निराकरण ७२-८४ 
सत्‌ ओर परिणाम को सबंथा नित्य मानने में दोष. ८४ 
सिद्धान्त पक्ष का समर्थन ८४-८६ 
सत्‌ को सवंथा नित्य मानने में दोष और 
शंका समाधान ८६-८७ 
फ। 


सत्‌ को सर्वथा अनित्य मानने मे दोष ८७-८७ 
सिद्धान्त पक्ष का समर्थन ओर शंका समाधान ८७-८८ 
द्रव्य की अपेक्षा सत्‌ के एकःव का समर्थन ८८-१० 


क्षेत्र की अपेक्षा सत्‌ के एकत्व का समर्थन ९०-५९ 
काल की अपेक्षा सत्‌ के एकत्व का समथन ०४-१५ 
भाव की अपेक्षा संत्‌ के एकत्व का समर्थन १५--९७ 
द्रव्यादि की अपेक्षा सत्‌ के अनेकत्व का समर्थन ९७-१८ 
प्रभाग और नय के स्वरूप के कहने की प्रतिज्ञा १८-१०१ 
नयों के भेद ओर उनका स्वरूप १७०१-५० ३ 
व्यवहार नय के भेद और सद्भुतव्यवहारनय 

का विशेष विचार १०३ 
१०४ 
१०५ 
१००--१०६ 


१०६-१०७ 


असद्भुत व्यवहार नये का कथन 
सद्भृत और अमसद्भुत व्यवहार नय के भेद 
अनुपंचरित सद्भूत व्यवहार नय का विघार 
उपचरित सद्भुत व्यवहार नय का कथन 


बविपय 


अनुपचरित अनसद्भुत व्यवहार नय का विचार 
उपचरित असद्भुत व्यवहार नय का विधार 
समीचीन और मिथ्या नय में अन्तर 
नया भासों के निरूपण करने की प्रतिशा 
प्रथम नयाभास 
दुसरा नयाभास 
तोसरा नयाभास 
पोथा नयाभास 
नयों के सम्बन्ध में विशेष विचार 
गुर्णों के अनुसार नयों के नाम 
परयायाथिक नय ओर द्रव्याथिक नय का विषार 
निश्चय नय में विकत्पपने का सिद्धि 
निश्चय नय उदाहरग सहित क्‍यों नहीं है 
इसका विजार 
व्यवहार नय ग्रतिपेध्य और निश्चय नय 
प्रतिपप्रक क्‍यों है इसका विचार 
व्यवह्रनय अभृतार्थ क्‍यों है इसका निर्देश 
ब्यवशारनय की आवश्य कता 
निश्चय नय का विपय 
नयमांत्र स्वानुभूति में प्रयोजक नहीं है 
इसका खुलासा 
व्यवहार नय अनेक क्यों दे और निश्चय 
नय एक क्यों हे इसका खुलासा 
निश्चय नय का निमित्त और प्रयोजन 
प्रमाण का विचार 
प्रभाग के भेद और उनके लक्षण 
अग्यवादियों द्वारा माने गये प्रमाग के 
स्वरूप का निगर्सन 
निक्षप का विचार 
द्रव्य आदि में प्रभाग नय आर निनेत्र योजना 
पूर्वोक्त विषय का विशेष खुलासा 
दूसरा अध्याय 
वु सामान्य विशेषाप्मक है इसकी सिद्धि 
जीव और अजीब के लक्षणपूर्वक जीवतस्व 
की सिद्धि 


( 
पृष्ठ 


१७०७-०८ 
१०८ 
5१०८-१ १० 
५११ 
४११-११२ 
११२-११ऋ 
११२३-२१ १४ 
११४ 
कह 
११५-१ १६ 
११६ 


१३5६ £ 


१२६७४ २९२ 
१२२-१ २३ 
१२२-१ २४ 
2२४-१ २५ 


१२८-१ ३१ 
१३३-१ ३७ 


१३७३-१४ ५ 
१४१-१ ४३ 

१४२ 
१2४४-२१ ४७ 


१४५ 


१ डं रु पर + +्‌ ७ 


मूर्त और अमूर्त दोनों प्रकार के द्रव्यों की सिद्धि १५०-१५१ 


अमूर्त पदार्थ की सिद्धि 
लोकालोक विचार 


१५१-१५३ 
4 छ डर थ्य 4 ५३ १. ॥ 


५५ ) 


शक्ति का विचार 
जीव द्रव्य विषार 
संसारो जीव का स्वरूप ओर जीव के 
संसारी होने के कारग पर विचार 
बन्ध का कारण 
बन्‍्ध के तीन भेद और उनका स्वरूप 
जीव और कर्म के अस्तित्व की सिद्धि 
जीव और कर्म तथा उनके बन्ध की सिद्धि 
स्वाभाविक ओर वेभाविकी क्रिया का 
खुत्णसा करते हुए पुनः बन्ध का समर्थन 
वद्बधता ओर अशुद्वता का खुलासा 
स्वतंत्र दो शक्तियाँ मानन में बआघा 
ज.व और पृदगाल स्वतंत्र दो पदार्थ होने पर 
भी वे क्‍यों बंधत हैं इसका निर्देश 
अश्ुद्धता तथा निरुषाधि और सोपाधि 
अवस्था का विचार 
बद्धता और अशृद्धता में अन्तर का निर्देश 
उपरक्ति का विचार 
अनेक दृष्टान्तों द्वारा उक्त कथन की पुष्टि 
| प्रयोजनभूत नो तच्चों का कथन करना 
क्‍ आइचद्यक है इस बात का निरदेश 
नो पदार्थों का निर्देश 
जीवतन्व का विचार 
शुद्ध आर अशुद्ध चतना का स्वरूप 
5 तथा उनके भेद 
' ज्ञान चेतना का व्युत्पयर्थ 
ज्ञान चतना का स्वामी 
अशुद्धोपलब्धि का स्वामी 
ज्ञनी और अज्ञानी में भेद 
, ज्ञानी ओर अजानी की क्रिया के फेल ने भेद 
ज्ञान] का चिन्ह 


ऐटिक सुख सुख नहीं दुःख ही है. | 
इस बात का निर्देश 

। सम्यग्दृष्टि जब कर्मोंदय जन्य सुखको 

क्‍ दुःख ही मानता है 

' सुख के समान दो प्रकार के ज्ञानों का 

| निर्देश करके इन्द्रिय जन्य शान किस प्रकार 

| सदोष है इस बात का निर्देश 


बिषय 
द्रव्यों की क्रियावती और भाववती 


« ......... २७७ -व9-39+अनाानम क्‍या 


श्छ 


१५०४ 
2१५४-१० 


१५५-१५७ 
१५९७ 
१५८ 
१७८-१५०९ 
४ 


१६१५१०१६३ 
१६३-१६६ 
१६६-१६७ 
१६६- १ ७७ 
१७०-१ ७२ 
१७२३-१७५ 


१७५९--१ ७७ 
१३८--१८८० 


१९०-१९२ 


१९२-१९६ 


१९५६-२० ५० 


( ५५ % 


विषय पृष्ठ | विषय पृष्ठ 
अडुद्धिपू4ंक दुःख की सिद्धि के साथ निःकांक्षित अंग का विचार २३९--२४३ 
अनाकुछता लक्षण सुर की सिद्धि २००-२०९ निर्विचिकित्सा अंग का विचार २४४-२४५ 
सम्यरदृष्टि का लक्षण २०९-२१२ | अपूहृदृष्टि अंग का विघार २४५-२४६ 
श्रद्धान शादि सम्यत्तव के बाह्य लक्षण हैं लोकमूदता २४६-२४७ 
और वह अनाकार है इसका विचार २१२-२१३ | देवमूढता २४७-२४८ 

कि गरुमूढ ता २४८-२४९ 

अन्य पदार्थों को जानता हुआ भी दि 

कक जे देव का स्वरूप और उनके गुण व भेद २४९ २५२ 


तद्रप नहीं होता है इसका खुलासा २१३-२१४ 


यय्रपि ख्वानुभूति सम्यक्त्व का लक्षण है है हे का स्वरूप २५२-२९४ 
फिर भी इसकी सम्यक्त्व के साथ विपम गुरु के भैदों का निर्देश २५' 

व्याप्ति है इसका खुलासा २१४-२१६ | आचाय का स्वरूप और उनकी काय मर्यादा २५६-२५८ 

भ्रद्धा भादि गुणों का निर्देश करके वे उपाध्याय का स्वरूप ओर उनके काय २५८- २५९ 
साधु का स्वरूप २५९-२६० 


सम्यक्त्व के सहचारी कब्र हैं इसका खुलासा २१६-२१८ ५ ला 
आचाय उपाध्याय और साधु में अन्तर 


प्रशभादि भी सम्यदव के बाह्य छक्षण हे ३१८ । का निर्देश २६०-२६५ 
प्रशम गुग दा विशेष खुलासा २१८-२१९ | ध्म का स्वरूप और उसके भेद २६५-२६७ 
रावेग गुण और इसके पर्यायद्रची गृहस्थ धर्म २६७-२७० 
निरवंद गुग का बिशेष खुलासा २१५-२२२ | अतिधर्म २७०-२७१ 
अनुकम्पा गुण का विशेष खछासा २२२-२२३ | ब्रत का स्वरूप २७१- २७३ 
आत्तिक्य गुण का विशेष खुलासा २२३-२२६ | धर्म और घारित्र की एकता २७३-२७५ 
उपलक्षण का स्वरूप निदंश कस्के अमूट्दृप्टि अंग का उयसं हार २७५ 
भक्ति और वात्सल्य ये दोनों संवेग उपदृहग गुण का स्वरूप २७५- २७७ 
के लक्षण किस प्रकार हैं इसका खुलासा २२६-२२७ | खितीकरण का स्वरूप २७७- २७८ 
निन्‍्दा और गई्ट ये प्रशम गुण के स्थितीकरण के भेद २७८ 
लक्षण केस हैं इसका खुहासा २९७-२२८ | स्वस्वितीकरण का स्वरूप २७८-२७९ 

प्रकारान्तर से स्म्यग्दशंन का लक्षग निर्देश २२८ | १रखितीकरण का स्वरूप २७९- २८० 
निःशंकित अंग का स्परूप २२८-२३२ | तस्सिल्य अंग का स्वरूप २८०-२८१ 
भय के सात भेद २३२-२३३ | #भावना अंग का स्वरूप २८१-२८३ 
आत्मा का स्वरूप ज्ञान चेतना ही है २८३-२८५ 


परलोक के भय का निर्देश करके बह 
सम्यग्हटि के क्‍यों नहीं होता इसका विचार २३४-२३५ 
बवेदना मय का निर्देश करके वह सम्यरदृष्टि के 


सम्पग्दशंन के निश्चय और व्यवहार 
या सराग और वीतराग ये भेद टीक 


नहीं होता हैं इसका खुलासा २३५-२३६ कर नहीं है इसका निर्देश २८३-२८५ 
का ज्ञान आत्मा के अल संक्रान्त नहीं हो ४ फेक 
नहीं होत। है इसका विचार २३६-२३७ बल । होता. २८७-२८८ 

शानोपयोग की महिमा २८८-२९० 


भगुप्ति भय का निर्देश करके वह सम्यस्दष्टि के 
नहीं होता है इसका खुल्गसा २३७ 
मृप्युभय का बिचार करके वह सम्यर्दष्टि के 


उपयोग सम्यग्दशंन आदि किसी की 
उत्पत्तिमं देतु नहीं है. २९०-२९४ 
सम्यकत्य में विकृस्प व्यवहार करने का 


3+-ननम-+ मनन मम +ननन+म मिनी ५५» ++++ न ५>++..>ामम+++0 >>... भा. 
(न... री मम. ...>.>>..>.>>>>>>>; िफ 
लडसचंसत् तझतपप 5. + 7७७30 ३४-न3ै-२७९0ञ...२--०००-७कआआ७--७-पकक तन नि “७333 ५ व थक की 228 3: जी अ--जबक. 


नहीं होता है इसका कथन २३३-२३८ ' कारण उपचार है. २९४-२९६ 
आकस्मिक भय का निर्देश करके वह सम्यर्दृष्टि : राग दर्शनमोहरनीय के उदय आदि का 


के नहीं होता है इसका कथन २३८-२३९ कारण नहीं है. २९६-२९८ 


विषय 
सम्यक्त्व के भेद और उनका कारण 
बन्ध के वार भेद और उनका स्वरूप 
सम्यक्त्व के सद्भाव में होनेवाले सदगुण 
तीन प्रकार की चेतना ही जीव का लक्षग है 
जीव में अन्य विशेष गुगों का निदंश 
सभी भुग्ों की स्वामाविक्रता का 

स्वीकार ओर उनकी सिद्धि 
बैभाविक भावों का विशेष विशेष विवेष्चन 
पाँच भावों का स्वरूप 
भावों के विशेष निरूपण की प्रतिज्ञा 
ओऔदयिक भावों का स्वरूप 
प्वार गतियों का विचार 
मोहनं.य कर्म की व्युत्पक्ति और उसके भेद 
दश्शन मोहर्न,.य का कार्य 
कर्म और उनके भद 
आनावरणादि कर्मो का विधार 
अनन्तगर्णों की सिद्धि 
अवधिशन और मनःपर्ययशान 
मतिज्ञान और श्रतशञान 
मतिज्ञान आदि चारों क्षायोपश्मिक हैं 
मति, श्रुत आर अवधि दो प्रकार के हैं 
अश्ञनभाव का निदेश 
अन्य आदयिक भावों का निर्देश 
बेकृत और लोकिक भावों का निर्देश 
बेकृत भाव का खुलासा 


२९९ 
२९९-३०० 
३०७० 
३००-३० १ 
३०१ 


३०२-२३०४ 
३०४-३०५ 
२३०५-३०६ 
२३०६ 
२३०६ 
२३०६-३०८ 
३०८ 
३०८-३१० 
२३१०-३११ 
दै११-३१२ 
३१२ 
२३१२-३१३ 
३१३ 
२१३ 
२१२-२३१४ 
३१४ 
३१४ 
२३१४-३२ १५ 
२१५-३१८ 


बुद्धिपूर्वक मिथ्यात्व का दृष्टान्तपूर्वक खुलासा ३१८-३२० 





विषय 


गति के साथ अन्य औदयिक भाव ओदयिक 
क्यों है इसका खुलासा 

कषाय भाव 

चारित्र मोहर्नीय का काय और उसके भेद 


द्रव्य मोह का निदेश 

भावमोह और उसका कार्य 

भावमोद के कार्यक्रारण भाव का विचार 
तीन वेदों का निदेश 

चारित्र मोहनीय के भेद 


नोकपषाय के भेद 
छिंग के दो भेद और द्रव्यलिंग के कारण 


का निदश 


द्रज्यवेद भाववेद में कार्यकारी नहीं 
बेदों के कार्य 
द्रव्यवेद ओर भमावभेद का साम्य कहाँ है और 
वेधम्य कहाँ है इस बात का निर्देश 
भाववेदों का कारण, उनकी प्रवृत्ति और कार्य 
द्रब्यलिंग वन्ध के हेतु नहीं हैं 
मिथ्यादशन 
अज्ञनभाव 
असंयतत्वभाव 
असंयतत्व भाव के भेद 
| कषाय और असंयतत्वभाव में अ तर 
असिद्ध भाव 
छह लेद्याएँ 





श्छ् 


२३२०-३२ १ 
३२१ 
३२२१ 
३९९१-ह१ै९९ 
१३२२-२३ २३ 
२३२३-२३ २४ 
३२४ 
३२४ 
२२४-३२५ 


३१२५ 
३२५-३२६ 
२२६ 


२२६-३२८ 
२३२९ 
२३२९ 
२३२९-३ ३० 
३३०-३ २२ 
२३२ 
३३२-र २४ 
३३४-र २७ 
२३३७-३३ ६ 
३३९ 





सरलाथप्रबो धिनी द्िन्दी भाषा 
टीका सहित 


पञ्नाध्यायी 


प्रथम अध्याय 


पश्चाध्यायावयव मम क॒ठुंग्रन्थ राजमात्मवशात्‌ । 
अर्थालोकनिदानं यस्य वचस्तं स्तुवे महावीरम्‌॥ १ ॥ 


शेषानपि तीथकराननस्तसिद्धानहं नमामि समम्‌ । 
धर्माचार्याष्यापकसाधुविशिशन्युनीथरान्‌ बन्‍्दे ॥ २॥| 


जीयाज्जैनं ग|[सनमनादिनिधन सुतन्धमनवद्यम्‌ । 
यदपि च कुमतारातीनदयं प्ृमझ्नजोपसंदहति ॥ ३ ॥ 


इति बन्दितपश्चगुरुः करत मड्ुलसत्क्रियः स एप पुन! । 
नाम्रा पत्चाध्यायीं प्रतिजानीते चिक्री पितं शाखम्‌ । ४ ॥ 


मज्नल।चर्ण-- 

अधयवब रूप से पांच अध्यायों में विभक्त प्रन्थराज को आत्मवश द्वोकर बनानेवाले मेर लिये 

जिनके वचन पदार्थों का प्रतिभास कराने में मूल कारण हुए उन महावीर स्वामी की में ( ग्रन्थकार ) स्तुति 
करता हूँ ॥१॥ साथ ह्वी साथ मैं शेष तंथंकर और अनन्त सिद्धों को तथा धर्माचाये, धर्माध्यापक और घर्म- 
साधु इन तीन प्रकार के मुनीश्वरों को भी नमस्कार करता हूँ ॥२॥ जो अनादि निधन है, श्ञानीजनों के द्वारा 
वन्‍्दनोय है ओर निर्दोष है ऐसा जेन शासन भर्थाव जिनेन्द्र भगवान के द्वारा उपदेशित आगरम भी जयबन्त 
रहे । जो कि कुमतरूपी प्रतिपक्षियों को अप्रि के समान निर्दय होकर भस्म करता है ॥३॥| इस प्रकार पांचों 
परमेष्नचियों का वन्दनारूप मंगलाचरण सतन्‍्कर्म कग्के अब में पन्चाध्यायी नामक शातत्र के बनाने की प्रतिज्ञा 


करता हूँ ॥४॥ 


(१) प्रवचचनछर में सव प्रथम भगवान महाबीर और शेष तीर्थंकरों को नमस्कार करने के बाद पांच परमेष्टियों 
को नमस्कार डिया गया है। मालूम होता हे कि इसी क्रमको ध्यानमे रखकर 'ज्चाष्याय!|कारने मंगल्ाचरण किया है। श्रन्तर 
इतना है हि प्रवचनमारमे जिनश|सनकी नमशकार नहां किया गया है किन्तु पद्चाध्यायीमें जिनशासनको भी नमत्कार किया 


गया है | 


बे पश्चाध्यायी 


विशेषार्थ--प्रारम्भ के इन चार पद्मों में पहले मंगछाचरण करके अनन्तर पन्चाध्यायी भ्रन्थ के बनाने 
की प्रनिन्ना वी गई 2। मंगल्शान्रण ब* , : ग्रस्थवा- न सर्व १४ #गवान ग्हाबवीर स्वामी को नमरकार 
किया है| ५ 54 4२ण इस्नॉपि बह ७. | है |. वदेवान पृ ते वन ही पदार्थों का प्रतिभास 
कराने में मूल कारण (ए$ -से पद्म «+' जैसे ग्रन्थ्राजु क «न ॥१। -२ण। ४ है इसलिये सबे 
प्रथ” उनकी म्त॒ति क्रमप्राप्त है। इस सम महाबी- स्वामी का ताथ चाल है। मल हाता है कि इस 
करण भी रस्म में मद्दावीर स्वामी की स्तुति का गई है। पर इसका यह अभिप्राय नहीं कि प्रत्थकर्ता 
अन्य तीथंकर, या अन्य परमेष्ठियों को गौण मानते हैं। वे भी उतने द्वी प्रधान हैं जितने कि भगवान 
महावीर, इसांलये दूसरे पदश्च द्वारा उनकी ग्तुति करते हुए यह बतढाया गया है कि भगवान मद्दाबीर को 
स्तुति के साथ द्वी साथ शेष तीथंकर, सिद्ध, धर्माचाय, धर्माध्यापक और धमंसाधुओं की भी में ( प्रन्थकर्ता ) 
स्तुति करता हैं । 


यहाँ दो बातें खास रूप से ध्यान देने योग्य हैं। प्रथम बात तो यह कि पांच परमेष्टियों में अरहंतों 
की अलग से नमस्कार न करके चोबीस तीथंकरों को ही भरहंत माना गया है। यर्थाप अरहन्त यह संझ्ा। 
तेरहवें गुणस्थानवर्ती केवलियों की है। पर आगम में अरहन्त की अन्तरंग और बहिरंग जितनी विशेषताएँ 
बधतलछाई है वे सबकी सब सामान्य केवलियों झे नहीं पाई जातीं इसलिये ग्रन्थकार ने यहाँ प्रमुखता से 
चौबीस तीथकरों को ही अरहन्त माना है। या चौबीस ताथकर उपलक्षण हैं जिससे अन्य सयोगी और 
अयोगी जिनों का ग्रहण हो जाता है। दूसरी बात यह है कि आचाय, अध्यापक और साधु परमेष्ठी की 
स्तुति करते समय इन तीनों के लिये धमं विशेषण द्या गया है। इसका कारण यह ज्ञात होता दै कि लोक में 
अनेक प्रकार के आचाय, अध्यापक और साधु मान गये हैं पर प्रकृत में उन सबसे प्रयोजन नहीं है, किन्तु 
जो भाचारय उपाध्याय और साधु सोक्षमारग में प्रयोजक हैं वे ही यहाँ उपादेय हैं। ज्ञात होता है कि इस 
बात का खुलासा करने के लिये इन तीनों परमेष्ठटियों के लिये धर्म विशेषण दिया गया है। 


इस अकार पद्च परमेष्टियों की स्तुति करके अनन्तर जैन शासन के गुणों का ख्यापन किया गया 
है और उस कुमतों के नाश करने के छिये अप्नि की उपमा दी गई है। यहाँ जैन शासन को मुख्यतया 
तीन विशेषण दिये गये हैँ । पहला विशेषण अनादि निधन है। इसके द्वारा यह बतलाया गया दै कि जैन 
शासन सदा से चलता आया है और सदा काछ तक चलता रहेगा। बात यह है कि जैन शासन ने सदा 
से सत्य का दाया किया है और है भी यह वात सही, इसलिये इसे अनादि निधन मानने में कोई आपत्ति 
नहीं । दूसरा विशेषण सुवन्ध है। जो वासनाओं से ऊपर उठकर अपना और जग का कल्याण करना 
चाहते हैं उन्‍हें जेन शासन की शरण में जाना जरूरी है इसीलिगे इसे सुबन्ध कहा है। तीसरा विशेषण 
अनवद्य हे । भनवय का अथ हं।ता है निर्दोष । इससे यह ख्यापित किया है |क जैन शासन के भ्रवर्तेक 
निर्दोष होन से उनके द्वारा प्रवर्तित शासन भी निर्दाष है| 


इस प्रकार प्रारम्भ के तीन पद्यों द्वारा पंच परमेष्ठियों की और जैन शासन की स्तुति 
करके चोथे पद्म द्वारा अपनी इस पन्च परमेष्ठियों की वनन्‍्दना को मंगल रूप सत्कर्म बतछाते 
हुए पंचाध्यायी प्रन्थ के रचने की प्रतिज्ञा की गई है। यद्यपि ग्रन्थकार ने वन्‍दना पंच परमेष्ठी 
और जेन शासन दोनों को है तथापि इस पद्च में वन्‍दना को मन्नल सत्कूम बतछाते हुए केवछ पाँच 
परमेष्ठियों का ही उलंख किया है जैन शासन का नहीं । सो इसका यह कारण प्रतीत होता है कि अरदन्त 
पर्मेष्ठी के द्वारा उपदिष्ट और सब परमेष्ठियों के द्वारा आचरित मार्ग ही जैन शासन है, इसछिये पंच 
परमेष्ठियों का उल्लेख कर देने से जैन शासन का एल्लेख हो ही ज्ञाता है। यही सबब है कि इस चौंथे 
पद्म में फिर से जेन शासन पद्‌ का उल्लेख नहीं किया है ॥९-४॥ 


प्रथम अध्याय हु 


अन्नान्तर डद्देतुयंचपि भाव कवेविंशुद्वतरः । 
हेतोस्तथापि हेतु! साध्वी सर्वोषकारिणी बुद्धि! ॥ ५॥ 


सर्वोष्पि जीवलोऊ श्रोतुंकामो वृष हि सुगभोकत्या । 
विज्ञप्तौ तस्य छते तत्रायप्रुपक्र «! श्रेयःन्‌ ॥ ६॥ 


सति धर्मिणि धर्मांणां मीमांसा ख्थादनन्प थान्यायात्‌ । 
साध्यं वस्त्वविशिष्टं धमेविशिष्टं ततः परं॑ चाषि ॥ ७ ॥ 


ग्रन्थ बनाने में हेतु--- 
यद्यपि इंस पंचाध्यायी ग्रन्थ के रचने में अन्तरंग कारण कवि का विशुद्धतर णरिणाम है तो भी 
उस अन्तरंग कारण का भी कारण सबका उपकार करने वाली सुबुद्धि है ॥५॥ 
विशेषार्थ छोकोपकार की तरफ भुकनेवाली बुद्धि से परिणामों में उत्तम विशुद्धि आती है और 
विशुद्धता सम्पन्न प्रतिभा से ग्रन्थ बनाने को शरक्ति प्रकट होती है | इसीसे ग्रन्थकर्ता ने इस ग्रन्थ के निर्माण का 


अन्तरंग कारण अपने अतिविशुद्ध परिणामों को बतलाया है ओर उन्त विशुद्ध परिणामों के उत्पन्न होने का 
कारण सब का उपकार करनेवाली सुब॒द्धि बतछाई है।। ५ ॥ 


किस कारण से ग्रन्थकारने आगे कहा जानेवाला क्रम स्वीकार किया हे इसका निर्देश-- 


सभी जीत सुगम उक्ति द्वारा धम सुनना चाहते हें ऐसी विज्ञप्ति के होने पर उमके लिये इस विषय 
में यह उपक्रम लाभप्रद है ॥ ६ ॥ 

विशेषार्थ:-- इस पद्मद्वारा अन्थकार ने दो विषयों पर संक्षप में प्रकाश डाला है। प्रथम तो यह 
बतलाया है कि इस ग्रन्थ द्वारा ट्वितकारी वीतराग आत्मधमे का ही प्रतिपादन किया जायगा। दूसरे यह 
बतलाया है कि बह सुगम प्रतिपादन शेछी द्वारा किया जायगा ! इस प्रकार उक्त पदद्वारा इन दो बातों की 
घोषणा करके ग्रन्थकार ने इस पंचाध्यायी प्रन्थ की उपयोगिता को बढ़ा दिया है। इससे प्रत्येक मुमुक्षु आत्म- 
विश्वास के साथ इसके पठन पाठन में प्रवृत होगा यह इस पद्म का भाव है ॥ ६॥ 


विवेचनक्रम का निर्देश-- 
धर्मी के सदृभाव में द्वी धर्मों का विचार किया जा सकता है उसके अभाष में नहीं इसलिये प्रथम 
सामान्य वस्तुको सिद्ध करके तदनन्तर धममबिशिष्ट वस्तु भी सिद्ध की जायगी ॥ ७ ॥ 
विशेषा्थ - उक्त पद्दद्वारा ग्रन्थकार ने इस अन्थ में जिस क्रम से विषयों का विवेचन किया है उसका 
निर्देश कर दिया है जो इस प्रकार हे-- 
(१) सामान्य वस्तु का विवेचन | 
(२) विशेष वस्तुओं का विवेचन । 


प्रव्थकार ने प्रथम और द्वितीय अध्याय में जिस क्रम से विवेचन किया है उसका अवलोकन करने 
से उक्त अभिप्रायकी द्दी पृष्ठि होती हट | ७ ॥। 


धै पद्चाध्यायी 


तंत्वं सललाक्षणिकं सन्मात्रं वा यतः स्व॒त/सिद्धम | 
तस्मादनादिनिधनं स्वसहायं नि्विकलपं च॥ ८ ॥ 


इत्थं नो चेदसतः प्रादभूतिनिरंकुशा भवति | 
परतः प्र।दुर्मावों युतसिद्धत्व॑ं सतो विनाशों वा ॥ ९ ॥ 


असतः प्रादुर्भाव द्रव्यणामिह मवेदनन्ततवम । 
को बारयितुं श्क्तः कुम्मोत्पत्ति मृद्ाद्यमावे5पि ॥ १० ॥ 


परत; सिद्धत्वे स्पादनवस्थालक्षणो महान दोषः । 
सो5पि १२) परत! स्यादन्यस्पादिति यतइच सो 5पि पर; ॥ ११ ॥ 


युतसिद्धन्वेप्येवं गुणगुणिनोः स्थास्पृथकप्रदेश व | 
उमयोरत्मस मत्वाल्लच्षणमेदः कर्थ तयोभबति ॥ १२ ॥ 
अथवा सतो विनाश: स्यादिति पक्नी पि बाधितों भव ति | 
नित्यं यवः फथश्विद्‌ द्रव्यं स॒ज्षेः प्रतीयते5ध्यक्षात्‌ ॥ १३ ॥ 


तस्मादनेकद्षणद्षितपक्षाननिच्छता पुंसा । 
अनवद्यप्रक्तलक्षणमिद्द तत्त्व चानुमन्तव्यम ॥ १४ ॥ 


तत्त का लकब्चेण और उसमे आनंवाल कोषों का परिहार-- 


तत्त्व का लक्षण सत है या जन्‍्मात्र ड्री तत्त है। ओर जिस कारण से वह स्वतःसिद्ध है इसलिये 
बह अनादि दै, अन्धिन <, म्वसद्दाय है ओर निर्विकल्प अर्थात्‌ अखण्ड है ।| ८॥ अब यदि तत्त्व को उक्त 
प्रकार का नहीं माना जाता है तो क्रम से य दोष आते हैं । ( $ ) तत्त्व को अनादि नहीं मानने पर बिना 
किसी बाधा के असत पदार्थ की उत्पति प्राप्त हाती है (२) भनिधन नहीं मानने पर एक पदार्थ की उत्पत्ति 
अन्य पदार्थ से प्राप्त हाती हे। (३ ) स्वतन्त्र नहीं मानने पर युतसिद्ध नामक दोष आता है और / ४ ) 
निर्विकल्प नहीं मानन पर सत के विनाशका प्रसंग प्राप्त दोता है ॥ ९। यदि कहा जाय की इन दोषों के प्राप्त 
होने से क्‍या बिगड़ता है सो भी बात नहीं है क्‍यों कि (१) असत की उत्पति मान लेने पर अपने आप 
अनन्त द्रब्यों की उत्पति प्राप्त होती है और तब मिट्टी आदि के अभाव में भी घट की उत्पत्ति माननी 
पड़ेगी ॥| १८ ॥ इसी प्रकार ( २) एक पदार्थ को उत्पत्ति किसी दूसरे पदार्थ से मानने पर अनवस्था नामका 
दोप प्राप्त होता है, क्योंकि जिस पद्माथ से विवज्तित वस्तु की सिद्धि मानी जायगी वह पदार्थ भी क्रिसी दूसरे 
पदार्थ से उत्पन्न होगा! और वह दूसरा पदाथ भी किसी तीसरे पदार्थ से उत्पन्न होगा ॥ ११॥ इसी प्रकार 
(३) बस्तु को युतसिद्ध मानने पर गुण और गुणी के एथक्‌ प्रथक्‌ प्रदेश मानने पड़ेंगे। और इस प्रकार 
दोनों के स्वतन्त्र सिद्ध हो जाने पर इन दोनों मे ढक्षण भेद कैसे सिद्ध किया जा सकेगा अर्थात्‌ नहीं किया 
आ सकेगा ।। १२ ॥ इसी प्रकार ( ४ ) सत फा नाश होता हे यदद पक्ष भी बाधित है क्‍योंकि ज्ञानी जनों को 
प्रत्यक्षसे द्रव्य फ्ंचित नित्य प्रतीत होता हे ॥ १३ ॥ यतः तत्व को अनादि, अनिधन, स्बसदह्ााय और 
अ्रखण्ड नहीं मानने पर उक्त दोप आते हैं अतः जो भी व्यक्ति इन दोषों से रदित बस्तु को स्वीकार करना 


कब परपइनामा ०० कक. ० >कन 


(१) द5वं सल्तवसवणिय (च[० ग!० १० । 


पेन. सहान्यपीकाम्माहाहनकी,. ०. अधिक ऑमओन 


भ्रथस अध्याय 3 


क्र 


चाहता है उसका कतंव्य है कि वह प्रारम्भ में पदार्थ का जो निर्दोष छक्षणकटद्दा है उस छक्षणबराह्या तत्त्व 
को स्वीकार कर ले ॥ १४ ॥ 


विशेषार्थ--विषय विभाग का निर्देश करते हुए ग्रन्थका रने सब प्रथम सामान्य तत्त्व के विवेचन 
ऊरने की प्रतिन्नला की थी। तदनुसार ग्रन्थकारन उक्त पद्चों द्वारा सामान्य तरव के स्वरूप पर प्रकाश डाछते हुए 
जैसा नहीं मानने पर जो दोष पेदा होते हैं उनका परिद्दार किया है। 


यहाँ सामान्य तत्त्व का लक्षण सत बतढाया है या सत की ही सामान्य तत्त्वकूप मान लिया है। 
इन दो शेलियों से पदार्थ का विवेचन करने में खास भेद दै। जब कि प्रथम प्रकार कथंचित्‌ भेद का द्योतक 
है वैसी हाछत में दूसरा प्रकार कथंचित्‌ अभेदको सूचित करता है। परन्रह्मयादियों ने सत्‌ को एक ओर अभिन्न 
माना है। उनको यह मान्यता तात्तविक नहीं है यह बात विवेचन करने की प्रथम शेढ्ी से सूचित होती है । 
और वशेषकों ने सामान्य नामका सवंधा स्वतंत्र पदाथ सान कर सामान्य विशेष में जो सबंथा 
भद्‌ की घोषणा की है उनकी वह घोषणा समीचीन नहीं है यह विषेचन करने की दूसरी शेढी स॑ मालूम 
पड़ता है। इस प्रकार सत्स्वरूप या सत छक्षणबाला जो तत्त्व है वह स्वतः सिद्ध है क्योंकि 
उप्तका अनादि, अनन्त, स्वसद्दाय ओर निर्विकल्प होना अनिवाय द्वे। स्वतःसिद्ध का अथ है कि इसे किसी 
ने बनाया नहीं, किन्तु सदा से अपने इप्त स्वरूप के साथ अवम्धित है। किन्तु तत्व स्वतःसिद्ध तब बन 
सकता है जब उसे अनादि आदि रूप मान लिया जाय ! यदि इसे अनादि नहीं माना जाता है तो न्यायका 
यह सिद्धान्त कि असत को उत्पत्ति नहीं होती, नहीं ठदरता। क्योंकि ऐसी हालत में असत की उत्पत्ति 
संभव होने से अनन्त अकल्पित नये पदार्थों की रत्पत्ति का प्रसंग प्राप्त होता है और तब यद्द मान लेने में भी 
कोई आपत्ति नहीं रहती कि मिट्टी के अभाव में भी घट की उर्त्पात्ति होने लगेगी | किन्तु न तो कभी ऐसा हुआ और 
न कभी ऐसा हो सकता है इसलिये यही निप्कप निकऋता है कि सत्स्वरूप तत्त्व को अनादि मान 
लेना चाहिये | 


अनिधघन का अथ हे विनाश रहित । जेसे नये तत्त्व का उत्पाद नहीं द्वोता वैसे ही छोक मे जितने 
स्वतंत्र तत्त्व हैं उनका विनाश भी नहीं होता । किन्तु पदार्थ को अन्तवाला समान लेने पर संसार की उत्पत्ति 
पर से माननी पड़ेगो । जिससे इसको उत्पत्ति मानी जायगी उसकी उत्पत्ति भी किसी अन्य से मानसनी पड़ेगी 
जिससे अनवस्था नामक महान्‌ दोप प्राप्त होगा । इस दोप से बचने का एक ही उपाय है कि वस्तु को अनिधन-- 
अन्तरहित मान लिया जाय । 


स्वसद्दाय का अर्थ है आत्मतापेक्ष | एसा नियम है कि छोक में जितने तर्व हैं वे सब आत्मनिर्भर 
हैं । उनका अस्तित्व अन्य सापेक्ष नहीं है। किन्तु ऐेसा न मान कर यदि उनका अस्तित्व अन्य सापेक्ष माना 
जाता है तो गुण ओर गुणी भी जुबे जुदे श्राप्त होते हैं। भोर इनके सबथा स्वतंत्र सिद्ध हो जाने पर यद्द गुण दे 
ओर यह गुणी यह भेद कैसे बन सकेगा। यह दोष न आवे अतः प्रत्येक तत्त्व को स्वसहाय मान 
लेना चाहिये। 


निर्तविकल्प का अथ है अखण्ड ! छाक में जितने तत्त्व हैं बे सब सदाकाल यथाबस्थित हैं। पुदूगछ 
अनन्तानन्त हैं। जीब इनके अनन्तव भाग प्रमाण हैं. घम्म, अधर्म भौर आकाश ये एक एक हैं और काल 
असंख्यात हैं। सदा काछ ये इतन द्वी बने रहते हैं, न्‍्यूनाधिक नहीं द्ोते। यदि ऐसा नहीं माना जाय तो 
सत का अभाव प्राप्त द्वोता है। किन्तु सत का कभी अभाव होता नहीं ऐसा न्याय का सिद्धांत है। इसछिये सब 
तत्वों को निर्विकल्प अथौत अखण्ड मान लेना ही श्रयम्कर है । 


इस प्रकार युक्ति और अनुभव स बिचार करने पर यही मिद्ध द्वोतः है कि स्वतः सिद्धता यह चम्तु का 


है पद्नाध्यायरी 
ढिन्चेवंभृतापि च सत्ता न स्थाश्रिग्कृज्ञा किन्त | 
सप्रति”क्वा मवति हि स्वप्रतिपरक्षण नेतरेणो६ ॥ १४ ॥ 


अत्राहैयं कश्चित सत्ता या सा निरंडुंश! बतु। 
परपक्षे निरपेक्ष। स्वात्मनि पक्ष धवलम्बिनी यस्पात्‌ ॥ १६ ॥ 


तञ्न यतो हि विपक्षः कश्चित्सस्वस्य वा सपक्षी5पि | 
द्वावषि नयपक्षौं तो मिथो विप्ों विवक्षित।पेक्षात्‌ । १७ ॥ 


अत्राप्याद कुदृष्टियंदि नयपक्षौ विवधितों मबतः । 
का नः क्षतिभवेतामन्यतरेणेह सरचसंसिद्धि! ॥ ! ८ ॥ 


तन्न यतो द्रव्याथिकपर्यायाधिकनयात्मक वस्तु । 

अन्यतरस्य विलोपे शेषस्पापीह लोप इति दोष! ॥ १९ ॥ 

प्रतिपक्षममत्ता स्यात्ससायास्तद्था तथा चान्यत्‌ ! 

नानारूपत्वं किल प्रतिपक्ष चे+रूपतायास्तु ॥ २० ॥ 
प्रमुख गुण है । जगत का ध्यवस्थितपना इसी से बन सकता है अन्य प्रकार से नहीं। इससे उसकी अना- 
दिता, अनन्तता, स्वसहायता और अखर्डता भल्लेप्रकार सिद्ध हो जाती है। किम्तु स्वत: सिद्ध न मानने 
पर उक्त चार गुणों के स्थान में अस्त को उत्पत्ति, पर से उर्त्पत्ति, युतसिद्धव और सत का विनाश ये चार 
महान दूषण आते हैं। किन्तु इनका प्राप्त द्वोना इष्ट नहीं, अतः उक्त जिन धर्मोंवाला पदार्थ माना गया है 
बह वैसा दी है ऐसा निश्चित द्वोता है ॥ ८-१४ ॥ 


सत्ता का स्वरूप निर्देश-- 


जिस सत्ता का पहले निर्देश किया दे वह सबेथा निरपेक्ष नहीं है। किन्तु श्रपने प्रतिपक्षी की अपेक्षा 
सापेक्ष है अन्य की अपेक्षा नहीं ॥१५॥ 

शंका--यहाँ किसी का ऐसा कहना है कि सत्ता नाम का जो पदार्थ है वह निरपेक्ष दी होना 
चाहिये, क्योंकि बह पर पक्ष की अपेक्षा किये बिना केवछ अपने पक्ष का अवलम्बन लेकर ही स्थित है ? 

समाधान--किन्तु उसका ऐसा कहना ठीक नहीं, क्‍योंकि सत्ता का विपक्ष और सपक्ष ये दोनों ही 
नयपक्ष हैं और ये दोनों पररपर विवद्दा भेद से विपक्ष रूप हैं ॥१७॥ 

शंका--इस पर फिा किसी अज्ञानी का कहना है कि यदि यहाँ नयपक्ष विवश्षित हैं तो रहे भायवें 
इससे हमारी कया द्वानि है ? कुछ भी नहीं, किन्तु हमारा कहना इतना ही है कि प्रकृत में सत्ता की सिद्धि 
किसी एक से हो जानी चाहिये ? 

समाधान--पर उसका ऐसा कहना ठीक नहीं है, क्योंकि बस्तु द्रव्य-पर्याय उमयरूप है या द्रव्यार्थिक 
और पर्योयार्थिकरूप उभय नय का विषय है इनमें से किसी एक का छोप करने पर शेष के छोपरूव दोप का 
प्रसंग परप्त होता है ॥१९॥ खुछासा इस प्रकार है-- 

सक्ता का प्रतिपक्ष अतसा है। इसी प्रकार एकहूवता हा प्रतिपक्ष नानारूपता है॥।२०॥ एक पदाथस्थिति 


प्रथम थरष्याय ७ 


एकपदार्थस्थितिरिद् सर्वेपदाथस्थितेबिंपदल्वम । 
प्रौष्योत्पादविनाशैस्त्रिलक्षणाया स्त्रिलक्ष ण भाव: ।। २१ ॥ 


एकस्यास्तु विपक्ष: सत्ताया स्याददों द्नेकलम । 
स्यादप्यनन्तपयं यप्र तिपक्षरूवे हपय यत्वं स्थात्‌ ॥ २२ ॥ 


एकस्प्ि्रिह वस्तुन्यनादिनिधने व निर्विकरपे च। 
मेदनिदानं कि तथनेतज्जम्भते वचस्त्विति चेत्‌ ॥ २३ ॥ 


अंशविभागः स्पादित्यखण्डदेशे महत्यपि द्रव्ये | 
विष्कम्मस्य क्रमतो व्योग्नीवाजुलिवितस्तिहस्तादि! ॥ २४ ॥ 


सब पदा्थेस्थिति का विपक्ष है। भौज्य, उत्पाद और बिनाश की अपेक्षा श्रिछक्षणात्मक सत्ता का अधिपक्ष 
त्रिलक्षणाभाव है ॥२१॥ एक का प्रतिपक्ष यह अनेक है ओर इसी प्रकार अनन्त पर्यायात्मकता का प्रतिपक्ष 
एक पर्यायरूपता है ॥२२॥ 


विशेषार्थ- यहां सत्ता के स्वरूप का मार्मिक शब्दों में निर्देश किया गया है। भगवान कुन्दकुन्द ने 
इसकी चर्चा पंचास्तिकाय में की है ! वहां बतछाया दे कि सत्ता एक है, सब पदार्थों में स्थित है, विश्वरूप 
है, अनन्त पर्यायात्मक है और छत्पाद व्यय भौव्यस्वभाव है। वह यद्यपि ऐसी है ते भी सर्वथा निरपेक्ष नहीं 
है किन्तु विपक्ष सहित दै। सत्ता का विपक्ष असत्ता है। एक का विपक्ष अनेक है। सब पदार्थों में स्थित है 
इसका विपक्ष एकपदथे स्थिति है। विश्वरूपत्व का विपक्ष एकरूपत्व है| अनन्त पर्यायात्मकता का विपक्ष एक 
पर्योयार+कता है और उत्पाद ठयय भ्रौव्य की अपेक्षा त्रिलक्षणात्मकता का विपक्ष त्रिलक्षणाभाष है। 


कुन्कुन्द भगवान ने एक गाथा में जो कुछ कह्दा है वही यहां २०, २१ और २२ क्रमांक वाडईे तीन 
श्लोकों में दरताया गया है । 

पदार्थों में स्वरूप का श्रवत्रोधक अन्ययरूप जो धर्म पाया जाता है उप्ते सत्ता कहते हैं। यद्द भपने 
उत्पाद, व्यय और ध्रौव्य स्वभाव के द्वारा नाना पदार्थों में व्याप्त होकर रहती है इसडिये नाना रूप है। ऐसा 
एक भी पदार्थ नहों जो सत्ख्रूप न हो, इसलिये स्वपदाथ स्थित दै । उत्पाद, व्यय और प्रौव्य ध्वभाव होने से 
त्रिलक्षणात्मक है । सब पदार्थों में अन्वयरूप से पाई जाती है इसलिये एक है और अनन्त पर्यायों का भाधार है 
इसलिये अनन्तपर्यौयात्मक है। यद्यपि सत्ता का स्वरूप उक्त प्रकार का है तो मी यह केवल अन्वय रूप से ही 
विचार करने पर प्राप्त दोता है। व्यक्तिरेक रूप से विचार करने पर तो इसकी स्थिति ठीक इससे छछटी हो 
जाती है। इसी से इसे उक्त कथन के प्रतिपक्षवाला भी बतछाया गया है। आशय यह है कि वस्तु न सामा- 
न्यात्मक दी है और न विशेषात्मक ही किन्तु उभयात्मक है। जिसकी सिद्धि विवज्षाभद से दोती है। नयपक्ष 
यह विवक्षाभेद का ही पर्यायवाची है। इससे सामान्य विशेषरूप से उभयात्मक वस्तु की सिद्धि होती है, 
क्योंकि वस्तु न केवछ सामान्यात्मक ही है और न केवछ विशेषात्मक दी । इसी से मत्ता को जहां सर्वपदार्थ- 
त्थित आदि रूप कहा है वहां उसे एक पदार्थ स्थित आदिरूप भी बतढाया है ।।१५-२२॥ 


द्रव्य में अंश विभाग का सकरण निदेश-- 


शंका--जथब कि वस्तु एक, अनादिनिघन और निर्विफलप है तब फि( उसमें भेद का क्या कारण 
है जिससे कि उक्त कथन सुसंगत समझा जाय ! 


समाधान-- जिस प्रकार आकाश में बिस्तार के अनुश्तार एक अंगुछ, एक विलस्त भर एक हाथ 


८ पश्चाध्यायो 


प्रथमो द्वितीय हृत्याधसंख्यदेशास्ततो5प्यनन्ताश्च । 
' अंश निरंशरूपास्तावन्तो द्रव्यपर्यंयारूयास्ते ॥ २५ ॥। 


पर्यायाणामेतद्धम यक्त्यंशकरपन द्र॒व्ये । 
तस्मादिदमनव्दं सबब सुस्थ॑ प्रमणतश्चापि ॥ २६ ॥ 


एतेन बिना चेक॑ द्रव्यं सम्यक्‌ प्रपश्यतश्चापि । 
को दोषों यद्धीतेरियं व्यवस्थेत्न साधुरस्लिति चेत्‌ ॥ २७॥ 


देशामाव नियमात्सक्त्य॑ द्रव्यस्य ने प्रतीयेत | 
देशांशाभावेपि च सब स्पादेकदेशभात्रं था | २८ ॥ 


तत्रासत्ते वस्तुनि न श्रेयस्तस्प साधकामावात्‌ | 
एवं चेकांशत्ले महतो व्योम्नी5प्रतीयमानलात ॥ २९ ॥ 
किज्चेतदंशकर्पनमपि फरवत्स्पाद्यतो 5नुभीयेत । 
कायत्व मकायत्य॑ द्रव्याणामिह मदत्ततममदत्त्तम्‌ || ३० !; 


मभवतु विवक्षितमेतननु यावन्तो निरंशदेशांश। | 
तल्लनन्षणयोगादप्यणुबददव्याणि सनन्‍्तु तावन्ति || ३१ ॥ 


आदिरूप से अंश विभाग किया जाता है उसी प्रकार जो द्रव्य अखण्ड प्रदशी और बड़ा है उसमें भी विस्तार के 
अनुसार अंश विभाग किया जाता है ओर इस विभाग के अनुसार द्रव्य में पहलछा, दूसरा इत्यादि रूप से असं- 
ख्यात या उससे भी आगे जाकर अनन्तरूप जितने निरंश अंश प्राप्त होते हैं उतने बे द्रव्यपर्याय माने जाते हैं, 
क्योंकि ड्रव्य में जो अंशकल्पना की जाती है वह पर्यायधर्म के अनुसार द्वी की जाती है। इसलिये पहले जो कुछ 
कथन कर आये हैं बह सत्र निर्देषि है कौर प्रमाण से (युक्ति से) भी सुसंगत है यह सिद्ध होता है ॥२१-२६। 


शंका--इस विभाग के बिता जो द्रव्य को एक अखण्ड ही भले प्रकार अनुभव कर रहा है. उसके 
सामने ऐसा कोनसा दोष है जिसके भय से उक्त व्यवस्था ही समीचोन मानी जाती है ? 


समाघान--बात यह है कि यदि देश नहीं माना जाता है तो द्रव्य का अस्तित्व ही अनुभव में नहीं 
आा सकता है ओर देशांश के नहीं मानने पर सब द्रव्य एक देशमात्र प्राप्त होता है ।। २८ ॥ यदि कहा जाय कि 
बस्तु का अभाव होता है तो हो जाओ सो ऐसा कहना भो श्रेयस्‍्क्र नहीं है, क्‍योंकि वस्तु के अभाव का 
साधक कोई प्रभाण नहीं पाया जाता । ओर इसी प्रकार वस्तु को एकांशमात्र मानने में भी कोई छाभ नहीं है, 
क्यों कि ऐसा मानने पर बड़े भारी आक्राश की प्रतीति नहीं बनेगी वह पकांशभात्र प्राप्त हो जायगा ॥ २५॥ 
दूसरे यह अंश कल्पना इसलिये साथंक है क्य्रोंकि इससे यह द्रव्य कायवान्‌ है यह कायवान्‌ नहीं है, यह 
छोटा है और यह बढ़ा है इतका अनुमान हो जाता है ॥ ३० ॥। 


शंका--तब फिर ऐसा ही मान लिया जाय कि जितने भी निरंश देशांश हैं उनमें द्रव्यका छक्षण 
घटित होने से परमाणु के समान वे भी स्वतमन्त्र द्रव्य हो ज्ञांय ! 


प्रथम अध्याय 'श्‌ 


नेव॑ यतो विशेष परमः स्थात्पारिणामिकोउष्यक्ष) | 
खण्डेकदेशवस्तुन्य खण्डितानेकदेशे च ॥ ३२ ॥ 
प्रथमोद शितपक्षे यः परिणामों शुणात्मकस्तस्य । 
एकत्र तत्र देशे मषितुशीलो न सर्वदेशेषु ॥ ३३ ॥ 
तदसत्प्रमाणबाधितपक्षत्वादक्षसं विदुपलब्धे! । 
देहेकदेशविषयस्पर्शादिह संबदेशेषु ॥ ३४ ॥ 


प्रथमेतरपक्षे खलु यः परिणाम सः सवदेशेष | 
एको हि सवपवंसु प्रकम्पते ताडितों बेणुः | ३५ ॥ 


ए॥प्रदेशवदरपि द्रव्यं स्थात्खण्डवर्जित) से यथा | 
परमाणुरेव शुद्ध! कालाणुवां यतः स्वरतःपिद्ठ! ॥ ३६ ॥ 
न स्यादू द्रव्य कचिदरपि बहुप्रदेशेपु खण्डितो देशः । 
तदपि द्रव्यमिति स्पादखण्डिताने कदेशमदः || ३७॥ 


समाधचान--यदह बात नहीं हे, क्यों कि खएड खण्ड एकदेश वस्तु के मानने में और अखण्डित 
अनेकदेश वस्तु के मानने में परिणमन सम्बन्धी बड़ा भारी अन्तर है जो प्रत्यक्षगम्य है ।॥ ३९-३२ ॥ यदि 
खण्ड खड्ड एक देशरूप वस्तु मानी जाती है तो उसका जो गुणास्मक परिणमन द्ोगा वह्‌ केवछ एक 
देश में ही दे सकेगा सबदेश में नहीं ॥३३।॥) किन्तु ऐसा मानना ठीक नहीं, क्‍यों कि देह के एकदेश में किसी 
विषय का रपशे होने से शरीर भर में उसका इन्द्रियजन्य ज्ञान पाया जाता है, इसलिये गुणों के परिणमन 
को खण्डेकदेशगत मानना प्रत्यक्ष प्रमाय से बाधित है ॥३२४।॥ हां अर्खास्डत अनेकदेश वस्तुरूप दूसरा पक्ष 
मानने पर जो ग़ुणात्मक परिणमन होगा वह अवश्य ही सब देंश में हं।गा इस लिये वह ठीक है, क्यों कि 
हम देखते हैं कि बांस को ताड़ित करन पर उसकी सब पोरं हिछ उठती हूँ ॥३०॥ इस प्रकार यर्याप भखण्ड्ित 
अनेकदेश वस्तु का समर्थन हो जाता है तो भी सब वस्तुएं ऐसी ही नहीं द्वे किन्तु कोई कोई वस्तु एक प्रदेश- 
वाली भी है। जेसे कि खण्डवर्जित स्वनतन्त्र पुदूगल परमाणु ओर स्वनःसिद्ध काछाणु ॥३६॥ इससे ज्ञात होता 
है कि कहीं भी बहुत प्रदेशों को खण्डित करके एक अंशरूप द्रव्य नहीं हा सकता है, क्यों कि सबत्र 'यह भी 
द्रव्य है? इस प्रकार का प्रत्यय होने से द्रव्य अखण्डित अनेक प्रदेशवाला सिद्ध होता है ॥३७॥ 

विशेषधाथे-पहले यह बतलाया जा चुका है कि केवछ सत्ता ही नहीं है किन्तु उसकी 
प्रतिपक्षभुत असत्ता भी है। इस पर जो द्रव्य को एक ओर निर्विकेल्य मानना है उसके द्वारा इस भेद का 
कारण पूछा जाने पर ग्रन्थकार ने यद्द उत्तर दिया कि जैसे आकाश एक, अखण्ड और महान्‌ है तो भी उसमें 
एक अंग्रल, एक विलस्त, एक हाथ, एक घनुष एक कोप, एक योजना इत्यादि रूप से विभाग किया जाता है 
बैसे ही बहुप्रदेशी द्रव्यों में विस्तार के अनुसार खण्डकल्पना की जाती है ओर इस प्रकार जिस द्रव्य में एक 
दो, संख्यात, असंख्यात और अनन्त आदि जितने प्रदेश सम्भव द्वाते हैं उतने हो वे द्रव्य पर्याय माने जाते हैं। 
अखण्ड एक वस्तु में खण्ड कल्पना की गई इसलिये ता ये पर्याय कहलाते हैं और विभाग शक्त्यंशों 
की अपेक्षा न किया जाकर प्रदेशों को अपेक्षा से किण गया है इसलिये ये द्वव्यपर्याय कहलाते हैं। इस 
दिसाव से धर्म, अधर्म और एक जब में असंख्यात प्रदेश प्राप्त हांते हैं । आकाश में अनन्त प्रदेश प्राप्त होते हैं 

दर 


१० पर्लाण्यायों 


अथ चैब ते प्रदेशाः सविश्ेषा द्रव्यसंज्यया भणिता! । 
अपि च विशेषाः सर्वे गुणसंज्ञास्ते भवन्ति यावन्तः॥ रे८ ॥ 


तेपामात्मा देशो न हि ते देश त्पृथक्वसचाकाः । 
न हि देशे दि विशेष! किन्तु विशेषेश्र ताइश्नो देश! ॥ ३९ ॥ 


और पुट्लल में संख्यात, असंख्यात और अनस्त परदेश प्राप्त होते हैं। पर इस व्यवस्था से स्वेथा एक द्रव्यवादी 
संतुष्ट न किया जा सका, इसलिये वह पुनः पूछता है कि ऐसा कोनसा अलूध्य दाष दे जिस दोष के दूर करने 
के लिये यह विभाग किया जाता है| इस पर अन्थकारने जो उत्तर दिया उसका आशय यहद्द है कि प्रत्येक द्रव्य 
का कुछ न कुछ आकार अवधद्य है क्‍यों कि इसके बिना द्रव्य का अस्तित्व नहीं ज्ञात हो सकता है और वह 
आकार अनेक हिस्सों में बटा हुआ है क्‍यों कि ऐस्ता न मानने पर सब द्रव्य एक प्रदेशमात्र प्राप्त हो जांयगे । 
यह कायवान द्रव्य है, यह अकायबान द्रव्य है। था यह द्रव्य इस द्रव्य से बड़ा है, यह छोटा है इस प्रकार जो 
विधिध विभाग दिखाई देते है उन विभागों का कारण भी यह अंशकल्पना द्वी है | इस प्रकार यद्यपि द्रव्य में प्रदेश 
विभाग किया जाता है ने भी यह विभाग खण्ड ख्ड नहीं है किन्तु प्रत्येक द्रव्य अखण्डित अने% प्रदेश- 
वाला है | द्ृत्य के खग्डों को स्वतंत्र मानने पर प्रत्यक्ष से बाधा आती दै। उदाहरणाथ स्पर्श दाथ से किया 
जाता है पर उसका ज्ञान समस्त शरीर में हाता है। इससे खण्डों को प्रथक्‌ प्रथक्‌ मानने की कल्पना का 
निराश होकर अवश्डित अनेक देशवाली वम्तु की सिद्धि द्वोजाती है। बांस के रृष्टान्त स भं अखण्डित 
अनेक देशवाली यम्तु की सिद्धि की जा सकतो है । देखते हैँ कि ठोकर तो बांस के किसी एक हिस्से में मारी 
जाती दे पर इससे सारा बांस हिल उठता है। क्‍या यह दृष्टान्त अखण्डित अनेक देशवालो वस्तु के सिद्ध 
करने के लिये पर्याम नहीं है, ? अथात्‌ अवश्य है पर इत्का यह तात्पय नहीं कि अणुमात्र कोई द्रव्य ही नहीं 
है। ऐसे भी द्रव्य हैं. जो अणुमात्र हे और जो स्वयं एक दूसरे से सवंथा खतंत्र हैं. कालाणु और पृट्रक परमाणु 
हसके रृष्टान्त हैं । इस प्रकार उक्त विवेचन से दो बातें निष्पन्न होती हैं-- 

(१)थया तो द्रव्य अश्ण्डित अनेक प्रदेशवाले हैं । 

(२) या अखण्छिन एकदेशवाले | 

(१) अखण्डित अनेक देशवालछा द्रव्य तो इसलिये है कि द्रव्य के किसी एक हिस्से में क्रिया 
की जाती है पर उसका परिणाम समस्त द्रव्य में देखा जाता है। 

(२) तथा अखण्डित एक देशवाढा द्रव्य इम लिये है कि जैसे हृथणुक आदि रकन्धों का विभाग 
किया जा सकता है वैसे अण॒का विभाग करना सम्भव नहीं है। 

अखण्डित अनेक देशवाले द्रव्य चार हैं--जीव, घम, अधर्म और आकाश । इसी प्रकार पुढ्ल 
स्कन्ध भी उपचार से अखग्डित अनेक देशवाला माना गया है। पुद्टल स्कन्ध अपनी बद्ध दशा में अनेक देश 
वाला होकर भी अखण्ड हैं।ता है इस लिये ते! उसे अखण्ड अनेक देशवाला माना है किन्तु वस्तुत: एक 
स्कन्ध में जितन परमाणु हं वे जुदे जुदे हैं इस छिये इसे अखएड अनेक देशवाछा कहना औपचारिक माना 
गया है । तथा अखण्डित एकदेशवाले द्रव्य दा हैं पृद्रछाणु ओर काछाणु ॥ २३-३७ ॥ 


द्रव्य और उनके गणों का विचार-+- 


उस्त प्रकार पहले जो प्रदेश सिद्ध कर आये हैं वे सब मिलकर अपने विशेषों के साथ द्रव्य कद्दलाते 
हैं और जितने भी विशेष होते हैं वे सब गुण कद्दे जाते हैं ॥ ३८ ॥ उन गुणोंका आत्मा ही द्रव्य है क्योंकि 
बे द्रव्य से प्रथक नहीं पाये जाते हैं । देश में व्रिशेष रहते हैं ऐस्ां बात नईां है किन्तु विशेषों से वी देश 


प्रथम अंध्याय ११ 


अन्रापि थ संदष्टि! शुक्रादीनामियं तनुस्तन्तुः | 
न दि तनतौ शुक्राबा किन्तु सितायेश्र तादशस्तन्तु। ॥४०॥ 


अथ चेड्धिओो देशो भिन्‍ना देशाश्रिता विशेषाश्र । 
तैषामितद संयोगादु द्वव्यं दण्डीब दण्डयोगाद्वा ॥४ १॥ 


नैवं हि ससंकरदोषत्वाद्ा सुसिद्धरशन्तात्‌ | 
तन्कि चेतनयोगादचेतन चेतन न स्थात्‌ ॥७२॥ 


अथवा बिना विशेष: प्रदेशनसत्त्वं कं प्रमोयेत | 
अपि चान्तरेण देशैविंशेषलक्ष्मावलक्ष्यते च कथम्‌ ॥४३॥ 


अथ चेतयो! पृथक्त्वे हृठादद्वेतोश्व मन्यमाने5पि | 
कथ मिव गुणगुणिभावः प्रमीयते सत्समानलात ॥४४।| 


वरभादिदपनवर्ध देश विशेषास्तु निविशेषास्ते । 
गुणसंज्ञकाः कथच्चित्परिणतिरूपाः पुनः क्षण यावत्‌॥४५॥ 


एकत्वं गुणमुणिनो: साध्य॑ हेतोस्तयोरनन्यत्वात्‌ । 
तदपि डेतांमव स्यात्‌ कि तत्र निब्न्‍न्धनं त्विति चेत ॥४६॥ 


वैसा--तन्मय हा रहा हे ॥३९॥ इस विपय में दृष्टान्त यदद है कि शुक्लादि गुणों का यद्द शरीर ही तन्तु है। 
तन्तु में शुक्छादि गुण रहते हैं. यह बात नहीं दे किन्तु शुक्वादि गुणों से तन्तु ही बेसा--तन्मय द्दो 
रद्दा है ॥४०॥ 

शंका--देश भिन्न हे ओर देश के आश्रय स॑ रहन॑वाले विशेष भिन्न हैं। किन्तु जैसे दण्ढ के 
संयोग से दण्डी यह व्यपदेंश होता दे वैसे दी गुणों के संयोग से द्रव्य कहलाता है ऐसा मानने में 
क्या आपत्ति है ! 


समाधान--ऐसा नहीं है, क्योंकि ऐसा मानने पर स्बंसंकर दंप आता है भोर जिसके छिये 
यह दृष्टान्त मौजूद है कि चेतन के योग से अचेतन भी चेतन क्‍यों नहीं हो जाता ॥४१॥ अथवा द्र॒ब्य में 
गुणों का संयोग द्वोने के पहले गुणों के अभाष में द्रष्य के प्रदेशों की सत्ता कैसे जानी जायगी और प्रदेशों 
के बिना गुणों का लक्षण हा कैसे जाना जा सकेगा। अर्थात्‌ नहीं जाना जा सकेगा ॥४३॥ इस पर भी 
यदि हूठ से या बिना किसी युक्ति से द्व्य और शुणइन दोनों को प्रथकू प्रथक माना जाता है तो दोनों 
समान सत्ताबाछे होने से उनमें गुणगुणीभाव कैसे घटित हो सकता है अर्थात्‌ नहीं हो सकता है )। ४४॥ 
इसलिये यह कथन निर्दोष प्रतोत होता है कि जो स्वयं विशेष रहित हैं ऐसे द्रव्य के विशेष ही गुण कद्दछाते हैं 
ओर बे प्रतिक्षण कथंचित्‌ परिणमनशील हैं ॥४४५॥ 


ः दांका-गुण और गुणों अभिन्न हैं इसलिये इनकी एकता सिद्ध की जाती है किन्तु वह एकत्ब 
भा द्वेत के समान प्रतोत ह्वांता है सो इस प्रतीति का क्‍या कारण है ! 


५० पष्चाध्यायो 


यत्‌ किश्चिदस्ति वस्तु स्वत:स्वभाव स्थित स्व॒मावश्र | 
अधिनामाबी नियमाहिविक्षितो मेदकर्ता स्थात्‌ ॥४७॥ 


शक्तिलेक्ष्म विशेषों धर्मो रूपं मुण/ स्वभावश्र । 
प्रकृति; शील॑ चाकृतिरेकाथवाचका अमी शब्दा। ।४८॥ 


देशस्येका शक्तियां काचित्‌ सा न शक्तिरन्वा स्यात्‌ । 
क्रमतो वितवक्यंम।णा मवन्त्यनन्ताश्व शक्तयों व्यक्ता! ॥४९॥ 


समाधान--जो भी कोई वस्तु है. यद्यपि बह स्वयं अपने अपने स्वभाव में स्थित है. किन्तु अपनी 
भपनी वस्तु की न छोड़कर रहनेवाछा वह स्त्रभाव दी विवक्षित होकर भेद का कतो हो जाता है ॥2६-४७॥ 


शक्ति, छक्ष्म, विशेष, धर्म, रूप, गुण, स्वभाव, प्रकृति, शील और आकृति ये सब एकाथबांची 
शब्द हैं। अर्थात्‌ ये सब बिशेष या गुण के पर्योयवाची नाम हैं ॥2८॥ 


विशेषाथ--यहाँ सर्वप्रथम गुणों का स्वरूप ओर इनका द्रव्य के साथ क्‍या सम्बन्ध है इसकां विचारं 
करते हुए घतलाया है कि द्रव्य के प्रत्येक प्रदेशगन जो विशेष या शक्त्यंश हँ वेद्दी गुण है और अपने अपने 
विशेष सहद्दित वे प्रदेश ही द्रव्य है । यदि द्रव्य को इन गुणों का आत्मा कद्दा जाय तो अत्युक्ति न होगी, क्योंकि 
इनकी द्रव्य से प्रथक सत्ता नहीं पाई जाती । द्रव्य में गुण रहते हैं यद्द कहन की अपेक्षा गुणों से द्रव्य तन्‍्मय 
हो रहा है यह ऋदन। अधिक युक्तियुक्त है। दृष्ठान्‍्त से भी इसी बात की पुष्टि होती है। शुक्वदि गुण और 
तन्तु ये स्वेथा दो तस्तुएं नहीं है। वास्तव में देग्बा जाय तो शुक्वादि गुणों का शरीर ही तन्तु दै। तन्तु में 
शुक्दादि गुण वास करते हैं. यह कहना युक्त नहीं किन्तु शुक्वादि गुणों से तन्तु तनन्‍्मय हो रहा है यह कहना 
अधिक युक्तियुक्त है। इस प्रकार यद्याप द्रव्य और गुण इनमें कथंचित्‌ अभेद सिद्ध होता है । किन्तु सबंथा 
भेदवादी वेशेषिकों का इस विपय में यह मम्तत्य है कि द्रव्य भिन्‍न है ओर गुण भिन्‍न हैं। तथापि जैसे 
दंड फे संयोग से पुरुष दण्डी कहछाता है बेस हो गुणों का द्रव्य में समवाय सम्बन्ध हो रहा है, इसलिए 
गुणों को द्रव्य से कर्थंचित्‌ अभिन्न मानना मर्युक्तिक नहीं हैं। पर विचार करन पर उनकी यह मान्यता 
समीचीन प्रतीत नहीं द्वाती, क्योंकि ऐसा मानने से एक ते! सवसंकर दोष प्राप्त होता है। एक में परत्पर 
विरोधी अनंक धर्मों को प्राप्ति हाना ही संकर हैं| जब कि गुणको स्वतंत्र और द्रव्य को रबतंत्र माना जाकर 
इनका समवाय सम्बन्ध माना जाता है तो जेस चतन का समवाय आत्मा में माना जाता है वैसे ही बह 
अचेतन पदार्थों में भी प्राप्त होता है। दूसर समवाय मम्त्न्ध द्वोने के पहले न तो द्रव्य का कोई स्वरूप 
प्राप्त होता है और न गुण हां बिना आधार के रह पकते हैं | तोसरे जब द्रव्य और गुण स्वतंत्र हैं तो इनमें 
यह गुण है ओर यह गुणी यह वात भी नहीं बनती हैं। यत:ः द्रव्य और गुण को अश्ग अछग मानने से 
उपयुक्त दोष आते हैं अतः इनमें सबेधा भद मानना ठीक नहीं। इस भ्रक्कार यद्यपि द्रव्य और 
गुणों में अभेर सिद्ध होता है तो भी यह अभद कथ्थंचित्‌ भद्‌ का अबिनाभावी है। क्योंकि इसके बिना 
स्वभाव ओर रबघभाववान यह विकल्प ही नहीं बनता है || ३८-७८ ॥ 


प्रत्येक द्रव्य में सम्भव गुणों का विचार-- 


प्रत्येक द्रब्यकी जो कोई एक शक्ति है वह अन्य शाक्तिरूप नहीं हा। सकती . इस प्रकार क्रमस 
बिचार करने पर प्रत्येक द्रव्य में ग्पष्ट रूप से अनन्त शक्तियां प्राप्त होती हें ॥४९ जेसे कि आम्रफल में 
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स्पर्शो रसश्च मन्धों वर्णो युगपद्यथा रसालफले । 
प्रतिनियतेन्द्रियगोचर चारित्वात्त मवन्त्यनेकेषपि ॥ ४० ॥ 


तदुदाहरणं चेतज्जीवे यहशन गुणरचेकः । 
तमश्न ज्ञान न सुख चारित्र वा न कश्चिदितरइच ॥ ५१ ॥ 


एवं य! को5पि गुण! सो5पि च नः यात्तदन्यरूपी वा । 
स्वयप्रुच्छलन्ति तदिमा मिथो विभिन्नाइच शक्तयो5नन्ता। ॥ ५२ ॥ 


तासामन्यतर स्या मवन्त्यनन्ता निरंशका अंग) । 
शेष । 
तरतमभागविशेषरंशच्छेदेः प्रतीयमानत्वात्‌ ॥ ५३ ॥ 


चृष्टान्तः सुगमो5यं शुक्ल वासस्ततो5पि शुक्लतरप । 
शुक्लतमं च ततः स्यादंशाश्चेते गुणस्य शुक्लश्य || ५४ ॥ 


अथ वा ज्ञानं यावजीवस्येको गुणोउप्यखण्डो5पि । 
स्वजधन्यनिरंशच्छेदेरिव खण्डितो5प्पनेकः स्यात्‌ ॥ ५५ ॥ 


म्पशे, रस, गन्ध और वण ये चारों गुण यद्यपि युगपत्‌ पाये जाते हैँ ता भी प्रतिनियत इन्द्रिय के विषय हं।ने 
के कारण वे अनेक भी हैं. ४० इसी प्रकार यह भी इसका उदाहरण दो सकता है कि जीव में जो एक 
दर्शन नाम का गुण है वह न तो ज्ञान हे, पुर है, न चारित्र है ओर न कोई अन्य गुण ही हे किन्तु वह 
दशन द्वी है ॥५९१॥ इसी प्रकार द्वव्य का जो काई शुण है वद भी उससे भिन्न अन्य गुणस्वरूप नहीं हूं। 
सकता है, इसलिये परस्पर भिन्‍न रहनेवाले य अनन्त गुण रबय॑ प्रतिभासित हूं।ते है ॥५२॥ 


विशेषा्थ--यहां प्रत्येक द्रव्य में कितन गुण होते हैं इसका बिचार किया गया है । ग्रन्थकार का 
कहना है और है भी बात ऐसो द्वी कि प्रत्येक द्रव्य में अनन्त गुण होते हैं और वे सब सदा ही दूसरे से 
जुदे जुदे रहते हैं। आम में पीला रंग, मृदु म्पशे, मीठा रस और उत्तम गन्ब ये सब एक ह्वी समय में पाये 
जाते हैं । पर रपशेन इन्द्रिय का जो विपय है वह रसना या अन्य इन्द्रिय का नहीं और रसना का जो विषय 
है वह स्पशनादि अन्य इन्द्रियों का नहीं। इससे ज्ञात हाता है कि वे सब्र स्पर्शादि एक साथ एक द्रब्य में 
रहते हुए भी जुडे जुदें हैं। इसी प्रकार आत्मा या अन्य द्रव्य में जिनन भी गुण पाय जाते हैं वे सबके सत्र जुरे 
जुडे हे । आत्मा का दृशन गुण न ता ज्ञान €हूप हा सकता | आर न सुख आआाद अन्य गणहप हां हा सकता 
है। इसी प्रकार अन्य गणों के सम्बन्ध में जानना चाहिय | इस प्रकार विश्लेषण करके विचार करन पर 
हम देखते हैं कि प्रत्येक द्रव्य में अनुभव से अनन्त गणों की सिद्धि होता है॥ ४५-४२ ॥ 


गुणांशों का किनार-- 


उन अनन्त शक्तियों में से छिसी भी एक शक्ति के अनन्त निरंश अंश होते हैं, क्योंकि प्रत्येक गुण में 
जो तरतमभाव देखा जाता है ओर इससे जो अंशच्छेद प्राप्त धं।ते ६ इससे ऐसा ही अनुभव में आता 
है ॥ ४३ ॥ उदाहरणाथे- कोई वस्त्र सफद होता है, कोई वस्त्र उससे भी अधिक सफेद होता है। और इस 
प्रकार जितने अंश प्राप्त दते हैं व सच एक शुक्ल गुण के अंश हैं ॥ ५० ॥। अथवा ज्ञान यह जीवसात्र का एक 
आर अखणढ गुण दे तो भी उसके सबसे जघन्य अविभाग प्रविच्छेदों के द्वारा कल्पना से खण्ड करने पर 
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देशच्छेदो हि यथा. न तथा छेदो भवेद्‌ गुणांशवस्य । 
विष्कृम्भस्प विभागतथूलों देशस्तथा न गुणभागः ॥ ४६ ॥ 


क्रमोपदेशइचायं प्रवाहरूपो गुणः स्वभावेन । 

अधच्छेदेन पुनस्छेत्तज्योडपि च तदर्घछेदेन | ५७ ॥ 

एवं भूगों भूयस्तदघकेदैस्तदर्धछेदे३व । 

यावच्छेत्तमशक््यों यः को5पि निरंशको गुर्णाशः स्थात्‌ !। ५८ ॥ 
तेन गुणांशेन पुनर्गंणिताः सर्वे भवन्त्यनन्तास्ते ! 

तेपामात्मा गुण हति न हि ते गुणतः पृथवत्वसत्ताकाः ॥ ५९ || 


अपि चांशः पर्यायों भागो हारो विधा प्रकारथ । 
मेदरच्छेदो भड़। शब्दाओ्क्रार्थथाचका एते | ६० ॥ 


बह अनेक रूप प्रतीत होता हे || ५५ ॥ फिर भी जैसे देश का छेद हाता हे। वैसे गुण का छेद नहीं द्वोता, 
क्‍योंकि जैसे विष्कम्भ के विभाग से देश स्थूछ होता है. बेसे गुण या गुणांश स्थल नहीं हं।ता | ५६ ॥ इस 
विभाग क्रम का उपदेश इस प्रकार है कि यद्यपि गुण ग्वभाव से प्रवाहरूप है. तथापि उसे अधच्छेद रूप से 
छेदना चाहिये ओर इस प्रकार जो एक अध भाग प्राप्त हो उसे पुनः अधेच्छेद रूप से छेदना चाहिये ।॥ ४७ | 
इस प्रकार पुनः पुनः उत्तरोत्तर प्राप्त हुए अघच्छेदों द्वारा तब तक विभाजित करते जाना चाहिये जब तक कि 
बहू फिर से छेदा न जा सके और इस प्रकार जो कोई भी निरंश गुणांश प्राप्त हाता है उस गुणांश से गरिनतो 
करने पर वे सब गुणांश अनन्त होते हैं और उनका आत्मा ही गुण है, क्योंकि व गुण से जुद्दे नहीं है ॥४८-५९॥ 
इनके अंश, पर्याय, भाग, हार, विधा, प्रकार, भद, छेद और भंग ये सब शब्द एकाथवाचक हैं ॥ ६८ ॥ 


विशेषार्थ-- अब तक द्रव्य ओर उसके प्रदेशों का तथा प्रत्येक द्रव्य में व्याप्त कर रहनेवाले गुणों 
का विचार किया । अब यहाँ यह देखना है कि क्या प्रत्येक गुण सवंधा एक है या उसमें भी किसी अपेक्षा 
से विभाग किया जा सकता है। दम देखते है कि बकरी के दूध में स्लिग्य गुण कम होता है। गाय के 
दूध में हससे अधिक स्रिग्ध शुण होता है ओर इससे भी अधिक स्रग्ध गुण भंस के दृध में होता है। इससे 
इतना तो पता छग ही जाता है कि प्रत्यक गुण में तरतमभाव पाया जाता है। पर यह तरतमभाव अकारण 
तो हो नहीं सकता है। किन्तु इसका कारण अचध्य होना चाहिये और जा इसका कारण है उसे ही गुणांश 
कट्दते हैं । जिनकी न्यूनाधिकता के कारण वह गुण भी वैसा ही प्रतीत होने ढगत। है। विभिन्‍न बख्तों की 
सफेदी की तरतमता भी इसकी साक्षी है। वत्तमान काल में एक शक्तिमापक यंत्र चला है जिसे शक्ति 
को नन्‍्यूनाधिकता का पता ढगाया जाता है। यह इख्न दस अश्वशक्तिका है और यह पन्द्रह अश्बर्शक्त का 
यह इसो से जाना जाता है। इससे यद्यपि यह ज्ञात हो जाता है कि प्रत्येक गुण में गुणांश द्वोते हैं. पर यह 
जानना शेष है. कि एक गुणांश का कितना परिमाण है. उसके लाने फा क्रम क्‍या है और प्रत्येक गुण में वे 
कितने पाये जा सकते हैं। गुणांश कोई द्रव्य तो है. नहीं जिससे उसका परिमाण बजनद्वारा या देशों की 
गणनाद्वारा किया जा सके। वह तो शक्त्यंश है इसलिये हमें इससे शक्ति का वह सबसे छोटा अंश लेना 
घाहिये जिसका पुनः: विभाग न प्रिया जा सके। यह तो गुणांशका परिमाण हुआ। किन्तु इसे प्राप्त 
करने का सरल तरीका यह दै कि-एक शर्ति छो ओर बुद्धि द्वारा उसके दो हिस्से करो | पुनः एक हिस्से 
को छोड़ दो ओर क्षेप बचे हुए एक हिस्से के दो हिस्से करा । इस प्रकार उत्तरोत्तर सत्र तक दिस्‍्से करते ज्ञाओो 
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सन्ति गुणांश्ा हति ये गुणपर्यायास्‍त एवं नाप्नापि | 
अविरुद्मेतदेव दि पर्यायाणामिहांशधमत्वात ॥ ६१ | 


गुण पर्यायाणामिह केचिब्रामान्तरं बदन्ति बुधाः । 
अर्थों गुण इति वा स्पादेकार्थादर्थपयंया इति च॥ ६२ ॥ 


अपि चोदिष्टानामिह देशारैद्रेब्यपयय!णां हि । 

व्यज़नपर्याया इति केचिन्नामान्तरं वदन्ति बुधा! ॥ ६३ ।! 
ननु मोधमेतदुक्तं सब पिष्टस्य पेषणन्यायात | 

एकेनैव कृतं यत्स शति यथा वा तदंश इति वा चेत्‌ ॥ ६४ | 
तन्‍्नेव॑ फलवत्वाद द्रव्यादेशादवस्थितं वस्तु | 
पर्यायादेशादिदमनवस्थितमिति प्रतीतलातू || ६४ ॥ 

स यथा परिण मात्मा शुक्रादित्वादव स्थितश्र पट! । 
अनवस्थितस्तदंरैस्तरतमरूपैगुणस्य शुक्नस्य ॥ ६६ | 

अपि चात्मा परिणामी ज्ञ।नगुणस्वादवस्थितो5पि यथा । 

अनव स्थितस्तदंशैस्तरतमरूपगुंणस्य बोधस्य ।। ६९७ । 


जब तक ऐसा करना सम्भव दो | इस क्रम से अन्त में एक अविभागी शक्त्यंश प्राप्त द्वोगा । अब यदि इसके 
अनुसार गिनती की जातोी है तो प्रत्यक गुण में अनन्त शक्त्यंश प्राप्त होते हैं। इस प्रकार यद्यपि प्रत्येक गुण 
अनन्त भागों में बट जाता है परन्तु तह गुण ही उन शक्त्यंशों की आत्मा है क्‍योंकि गुण से उन्हें जुदा नहीं 
किया जा सकता है। यह उपयुक्त कथन का सार है ॥५०-६०॥।। 
अर्थ पर्याय और व्यजन पर्याय ता खुलासा करते हुए गण, गृणांश ओर द्रव्य द्रव्यांश 
विपयक अन्य ताप।त्तयों का नियाकर ए-- 

इस प्रकार गुण में जो गुणांश होते हैं थे द्वी नाम से गुण पर्याय कदृदछाते हैं और ऐसा कथन करना 
कोई विरोध को भी नहीं प्राप्त हं।ता, क्योंकि प्रकृत में गण पर्यायों शी अंशरूप स्वीकार किया गया है।। ६१॥ 
अथ और गुण ये एकाथबाची हान से फ्रितन ही विद्वान प्रकृत में गुण पर्यायों को अर्थपर्याय भी कहते हैं 
॥ ६२॥ और इसो प्रकार कितने ही बिद्दान्‌ जिन्हें पहले देशांशों की अपेक्षा द्रव्यपर्याय कद्दू आये हैं उन्हें 
व्यज्लनपर्याय भी कहते हैं | ६३ ॥। 

शंका -पिष् पेपण न्याय के अनुसार यह सव कथन करना व्यथ है, क्‍योंकि किसी एक के मानने 
से ही काम चल जाता है न्ेसे कि चाहे गुण मान छो या चाहे गुणांश मान लो ? 

समाधान-किन्तु इस प्रकार का कथन करना टीक नहीं है, क्योंकि द्वव्यार्थिक नयकी अपेक्षा 
अवस्थित रूप से ओर पर्यायार्थिक नयकी अपेक्षा अनवस्थित रूप से वस्तु अनुभव में आती है इसढिये 
पूर्वोक्त प्रकाग से कथन करना साथक है ॥ ६५।॥ जैसे कि वस्त्र परिमणन शीछ होता हुआ भी शुह्भादिरूप से 
अवत्थित है ओर झुकूृगुग के तरतमरूप अंशों की अपेक्षा से अनवस्थित है ॥ ६६॥ और भी जैसे कि 
आत्मा परिणमन शीछ ह्वोता हुआ भी ज्ञान गुणरूप से अवस्थित है. और ज्ञानगुण के तरतमरूप अंशों के 
कारण अनवस्थित है ॥ ६७॥ 


१६ पलञ्नाध्यायो 


यदि पुनरेव॑ न भवति भवति निरंश गुणांशवद्‌ द्रव्पम्‌ | 
यदि वा कीलकवदिद मचति न परिणाम वा मवेत्क णिकम्‌॥ ६८ ॥ 


अथ चेदिदपमाकूतं भवन्त्वनन्ता निरंशका अंश! । 

तेषामपि परिणामों भवतु समांशों न तरतमांशः स्थात्‌ ॥ ६९ ॥ 
एतत्पक्षचतुष्टयमपि दुष्ट रष्टयाधितत्वाच्च । 
तत्साधकप्रमाणाभावादिह सो5्प्यदशन्तात ॥ ७० ॥ 


यदि उक्त कथानुसार वस्तु को द्रव्या्थिक नय की अपेक्षा अवस्थित ओर पर्यायार्थिक नय की अपेक्षा 
अनवस्थित नहीं माना जात है और इसके विपरीत तुम्हारा यह अभिप्राय द्वो कि या तो द्रब्य गुणांशों के 
समान निरंश है, अथवा परिणामी न द्वोकर कीलक के समान नित्य है, अथवा क्षणिक है, अथवा अनन्त 
निरंश अंश तो हें पर उनका त/तसरूप परिणमन न होकर समान परिणमन होता है ॥ ६८-६६ || सो इन 
चारों बातों का मानना भी ठीक नहीं है, क्‍योंकि एक तो ऐसा मानना प्रत्यक्ष से बाधित है, दूसरे उनका साधक 
कोई प्रमाण नहीं पाया जाता है और साधक प्रमाण का अभ!ष इसलिये है कि जहाँ साध्य साधन की व्याप्ति 
विषयक सन्देह का निवारण किया जाय ऐसा कोई हृष्टान्त नहीं मिलता है ॥ ७० ॥ 


विशेषार्थ - स्व प्रथम यहाँ गुण पर्याय और द्रव्य पर्याय के पर्यायवाची नाम और उनझी साथ- 
कता बतछाई गई दे । गुण ओर अथ ये एक्राथवाची दहू।ने से जिसे गुण पर्याय कहते हैं वह्दी अर्थपर्याय है | 
और जिसे द्रव्यपर्याय कहते है. उसी का दूसरा नाम व्यंजनपयौय दै। जीब द्रव्य में ज्ञान भादि, पुद्टलद्रव्य 
में रूप आदि, घर्मद्रव्य में गतिहेतुत्व आदि, अधमरद्रव्य में स्थितिद्देतुत्व आदि, भाकाश द्रव्य में अवगा- 
हनत्व आदि और कालछद्रव्य में बतेना आदि अनन्त गुण हैं जो अपने अपने स्वरूप का त्याग न करने के कारण 
यदापि त्रिकालावस्थायी हैं. तथापि वे सदा एक परिमाण में न रहकर अन्तरंग और बह्टिरंग कारणों के अनु- 
सार न्यूनाधिक रूप से परिणमन करते रहते हैं । उनमें यह न्यूनाधिकता उनके गुणांशों की अपेक्षा से ही प्राप्त 
होती है अन्य प्रकार से नहीं; अतः द्रव्यार्थिक नय की अपेक्षा वे अवस्थित और पर्यायार्थिक नय की 
अपेक्षा वे अनवस्थित सिद्ध होते हैं। इसी प्रकार ट्रव्य और उनके प्रदेशों के सम्बन्ध में भी ज्ञान लेना 
चाहिये। माना कि द्रव्य के प्रदेशों में न्‍्यूनाघिकता नहीं होती । वे जितने हैं सदा काछ उतने ही बने रहते 
हैं तथापि अवगाहन गुण को अपेक्षा इनके अवगाहन में न्यूनाधिकता भाती रहती है। भसंख्य प्रदेशी एक 
ही जोबद्रव्य कभो कीड़ी के शरीर में समा जाता है ओर कभी फेल कर वह लछोकाकाश के बराबर हो जाता 
है, प्रदेशों में न्‍्यूनाघिकता के नहीं होन पर भी यहाँ पर भी तारतम्य घटित हो जाता है। इस प्रकार इस 
कथन से अथपर्याय भोर व्यं ज्ननपर्याय दोनों की सिद्धि हो जाती है। तथापि यहाँ इतना बिशेष जानना चाहिये 
कि अर्थपर्याय तो छ्ीं द्रव्यों में पाई जाती है किन्तु व्यंजन पर्याय जेसी भशुद्ध जीव भौर गशुद्ध पृद्टल 
द्रव्य में घटित होती है वैसी शुद्ध जीव भोर शुद्ध पृद्रछ में तथा धर्मादि शेष चार द्वव्यों में घटित नहीं 
होती, क्योंकि इन द्रव्यों का सदा अवस्थित एक आकार पाया जाता है। इसछिए इन द्र॒व्यों में आकार मात्र 
को देखकर व्यंज्नन पर्योय कही गई है । प्रवचन सार में बतछाया है कि जो अनेक द्रव्यरूप एकता की प्रतिपत्ति 
का कारण है वह व्यंजन पयौय है। इसके समान जातीय और असमान जातीय ऐसे दो भेद हैं। 


अणण-णणणवननाविपीयीण ला ए“ए7ए7ए7ण 


(१ ) तत्रानेरुदव्यात्मकेक्यप्रतिपचिनिबन्धनों द्रब्यपर्यायः। स द्विकिषध: समानज/तोबोउस्तमानजातीयश्च । 
तन्न समानज्ञातीयों नाम यथा अनेकपुद्ल/त्मकों दृथरुकस्ू्परु क इत्यादि । अश्वमानजातीयों नाम यथा जीवपुद्र शात्मको 
देवो मनुष्य इत्यादि | प्रवचच, श , गाया १ टीढ़ा । 


प्रथम अभ्याय १७ 


द्रथ्यत्वं किन्नाम पएश्स्वेतीद केनचित्‌ छरि! । 
प्राह प्रमाण सुनयेर धिगतमिव लक्षणं तस्य || ७१ || 


गुणपंययवद्‌ द्रब्यं लक्षणमेतत्सुसिद्धमविरुद्ठम । 
6 ९ ५ 
गुणपयंयसप्ुदायों द्रव्यं पुनरस्य भवति वाक्याथथ! || ७२ ॥ 


बुण समुदायों द्रव्यं लक्षण मेतावताप्युशन्ति बुधा। । 
सप्रगुण॒पर्यायों वा द्रव्यं कैश्चिन्निरुप्यते बृद्धे! ॥ ७३ || 


अयम्न्राप्रिप्रायो ये देशा) सदुणास्तदंश्ञाइ्च । 
एकालापेन सम॑ द्रव्यं नामज्ना त एवं निःशेषम्‌ ॥ ७४ ॥ 
न हि किश्वित्सद्‌ द्रव्य कैचित्सन्ती गुणा! प्रदेशाइ्व । 
केचित्सन्ति तदंशाः द्रव्यं तत्सन्निपातादा ॥ ७५ ॥ 


अथवापि यथा भित्तो लित्र द्रव्ये तथा प्रदेश।श्र | 
सन्ति गुणाश्र तदंशा; समवायित्वात्तद!श्रयाद्‌ द्रव्यम् | ७६ || 


इनमें से अनेक पुद्टल रूप जो हृयणुक ओभोर ज्यणुक भादि बनते हैँ वह समान जातीय व्यंजन पर्याय है । तथा 
जीव और पुद्टल मिठकर जो नर नारकादि पर्याय दोती है वद्द भसमान जातीय व्यंजन पर्याय है । सो इससे 
भी वक्त अभिप्राय की ही पुष्टि दोती है। 

इस प्रकार यद्यपि द्रव्य और उनकी पर्यायों की यह स्थिति हैं तथापि अन्य मतावरूम्धी द्रव्य को 
भिन्‍न भिन्न प्रकार से मानते हैं। विचार करने पर ऐसे चार पक्ष उपस्थित होते हैं। एक द्रव्य को निरंश 
मानने का पक्ष है! दूसरा कूटस्थ नित्य मानने का पक्ष है, तीसरा समान परिणमनरूप मानने का पक्ष है और 
चौथा क्षणिक पक्ष है। किन्तु ये चारों ही पक्ष असमीचीन हैं क्योंकि इनके समर्थन में बोई दृष्टान्त नहीं 
मिछता . छोक में जितने भी दृष्टान्त पाये जाते हैं उनसे नित्यानित्यात्मक या गुणपर्यायवाली बस्तु का ही 
समथन होता है यद्द उक्त कथन का तात्पय है । 

द्रव्य विचार-- 

द्रव्य क्या है ऐस। छिसी जिज्लञासु के द्वारा पूछने पर आचाय प्रमाण और नय के द्वारा भले प्रकार 
से जान कर उसके छक्षण को कहते हैं | ७१॥ जो गुण ओर पर्यायवाढा है वह द्रव्य है यह द्रव्य का छत्तण 
सुसिद्ध है और अविरुद्ध है। गुण तथा पर्यायों का ममूह दी द्रव्य है यह इसका वाक्याथ है॥ »२॥ 
कोई आंचाय गुणों का समुदाय द्रव्य है? द्रव्य का इतना द्वी छक्तण कद्दते हैं और कितने ही वृद्ध आचाय समगुण 
पर्याय को द्रव्य कद्दते हैं || 3३ || इसका यह अभिप्राय है कि जो देश, गुण भोर इन दोनों के अंश हैं वे मिल 
कर एक शहद द्वारा द्रव्य कद्दे जाते हैं | ७४ || यदि ऐसा माना जाय कि द्रव्य अछग है, गुण अछयग हैं, प्रदेश 
अछग हैं और गुणांश अछग हैं और इन सबके संयोग से द्रव्य होता है सो यह्‌ बात भी नहीं है ॥७५॥ अथवा 
कोई ऐसा माने कि जैसे दीवाल में चित्र द्वोता दे वेते ही द्रव्य में समवाय सम्बन्ध से प्रद्श, गुण और 


(१) दग्यं सबक्षबलणियं उप्यादश्वयधुवत्तधंजुत्त | गुगपञयासयं वा ज॑ं त॑ भणंति सब्तर'हू ॥ पश्च० गा० १०] 
त्ता० झ० ४ ६० २९। (२ )*"'दव्ताणि गुरप्पगाणि भ्िदाणि | प्रवचः श० ग० १ । 

(२) पुत्तके 'प्मवातिति! पाठ; ; 

रे 


१८ पत्चाभ्यायी 


हृदमस्ति यथा मूल स्कन्धः शाखा दलानि पुंष्पाणि | 

गुच्छा। फलानि स्वोष्येकालापात्तदात्म को वृक्ष) || ७७ ॥ 
यद्यपि मिन्नो5मिन्‍नो रशन्‍्तः कार+३च भवतीह | 
ग्राक्मस्तथाप्य भिन्‍नो धाध्ये चास्मिन गुणात्मके द्रव्पे || ७८ ॥ 


मिननोष्प्यथ रष्टान्तो मित्तो चित्र यथा दधीद घटे ! 

भिन्न कारक इृति वा कश्रिद्वनवान्‌ धनस्य योगेन ॥ ७९ | 
चष्टान्तथामिन्नो वृक्षे शाखा यथा गृह्दे स्तम्भ! । 

अपि चामिन्नः कारक इति वृक्षो5यं यथा हि शाखावान्‌ || ८० ॥ 
समवा।यः समवायी यदि वा स्यात्सवंथा तदेकाथ। ! 

सप्तुदायों वक्तव्पों न चापि समवायिवागिति चेत्‌ ॥८१॥ 
तन्‍न यतः स्॒ठदायों नियत सद्तुदायिनः प्रतीतत्वात्‌ । 
व्यक्तप्रमाणसाधित सिद्धल्वाद्दा सुप्िद्धवशन्तात्‌ ॥ ८२ ॥ 
स्पश्रसगन्धवर्णा लक्षणभिन्ना यथा रसालफले । 

कथमपि हि एथकतु न तथ। शक्यास्त्वखण्डदेशलात [॥ ८३ ॥ 
अतणएव यथा वाच्या देशगुणांशा विपेशरूपत्वात्‌ | 

वक्तव्यं च तथा स्थादेक॑ द्वव्यं त एव समान्‍्यात्‌ ।। ८४ ॥ 


गुणांश रहते हैं ओर इन सबके आश्रय से द्रव्य कहलाता है सो यद्द भी बात नहीं है |।७६॥ किन्तु यद्द बात है 
कि जैसे मूल, स्कन्ध. शाखाएं, पत्त, फूछ, गुरुछे, और फल ये सब एक शब्द वृक्ष कहे जाते हैं, क्योंकि 
बह वृक्ष उन मूछादिमय हे वैसे ही देश, देशांश, गुण और गुणांश ये सब एक शब्द द्वारा द्रव्य कहदे जाते हैं 
क्यों कि द्रव्य तन्‍्मय हे || ७७ ॥ 


यद्यपि इस विषय में भिन्न और अभिन्न दोनों प्रकार के दृष्टान्त और कारक पाये जाते हैं तथापि द्रव्य 
को गुणात्मक सिद्ध करते समय अभिन्न दृष्टान्त और अभिन्न कारक लेना चाहिये |७८॥ भित्ति में चित्र है और 
घट में दद्दी है ये भिन्न रृष्टान्त के उदाहरण हैं तथा किसी को धन के सन्बन्ध से धनवान कददना यह भिन्न 
कारक का उदाहरण है ॥ ७९ || इसी प्रकार वृक्ष में ाखाएं हैं और घर सें खम्भा है ऐसा कहना यहू अभिन्न 
दृष्टान्त के उदाहरण हैं तथा यह वृक्त शाखाबान्‌ है ऐत्ता कहना यह अभिन्न कारक का उदारद्दण है ॥ ८० ॥ 


शंका--यदि समुदाय ओर समुदायी ये स्थंथा एक द्वी हैं तो समुदाय इतना ही कद्दना चाहिये किन्तु 
समवायियों का उल्लेख करना ठीक नहीं है ? 


सम्राधाव--यह कहना ठीक नहीं है, क्योंकि समुदाय नियमसे प्रतीत होता है समुदाययों का है | रपष्ट 
प्रमाण और प्रसिद्ध दृष्टान्त से भी इसकी सिद्धि होती है।॥ ८२ .। जैसे आम्रफछ में स्पशे, रस, गन्ध ओर यणें 
ये यशपि अपने अपने छक्षण से भिन्न हैं तथापि अखण्डरेशी होने के कारण वे किसी भी तरह अछग अछग 
नहीं किये जा सकते हैं ॥८३॥ अतएव जैसे पर्योयार्थिक नय की भपेक्षा देशांझ, ओर गुणांश इन सबका कथन 


प्रथम थष्याय १९ 


अथ चेतदेव लक्षणमेक वाक्यान्तरप्रवेशेन । 
निष्प्रतिघप्रतिपत्ये विशेषतों लक्षयन्ति बुधा! ॥ ८५ ॥ 


उत्पोदस्थि तिभक्लेयुक्तं सद्‌ द्रव्यलक्षण हि यथा । 
एतेरेव समस्तेः पृक्तं सिद्धेत्समं न तु व्यस्तैः ॥ ८६ ॥ 


करना चाहिये वैसे ही द्रव्याथिक नय की भपेक्षा उन सबके स्थान में एक द्रव्य ही है ऐसा भी कथन करना 
चादिये। ८४॥ 

विशेषाथे--यहाँ पर मुख्यतया द्रव्य के लक्षण का विचार किया गया है। वैसा करते हुए यहाँ 
प्रन्थकार ने विविध आचार्यों के अभिप्रायानुसार तीन छक्षण प्रस्तुत किये हैं। प्रथम लक्षण में द्रव्य को गुण 
पर्यायवाढ्ा बतछाया है । बात यह है कि प्रत्येक द्रव्य अनन्त गुणों का और क्रम से होनेव|ली उनकी पर्योयों 
का पिण्डमात्र है इसलिये प्रकृत में द्रव्य फो गुणपर्यायवाल्टा कद्दा है। सर्वत्र गुणों को अन्वयी और पर्योयों 
को व्यतिरेकी बतछाया है। इसका अथ है कि जिनसे धारा में एकरूपता बनी रहती है वे गुण हैं. भौर 
जिनसे उसमें भेद प्रतीत द्वोता है वे पर्योयें हैं । जीव में ज्ञान की धारा का विच्छेद कभी नहीं द्दोता इसलिये 
ज्ञान यद गुण है। किन्तु कभी वह मतिश्नान रूप होता है और कभी अन्य रूप इसलिये मतिज्ञान आदि 
उसकी पर्यायें हैं । द्रव्य सदा इन ग्रुण पर्यायों रूप रहदता है इसलिये इसे गुणपर्यायवाला कह्दा गया है । द्रव्य 
के इस लक्षण में प्रत्यक्ष, अनुमान या आगम आदि किसी भी प्रमाण से विरोध नहीं आता है इसलिये यह 
सुसिद्ध और अविरुद्ध कद्दा गया है। इस प्रकार यद्यपि द्रव्य ग्रुण पर्यायवाढा या गण और पर्यायों का समु 
दायमात्र प्राप्त होता है तथापि कितने आचाय शुणों के समुदाय को द्रव्य कद्दते हैं सो हस लक्षण में विविध 
अवस्थाओं की अविवक्षा करके ही यह कथन किया गया है इसलिये इसे पूर्वोक्त लक्षण का विरोधी न मानकर 
पूरक ही मानना चाहिये। तथापि गण और पर्यायवाछा या गणवाहा द्रव्य है ऐसा कथन करने से गण ओर 
पर्याय भिन्‍न प्रतीत होते हैं और द्रव्य भिन्न प्रतीत होता है इसलिए इस दोष के वारण के लिए कितने ही 
भाचाय द्रव्य का छक्षण समगणपर्याय #रते हैं। इससे यह रपष्ट ज्ञाव हो जाता है कि दृश, देशांश तथा 
गण और गुणांश ये प्रथक्‌ प्रथक्‌ न दोकर परस्पर में मिले हुए हैं । इनमें से किसी को भी जुदा करना शक्‍्य 
नहीं है । जैसे स्कन्ध, शाल्वा आदि रूप छक्ञ होता है वैसे दी देश, देशांश, गण ओर गुणांशमय द्रव्य है। 
इससे यह भी रपष्ट द्वो जाता है कि यहाँ द्रव्य विचार के प्रकरण में भिन्न कारक ओर भिन्न दृष्टान्त को स्वीकार 
न करके अभिन्न कारक और अभिन्‍न दृष्टान्त को स्वीकार किया गया है। इनके उदाहरण प में दिये 
ही हैं, इसलिए यहाँ फिर से नहीं दुद्दराये गये हैं। इस पर से कोई यह फछित करना चाहता हे कि जब 
कि गुण गणांश ओर देश देशांहा इनका समुदाय द्वी द्रव्य है तब फिर समुदाय का ही कथन करना चाहिये 
समुदायी रूप देश देशांश और गण गणांश का नहीं । प्रन्थकर्ता ने इस शंकाका जो समाधान किया है उसका 
आशय यह है कि समुदाय समुदायियों का ही होता है ओर वह उनसे कर्थाचत्‌ अभिन्‍न पाया जाता है। 
जैसे कि आम में रपशे, रस, गन्ध, और दर्ण ये सभी पाये जाते हैं तो भी वे उससे सबंथा जुरद्दे नहीं किये 
जा सकते उसी प्रकार प्रकृत में जानना चाहिये। इसीलिये पर्यायाथिक नय की अपेक्षा गण, गणांश भादि 
जुदे जुदे कद्दे जाते हैं किन्तु द्रव्यार्थिक नय की अपेक्षा एक अखण्ड द्रध्य द्वी है ऐसा यहाँ जानना चाहिये । 

प्रकारान्तर से द्रव्य व प्रकृत में उपयोगी '्रन्य विषयों का विचार-- 


हपती एक लक्षण को दूसरे वाक्य द्वारा निर्दोष रीति से विशेष जानकारी के छिये बुद्धिमान पुरुष 
यों छक्षित करते हैं ॥ ८५॥ यथा--उत्पाद, भौव्य और व्यय इन तीनों से युक्त सत द्वी द्रव्य का लक्षण है । 


नि नत+-ज-न- -“ नप+5 


(१ ) उत्पादव्यय्रौव्ययुक्तं सत्‌ | तद्‌ द्रध्यलत्षणम्‌ | तत्त्वा० श्र० ५ सू० ३३-१४ | 


१७० पश्चाध्यानी 


अंयमथः प्रकृताथों भौष्योत्पादव्ययाल्लयश्ंशा! । 

नाम्ना सदिति गुणा। स्पादेकोइ्नेके त एकशः प्रोक्ता। | ८७ ॥ 
लक्ष्यय्य लक्षणसय थ मेदविवक्षाश्रयात्सदेव गुणः । 
द्रव्याथद्शादिह तदेव सदिति स्वयं द्रव्यम्‌ ॥ ८८ ॥ 
वस्त्वस्ति स्वतः सिद्ध यथा तथा तत्खतथ्र परिणामि | 
तस्मादुत्पादस्थितिभड्रमयं तत्‌॒ सदेतदिद्द नियमात्‌ ॥ ८९ ॥ 
न हि पुनरत्पादस्थितिभद्रमयं तह्विनापि परिणामात्‌ । 
असतो जन्मत्वादिह सतो विनाशस्य दुनिवारतात ॥ ९० ॥ 
द्रव्यं ततः कथश्रिस्केनचितुत्पचते दि भावेन । 

व्येति तदन्येन पुनर्नेतद्‌ द्वितयं हि बस्तुतया ॥ ९१ ॥ 

हृह घटरूपेण यथा प्रादुर्भवतीति पिण्डरूपेण । 

व्येति तथा युगपत्स्पादेतद्‌ द्वितयं न सृत्तिकात्वेन ॥ ९२ ॥ 
ननु ते विकत्पमात्रमिद यदकिश्वित्करं तदेवेति। 

एताधतापि न गुणों दवानिर्वा तद्विना यतस्त्विति चेद्‌ ॥ ९३ ॥ 
तन्न यतो हि गुणः स्याद्त्पादादित्रयात्मक्े द्रव्पे । 

तब्निन्ददे च न गणः सवद्रव्यादिशुन्यदोपवात्‌ ॥ ९४ ॥ 


किन्तु वदद सत इन तीनों से युगपत्‌ युक्त मानने पर ही सिद्ध होता है। प्रथक्‌ प्रथक्‌ इनसे युक्त मानने पर 

नहीं सिद्ध होता ।। ८६॥ प्रकरणानुसार सारांश यह है कि भौव्य, उत्पाद ओर व्यय ये तीनों अंश नाम से 
सद्ृणहप हैं इस लिये एक हैं और प्रथक्‌ ६थक्‌ कह्दे जाने पर वे अनेक हैं ॥ ८७ ॥ प्रकृत में रुक्ष्य और छक्षण 
इनमें यदि भेद बिवक्षा का आश्रय ढिया जाता है तो सत यही गुण ठद्रता है और द्रव्यार्थिक नय विवक्तित 
होता है तो वही सत स्वयं द्रव्य ठहरता है ॥ ८८ । जिस प्रकार वस्तु स्वत: सिद्ध है उसी प्रकार वह स्वतः 
परिणामी भी है इस डिये प्रकृत में बद्द सत नियम से उत्पाद, भौव्य ओर व्ययरूप है यह सिद्ध हुआ ॥८९॥ 
यदि परिणाम के बिना भी वस्तु को उत्पाद, स्थिति ओर व्ययरूप माना जाता है तो असत का जन्म और सत 
का बिनाश दुनिवार है॥ ९० ॥ अतः द्रव्य कथंचित्‌ किसी एक अवस्थारूप से उत्पन्न द्ोता है किसी दूसरी 
भवस्थारूप से व्यय को प्राप्त होता है. किन्तु वस्तुरूप से ये दोनों ही अवस्थाएं नहीं होती । भर्थात्‌ द्रव्य न 
उत्प्त दोता है और न नष्ट होता है किन्तु अपने स्वरूप में निम्न रहता है ।। ९१॥ जैसे छोक में मिट्टी एक 
ही समय में घटहप से उत्पन्न होती है पिण्डरूप से नष्ट होती है तथा मिट्टी रूप से ये दोनों दी अचस्थाएं 
नहीं होती ॥ ९२ ॥ 


शंका--प्रकृत में जो कुछ कटद्दा गया है वह सब कल्पनामात्र है, क्योंकि वस्तु को उत्पाद आदिरिप 
मानना व्यथ है। वस्तु को ऐसा मानने में कुछ छाभ भी नहीं है और पैसा नहीं मानने से द्वानि भी नहीं है ! 


समाधान--यह कहना ठीक नहीं है, क्योंकि द्रव्य को उत्पाद आदि तीन रूप मानने में ही छाम 
है, नदीं मानने में कोई छाभ नहीं, क्योंकि उत्पादादि के नहीं मानने पर द्रव्यादि का अभाव द्वोकर सर्वशून्य 


शवस अध्याय हे 


परिण।मामावादपि द्रव्यस्य स्यादनन्यथाबइूततिः | 
तस्यामिह परलोको न स्यात्कारणमथापि काय वा ॥ ९४ ॥ 


परिणामिनो5प्यभावात्‌ श्षणिकं परिणाममात्रमिति वस्तु । 
तञ्ञ यतो5भिन्नाना नित्यस्याप्पात्मनः प्रतीतत्वात्‌ ॥ ९६ ॥ 


दोष प्राप्त होता है ॥ ९४ || यथा परिणाम के न मानने से द्रव्य सदा एक सा प्राप्त होता है उसमें किसी प्रकार 
का परिणाम नहीं बन सकता और ऐसी अवस्थामे न तो परलोक दही बनता है और न कार्य कारण भाव ही 
बन सकता है || ९४ ॥ इसी प्रकार यदि परिणामी को न माना जाय तो वस्तु क्षणिक परिणाममात्र ठहरती 
है| परग्तु यह बात बनती नहीं. क्यों कि प्रत्यभिश्ननन से कथंचित्‌ नित्य आत्मा की प्रतीति द्वोती है।। ९६ ॥ 


विशेषार्थ- पहले जो गण और पर्यायवालछा है वह द्रव्य है यह बतल् आये हैं। अगर यहाँ उसी को 
दूसरे शब्दों में सद्रपः बतछाया गया है। इन दोनों लक्षणों का वाक्याथे एक है यह तो भागे 
बतलायेंगे किन्तु यहां प्रकरणानुसार सत्त्‌ उत्पाद, व्यय और धौव्यरूप कैसे है यह बतलाते हैं। प्रत्येक पदार्थ 
में धू्वे पर्याय का नाश होकर ही नवीन पर्याय का उत्पाद होता है पर ऐसा होते हुए भी वह अपनी धारा को नहीं 
छोड़ता, इससे श्लात होता है कि पद।थ उत्पादादि त्रयात्मक है। पर यहां पर थे उत्पाद और व्यय भिन्‍नकाल- 
बर्ती न लेकर एक कालवर्ती ही छेने चाहिये, क्‍योंकि पूर्व पर्याय के व्यय का जो समय है वही नवीन पर्याय 
के उत्पाद का है। दूध का विनाश और दद्दी का उत्पाद भिन्‍नकालवर्ती नहीं हे। इस प्रकार उत्पाद और व्यय 
के एक कालवर्ती सिद्ध द्वो जाने पर सत्‌ युगपत्‌ उत्पादादि श्रयात्मक है यह सिद्ध होता है। यदि कहा जाय कि 
घट की अपेक्षा उत्पाद और पिण्ड की अपेक्षा व्यय इस भ्रकार उत्पाद और व्यय ये दोनों एक कालवर्ती भले 
ही सिद्ध हो जांय पर उसी समय श्रौव्य धर्म नहीं घटित होता, क्योंकि उत्पाद और व्यय धौव्य के साथ 
रहने में विरोध है। जो भवभाव को प्राप्त है उसका उत्पाद-व्यय नहीं हो सकता । और जो उत्पाद व्ययरूप 
है बह प्रवभाव को प्राप्त नहीं हो सकता। सो ऐसा कद्दना भी ठीक नहीं है, क्थोंकि जिस रूप से बस्त॒ में भव 
भाव माना गया है उस रूप से उत्पाद ब्यय नहीं माने गये हैं और जिस रूप से उत्पाद-व्यय माने गये हैं उस 
रूप से भुव भाव नहीं माना गया है। उदाद्ृरणाथं--पिण्ड पर्याय का बिनाश होकर घट पर्याय की उत्पत्ति 
होती है | इस प्रकार यहां यद्यपि एक पर्याय का विनाश द्वो कर दूसरी पर्याय की उत्पत्ति है तथापि मिट्टी रूप 
से वह धभव्र है। मिट्टी रूप से न तो इस का उत्पाद ही कद्दा जा सकता है और न व्यय ही, इसछिये सत्‌ युग- 
पत्‌ उत्पादादि त्रयात्मक है यह सिद्ध होता है| तब भी उत्पाद ब्यय और भौव्य इनको सवथा भिन्न मानना युक्त 
नहीं | ये कथंचित्‌ एक भी हैं और कथंचित्‌ अनेक भी हैं। जब वे एक सत्‌ गुण के द्वारा कहे जाते हैं तब ए% 
इसी से तत्त्वाथसूत्रकार ने भी सत को उत्पाद, व्यय और भ्रोक्यरूप बतढाबा है। आशय यह है कि 
उत्पाद, व्यय और भौव्य ये एक सत्‌ के ही विविध परिणाम हैं। सत्‌ को छोड़ कर ये और कुछ भी नहीं है । 
किन्तु जब ये प्रथक्‌ प्रथक्‌ कद्दे जाते हैं तब अनेक हैं। उत्पाद अछग है, व्यय अछग है ओर भोव्य भछग है, जो 
उत्पाद है बह व्यय और धभौव्य नहीं दो सकता | जो व्यय है वह भी उत्पाद और धौव्य नहीं हो सकता | इसी 
प्रकार जो ध्ौध्य है वह उत्पाद और व्यय नहीं हो सकता । 


प्रकृत में जैसे ये उत्पादादि त्रय सहुण की अपेक्षा कर्थंचित्‌ एक रूप और भेद विवक्षा से कथ्थं- 
चित्‌ अनेक रूप सिद्ध द्वोते हैं वैसे ही सहृण का द्रव्य से कथंदित्‌ भेदाभेद जान लेना चाहिये। जब द्रव्य का 
ढक्षण सत्‌ किया जाता दै तत्र सत्‌ यह गुण ठद्दरता है और जब सत और द्रव्य में छक्ष्य लक्षणभद विवज्षित 
नहीं होता है तब बद्दी सत स्वयं द्रव्य ठहरता है | इस प्रकार वस्तु ओर सत में कथंचित्‌ अभद सिद्ध हो जाने 
पर वस्तु का जो स्वभाव है वद्दी स्वभाव सत का ठद्दरता है। इसी से यहां बस्तु को स्वतः सिद्ध और परिणाम्री 


शे१े पद्चाध्यायों 


गुणपययवदू द्रव्यं लक्षणमेक यदुक्तमिह पूवेम्‌ | 
वाक्यान्तरोपदेशादघुना तद्वाध्यते त्विति चेत्‌ ॥ ९७ ॥ 


तन्न यठः सुविचारादेकी5थों वाक्ययोहयोरेव | 
अन्यतरं स्पादिति चेन्न मिथो5मिव्यज्ञ रत्वादा ॥ ९८ ॥ 


तदशनं यथा किल नित्यत्वस्थ च गणस्य व्याप्तिः स्पात्‌ । 
गुणवद्‌ द्रव्यं व स्यादित्युक्त पौव्यवत्पुनः सिद्धमू ॥ ९९ ॥ 


अपि च गुणा: संलक्ष्यास्तेषामिह लक्षणं भवेत्‌ धौव्यम्‌ । 
तस्मान्लक्ष्यं साध्यं लक्षणमिह साधन प्रसिद्धत्वात्‌ ॥ १०० ॥ 


पर्यायाणामिह किल भड्डोत्पाददयस्य वा व्याप्ति! । 
हत्युक्त पययवद्‌ द्रव्यं सृश्व्यियात्मकं वा स्पात्‌ ॥ १०१ ॥ 


मानकर सत को छ्त्पादादित्रय रूप सिद्ध किया गया है। भब यदि वस्तु को बिना परिणाम के उत्पादादि त्रय- 
रूप माना जाता है तो असत का जन्म और सत का विनाश ये दोष प्राप्त होते हैं। ये दोष न प्राप्त हों इस- 
लिये द्रव्य को किसी एक अवत्था से उत्पाद रूप ओर किसी अन्य अवस्था से व्ययरूप मानकर भी द्रव्यतयां 
इन दोनों से रहित समान लेता चाहिये। यदि द्रव्य को परिणासी न साना जाय तो न तो परछोक की सिद्धि 
होती है और न कायकारणभाब ही बनता है। इसी प्रकार भौव्य के नहीं मानने पर भी क्षणिकत्व आदि अनेक 
दोष भाते हैं | यतः पदार्थ न तो सर्वथा क्षणिकर प्रतीत होते हैं ओर न सबंथा नित्य ही अत: वे छत्पादादित्रय' 
रूप हैं यह सिद्ध होता है॥। ८ -९६। 


द्रव्य के विविध लक्षणों का समन्वय-- 


शंका--पहले 'गुणपययवद्द्रव्यम्‌! यह द्रव्य का लक्षण कद्दा गया है ओर अब वाक्यान्तर के द्वारा 
'सद्‌ द्रव्यलक्षणम्‌? द्रव्य के इस लक्षण का उपदेश दिया गया है इसलिये उस छक्षण से इस लक्षण मे बाघा 
भाती है ? 


समाधान--यह कद्दना ठीक नहीं है, क्‍योंकि भले प्रकार से विचार करने से दोनों वाक्‍्यों का एक 
दी अथ द्वोता है । 
शंका- यदि ऐसा दे तो दोनों में से किसी एक छक्तण को ही कद्दना चाहिए ? 


सम्राधान--नहीं, क्योंकि पररपर में एक दूसरे के अभिव्यंजक होने से दोनों ही लक्षण कह्दे 
गये हैं ॥ ९७-६८॥ 


उनऊा खुलासा इस श्रकार है कि नित्यत्व की गुण के साथ व्याप्ति दै इसढछिये गुणवाढ्ा द्रव्य है 
ऐसा कहने पर वह ध्ौव्यवान्‌ सिद्ध होता है॥ ९९ ॥ दूसरे गुण लक्ष्य हैं और भोव्य उनका छक्षण है इसलिये 
यहां पर छक्ष्य-छक्षण में क्रम से साध्य-साधनभाव सिद्ध होता है ॥ १०० ॥ उसी तरह यहां पर पर्यायों की.. 
नियम से व्यय और उत्पाद के साथ व्याप्ति दे इसलिए पर्यायवाढा द्वव्य दे ऐसा फह्दने पर उत्पाद-व्ययवाढ्ा 


प्रथम भध्याय २३ 


लक्ष्यस्थानीया वि पर्यायाः स्थुः स्वभाववन्तइच | 
तेषां लक्षणमिव वा स्वभाव इव वा पुनव्ययोत्पादम्‌ ॥ १०२॥ 


द्रव्य सिद्ध द्वोता है॥। १०१॥ दूसरे पर्याय छक्ष्य के स्थानापन्न और स्वभाववान प्राप्त द्वोती हैं तथा उनके 
लक्षण और स्वभाव के स्थानापन्न व्यय और उत्पाद प्राप्त द्ोते हैं ॥ १८२॥ 


विशेषाथ - पहले द्रव्य के दो प्रकार के ढक्षण कह आये हैं । प्रथम लक्षण द्वारा द्रव्य को गुण और 
पर्यायवाल्ा सिद्ध किया गया है ओर दूसरे लक्षण द्वारा ढसे सत्स्वरूप बतढाते हुए सत को उत्पाद ब्यय और 
प्रौव्यवाछा बतछाया गया है। अब इस पर यह :श्न हुआ है कि अढग अलग इन दो ढक्षणों के कहने की 
क्या आवश्यकता है | प्रथम तो एक वस्तु के दो छक्तण मानने पर परस्पर में वे बाधक ठद्दरते हैं। यदा 
कदाचित्‌ उन्हें बाधक न भी माना जाय तब ऐसी कोन सी बात है जिसके कारण एक ही वस्तु के विविध 
लक्षण करने पड़े। जहां तक बरतु के स्वरूप को दिखलाने का प्रइन है एक्र ही लक्षण से काम चल जाता है 
अत: किसी एक छक्षण को निबद्ध कर देना पर्याप्त है। यद्द एक गम्भीर प्रइन है जिसका समाधान करते हुए 
प्रन्थकर्ता ने बतलछाया है कि ये दोनों छक्षण परस्पर में एक दूसरे के अभिव्यंजक होने से इनका अछग अछग 
निर्देश किया है। पहले छक्षण में गुण और पर्याय इन दो बातों का निर्देश क्या है और दूसरे छक्षण में 
उत्पाद, व्यय और भौव्य इन तीन बातों का निर्देश किया है। यद्यपि वस्तु स्वभाव का विश्लेषण बरने पर वह 
अनिवेचनीय सिद्ध द्योती है। यह एक दृष्टि है जिससे हम उसमें नित्यता का आरोप करते हैं और यह एक 
दूसरी दृष्टि है जिससे दम उसमें अनित्यता का भी आरोप करते हैं। ये कल्पित किये गये नित्यत्व और अनि- 
त्यत्व धर्म भी सापेक्ष दी हैं, अतः विविध धर्मों के प्रथकरण करने का जो भी प्रयत्न है वह वस्तुसपर्शी होकर 
भी उसकी अनिवचनीयत। में बाधक नहीं दो सकता। इस प्रकार वस्तु के अनिवचनीय रहते हुए भी जिन 
धर्मों के द्वारा हम उसका प्रथकरण करते हैं वर्गीकरण करके वे धम ही यहां रक्षणरूप से निबद्ध किये गये हैं। 
एक ओर ऐसे घर गुण और पर्याय हैं तथा दूसरी और उत्पाद, व्यय और भ्रौव्य : यद्द तो मानी हुई बात है 
कि जब कि ये दोनों द्रव्य के छक्षण हैं तब इनका अभिप्राय एक द्वोना चाहिये, अन्यथा वे एक दूसरे के पूरक 
नहीं हो सकते । अत: प्रकृत में हमें यद्दी दंखना है कि इन दोनों लक्षणों का अर्थ एक सा केसे है और ये दोनों 
एक दूसरे के पूरक कैसे हैं। यद्यपि पीछे गुणों को नित्यानित्यात्मक सिद्ध कर आये हैं तथापि अन्वयी होने से 
गुणों की व्याप्ति नित्यता के साथ है भोर भौव्य नित्यता का पर्यायवाची है, इस लिये गुणवाल्ला द्रव्य है ऐसा 
कहने से वह भ्रौव्यवाला सिद्ध द्दोता है। इसी प्रकार यद्यपि आगे चल कर पर्यायों को नित्यानित्यात्मक सिद्ध 
करनेवाले हैं तथापि क्रमवर्ती श्रौर व्यतिरेकी होने से पर्यायों की व्याप्ति भनित्यता के साथ है। और उत्पाद 
तथा व्यय ये अनित्य होते हैं, इस लिये पर्यायवाला द्रव्य है ऐसा कहने से वह उत्पाद और व्ययवाला सिद्ध 
दोता है| यहां पर इतना विशेष जानना चाहिये कि गुण और पर्याय ये स्वभाववान्‌ या र्क्ष्यर्थानीय है तथ। 
उत्पाद, व्यय और भौध्य ये स्वभाव या लक्षणस्थानीय हैं। इस हिसाब से गुणों का स्वभात या ढक्षण भोव्य 
तथा पर्यायों का स्वभाव था लक्षण उत्पाद और व्यय प्राप्त दोता है। जिसका छक्षण किया जाय उसे लक्ष्य कह्दते 
हैं और जिसके द्वारा वस्तु की पहिचान की जाय उसे लक्षण कहते हैं। गुणों की मुख्य पहद्चिचान उनका सदा 
बने रहना है और पर्यायों की मुख्य पद्दिचान उनका उत्पन्न द्वोते रहना और विनष्ट इते रहना दै। इसी से 
यहां पर गण और पर्यायों को छक्ष्य और रत्पादादिककी उनका लक्षण कह्दा है। ये उत्पादादिक गुण 
और पयोयों के स्वभाव इसढिये कहढाते हैं, क्यों कि ये उनके आत्मभूत धमम हैं। पर इससे गुण 
और पर्याय द्रव्यम्थानीय नहीं हो जाते हैं, क्‍यों कि यह विश्लेषण करने का एक प्रकार है। वस्तुतः द्रव्य में जो 


मन तन नर जे व दी राम वन वकीदत तन. अली» श्रम ५-33 मम मम 


(१) द्रव्यस्यानीया-पु* प्र० ( इन्दौर ) 


श्र प्चास्यायी 


अथ च गुणत्व॑ किमहो उक्त; केनापि जन्मिना स्रिः | 
ओरोषे सोदादरणं लक्षितमिव लक्षण गुणानां हि॥ १०३ ॥ 


द्रव्याभ्रयां गणाः स्पुर्विशेषमात्रस्तु निविशेषाथ | 
फरतलगतं यदेतैव्यक्तमिवालस्यते वस्तु ॥ १०४ ॥ 


अपमर्थो विदितार्थ: समप्रदेशा। सम॑ विशेष ये । 
ते ज्ञानेन विभक्ता: क्रमतः श्रेणीकृता गणा ज्ञेयाः॥ १०५॥ 


दृष्टान्तः शुक्‍्लादा यथा हि समतन्तव; सम॑ सन्ति | 
बुद्धथा विभज्यमाना क्रमतः भ्रेणीकृता गुणा ज्ञेया: ॥ १०६ ॥ 


उत्पाद और व्यय द्ोता है उसी का दूसरा नाम पर्याय है ओर उसका उसमें छक्षित दोनेवाी शक्तियों के रूप 
में सदा काल बना रहना ही भौव्य है। इस प्रकार ये परएपर में पर्यायवाची ठहरते हैं, तत्त्वत: इनमें कोई भेद 
नहीं है। इस प्रकार द्रव्य के दो छक्षण क्‍यों कहे भोर एनमें परस्पर क्या सारूप्य है इसका विचार 
किया ॥ ६७--१०२॥ 

गुण विचार-- 


किसी भव्यद्वारा गुणका क्‍या स्वरूप है ऐसा प्रश्न करने पर आचार्य ने भले प्रकार से जानकर 
उदाहरण सहित गुणों का छक्षण कहा ॥ १०३ ॥ जो द्रव्य के आश्रय से रहते हैं और स्वयं अन्य विशेषों से 
रहित हैं ऐसे जितने भी विशेष हैं वे सब गुण कहलाते हैं क्योंकि इनके द्वारा बस्तु हथेली पर रखी हुई के 
समान स्पष्ट प्रतीत होती है॥ १०४ ॥ इसका स्पष्टाथ यह है कि द्रव्य के सभी प्रदेशों में साथ साथ रदनेवाले 
और ज्ञान के द्वारा विभाग करके क्रमसे एक पंक्ति में स्थापित किये गये जितने भी विशेष हैं वे सब गण 
जानने चाहिये ॥ १०५ ॥ जैसे कि सब हन्तुओं में साथ साथ रहनेवाले ओर बुद्धिके द्वारा विभाग करके 
॥#* पंक्तिमें रथापित किये गये ज्ञितने भी शुकढ आदि विशेष भ्राप्त होते हैं वे सब गुण जानने 
धाहिये।। १०६॥ 


विशेषार्थ-पहले गुण और पर्यायचाला द्रव्य है यह कद्द आये हैं पर वहाँ गणोंके स्वरुप पर 
प्रकाश नहीं ढाला गया है इस लिये अब उनके स्वरूप का विचार किया जाता है। जब कि द्रव्य को गण 
और पर्यायवाढा बतछाया है तब इसीसे स्पष्ट है कि गण द्रव्यके आश्रय से रहते हैं। अर्थात्‌ द्रव्य आधार है 
और शुण भाघेय हैं । पर इससे आधार और आधेय में दही और कुण्ड के समान सर्वथा भेदपक्ष का प्रहण 
नहीं करना चाहिये, क्‍योंकि गण द्रव्य के आश्रय से रद्दते हुए भी वे उससे क्थंचित्‌ अभिन्न हैं। जैसे तेल 
तिछके सब भवयवों में घ्याप्त करके रहता दे वेसे ही प्रत्येक गुण द्रव्यके सभी अवयवों में समान रूपसे व्याप्त 
दोकर रहता है। पर इससे दहृथणुक आदि पर्याय में भी यद्द छकण घटित हो जाता है क्‍योंकि हथणुक भादि भी 
अपने अ।धारभूत परमाणु द्रव्य के आश्रय से रहते हैं। अतएव 'जो स्वयं विशेषरह्दित हों वे गुण हैं? यह कह्दा 
है । ऐसा नियम है कि जैसे द्रव्य में गुण पाये जावे हैं वैसे गुण में अन्य गुण नहीं प्राये जाते हैं अतएब वे स्वयं 
विशेष रहित द्वोते हैं । इस प्रकार यद्यपि 'जो द्रव्य के आश्रय से रहते हैं ओर स्वयं विशेष रहित हैं दे गुण 
हैं! गुणका इतना लक्षण फह्ित दो जाता है पर यद्द ढक्षण पर्यायों में भी पाया जाता है, क्‍योंकि वे भी द्रव्य 
के आश्रय से रहती हैं भर स्वयं विशेषर द्वित होती हैं, इसलिये इस अतिव्याप्ति दोषके वारण करने के डिये 
'जो 'द्रब्य के भाशभ्रय से रद्दते हैं? इसका अथ जो द्रध्य के आश्रय से सदा रहते हैं? इतना समझना चाहिये। . 
इससे गुणों का यह ढक्षुण पर्यायों में नहीं जाता । इस प्रकार गुणोंके छक्षण का क्षान दो जाने पंर भी भक्‍्रश्येक 


प्रथम अध्याय १३ 


नित्यानित्यविचारस्तेषामिह बिद्यते तत; प्राय; । 
विप्रतिपत्तों सत्यां विबदन्ते वादिनों यतो बहव || १०७॥ 


जैनानां मतमेतन्नित्यानित्यात्मक यथा द्रव्य । 
शेयास्तथा गुणा अपि नित्यानित्यात्मकास्तदेकत्वात्‌ ॥ १०८ ॥ 


तत्रोदाहरणमिदं तद्भावाव्य|द्‌ गुणा नित्या: । 
तदमिज्ञानात्सिद्टं तल्लक्षणमिह यथा तदेवेदम ॥ १०९ ॥ 


ज्ञानं परिणामि यथा घटस्य चाकारतः पटाहृस्यों । 

कि ज्ञानस्व नष्ट ने नश्टमथ चेत्कथं न नित्यं स्थात्‌ ॥ ११० ॥ 
दृष्टान्त! किल वर्णो गणो यथा परिणमन्‌ रसालफले । 
दरितात्पीतस्त रिक वर्णत्व॑ न नष्टमिति नित्यम ॥ १११ ॥ 


पस्तु यथा परिणामि तथैत्र परिणाम्िनों गुणाश्चापि | 
तस्मादुत्पादव्ययह्यमपि भवति हि गणानां तु ॥ ११२ ॥ 


द्रव्य में वे कितने द्वोते हैं इसका प्रयोगद्वारा ज्ञान करमा और जरूरी हैं। यह तो हम पहले ही बतछा आये 
हैं कि गुण द्रव्य के प्रत्येक अवयब में पाये जाते हैं। क्योंकि गुण यह एक शक्ति है इसडिये द्रव्य के एक 
हिस्से में जो शक्ति होगी अन्यतन्न भी वह अवश्य होगी | यदि ऐसा न माना जाय तो वह एक और अखण्ड 
द्रव्य नहीं कहा जा सकेगा | डदाहरणाथ जैसे रूप गण तन्तुके सच अवयवों में व्याप्त कर रहता है। वैसे ही 
प्रकृत में भी समझना चाहिये | तथापि एक बात और है और वह यह कि तन्‍्तु में केवल रूप ही नहीं 
पाया जाता है । जैसे नेत्रके द्वारा तन्तु में रूप का ज्ञान होता है बसे ही अन्य इन्द्रियों के द्वारा उसमें रस भादि 
अन्य गुणों की भी प्रतीति होती है। इस प्रकार यदि बुद्धि से विचार करके एक एक गुणको पंक्तिब्वार संग्रह 
किया जाय तो वे अनन्त प्राप्त होते हैं। बस इसी प्रकार सब द्र॒व्यों में जान लेना चाहिये। संसार में जितने 
भी द्रव्य हैं उनमें से प्रत्येक में गुण के उक्त लक्षण से समन्वित अनन्त गुण पाये जाते हैं ॥१०३-१०३॥ 


गणों का नित्यानित्य विचार-- 


गुणों की नित्यता और अनित्ता के विपय में सहमत न दोने के कारण वादी छोग आपस में 
प्राय: कर बहुत विबाद करते हैं इस लिये यहां पर उनकी नित्यानित्यताका विचार करना आवश्यक है ॥१०७॥ 
इस विषय में जैनों का यह मत है. कि जैसे द्रव्य नित्यानित्यात्मक है बैसे ही गुण भी द्रव्ग से भभिन्‍न दोने के 
कारण नित्यानित्य होते हैं ॥ १८८॥ इसका खुछासा यह है, कि अपने स्वभाव का नाश न होने 
के कारण गुण नित्य हैं और इसकी सिद्धि प्रत्यभिज्ञान से होती है । प्रकृत में प्रत्यभिज्ञान का 
टक्षण है जैसे वही यह है ॥ १०९॥ उदाहरणा्थ जो ज्ञान पहले घटके आकार रूप से परिणमन 
कर रद्दा था बह यद्यपि पटके आकाररूपसे बदछ जाता है, तो कया यहां ज्ञानत्व नप्ट हू! जाता 
है? यदि कद्दा जाय कि ऐसा होने पर भी श्वानत्व्र नष्ट नहीं होता दै। यदि ऐसा है तो फिर वह 
नित्य क्यों न सिद्ध होगा अर्थात्‌ अवश्य नित्य सिद्ध होगा ॥११०॥ या जैसे आम्रफछ में रंग परिणमन करता 
हुआ दर से पीला हो जाता है, तो क्या इससे वर्णसामान्य का नाश हो जाता है ! भर्थात्‌ नहीं द्वोता है 
इसलिये वह नित्य है |१११॥ तथा जैसे वस्तु परिणमनशील है वैसे ही गुण भी परिणमनशीढ हैं इसलिये 


डे 


१६ पेज्लाध्यायी 


शान गुणों यथा स्पागित्ये सामोन्पवत्तया5पि यतः । 
'नशेत्पन्नं थे तथा घट विद्वायाथ पर्ट परिख्छिदत ॥ ११३ ॥ 
संच्ष्टी रूपगणो नित्य्राम्रेषपि बर्णमात्रत्या ।.. 
नेशेर्वन्नो हरितात्परिणममानश्य पीतवस्वेन॥ ११४ ॥ 


नतु नित्या हि गुणा अपि मवन्तवनित्यासतु पयया: सर्वे । 
तत्कि द्रव्यवदिद किल नित्यानित्यात्मकाः गुणा; प्रोक्ताः॥ ११५॥ 


सत्य तत्र यतः स्यादिदमेव विवक्षितं यथा हम्ये | 

न गणेम्यः प्रथमिद्द तत्सदिति द्रव्यं चर पर्ययाश्येति ॥ ११६ ॥ 
अपि नित्याः प्रति सम्रयं विनाएि यत्नं हि परिणमन्ति गुणा: । 
स च परिणामो5वर्था तेषामेव वे पृथक्लेसताकः ॥ ११७॥ 


नमु तदबस्थों हि गण हिल तदवस्थास्तर हि १रिणामः | 
उमयोरन्‍्तयतित्वादिद एपगेतदेवमिद्िति चेत्‌॥ ११८ ॥ 

तन्न यतः सदवस्थाः सर्वा आम्रेडितं यथा वस्तु । 

न तथा ताभ्य। पृथमिति किसपि हि सत्ताकृमत्तरं वस्तु ॥ ११९ ॥ 
नियत परिणामित्व[दुत्पादव्ययमथा य एवं गुणा: । 
टह्कोत्कीण॑न्यायात एवं नित्या यथा स्वहपलात ॥ १२० ॥ 


गुणों में उत्पाद और व्यय ये दोनों होते हैं. ॥११२॥ क्यों कि जैसे ज्ञान यद्द गुण सामान्यरूपसे नित्य है 
बेसे दी वह घटको छोड़कर पटको जानता हुआ नष्टोत्न्न अर्थात्‌ अनित्य भी है ॥११श॥ उदाहरणाथ रूप 
नामका गुण आमश्रफल में भी सामान्य बणे की अपेक्षा नित्य है फिर भी वद दरे से पीछा हो जाता है 
इस लिये अनित्य भी है ॥११४॥ 


शंका--जब कि गुण नित्य द्ोोते हैं और सभी पर्यायें अनित्य द्वोती हें तब फिर यहां पर गुणों को 
; ठय के समान नित्यानित्यात्मक क्यों कहा है ? 

समाघान--उपयुक्त कथन किसी अपेक्षा से ठीक है फिर भी द्रव्य के समान गुणों में भी यही बात 
विवक्षित है कि सत्‌ अथवा द्रव्य और पर्याय ये गुणों से सवंथ। प्रथक्‌ नहीं हैं. इसछिये द्रब्य के समान 
गुण भी कथंचित नित्यानित्य प्राप्त हं।ते हैं ॥११६॥ 

दूसरे गुण नित्य हैं तो भी थे बिना प्रयज्ञ के--स्व भावसे ही प्रति समय परिणमन करते रहते हैँ 
बह परिणमन उनकी ही अवरथा है उनसे जुदी नहीं है इससे भो गुणों की नित्यानित्यता सिद्ध होती है ॥११७॥ 

शंक्ा- गुण तो सदा एकसा रहता है और परिणाम सदा बदलता रहता है. किन्तु इन दोनों के 
मध्य में रहनेवाछा दोने के कारण द्रव्य इनसे भिन्न है, यदि ऐसा भाना जाय तो क्या हानि है ! 

समाघान- सो रह बात भो नहीं है, क्योंकि सत को सा अवस्थाएं आामश्नेद्धित दोशर जैसे धस्तु 
कहलाती हैं वैसे उनसे प्रथक्‌ भिन्न सज्ावारी दूसरी वस्तु नहीं है ॥ ११६॥ अतएव जिसने भी गुण हैं. वे 
सब प्रिणमनशीर होने से जिप प्रकार रत्पाद-म्ययस्वरूप हैं उसी प्रकार टंकोल्शीऐे न्याय से अपने स्वरूप में 
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ने हि पुनरेकेषामिह सवति गुणानां निरसयों नाएंः | 
अपरेपायुत्पादों द्रव्यं यत्तद्‌ दयाघार्म ॥ १२१ ॥ 
रृष्टान्ता भासो5यं रपाद्धि विपक्षस्य सृत्तिकार्या हि । 
एके नश्यन्ति गुण। जापन्ते पाजा गुगार्तन्ये || १२२ ॥ 
तत्रोत्तरमिति सम्यक्‌ सत्यां तन्न च तथाविधायां हि | 
कि एथिबीरव नष्ट न नध्मथ चेसथा कथं न स्पात्‌। १२३ ॥ 
ननु केवल प्रदेश द्रव्यं देशाश्रया विशेष।स्तु । 
गुशसंजका द्वि तस्माछ्भतति गुणेम्यशच द्वव्य वन्यंत्र ॥ १२४ ॥ 
तत एवं यथा सुघर्ट मब्लोत्ादभ्ुवत्न॑यं द्रव्पे । 

न तथा गुणेषु ठत्स्यादषि च व्यस्तेषु वा समछेषु || १२४ ॥ 
तन्न यतः धृणिकलापत्त रिहद लक्षणाद्‌ गुणानां हि। 
तदमिन्ननन विरोध त्वृणिकत्व बाध्यतेज्प्यक्ष।तत्‌ ॥ १२६ ॥ 

अपि चैत्रमेकसमये स्पादेकः कथिरेत्र तत्र गुण! । 
तन्नाशादुन्पतरः स्थादिति युगपन्‍्न सन्त्यनेकगुणा! ॥ १२७ ॥ 
तदसद्यतः प्रमाणाव्‌ दष्टान्तादूपि च बाधित पक्तः । 

स यथा सहकारफऱे युगपद्धर्गादिविद्यमानत्वात्‌ ॥। १२८ ॥ 


श्थर रहने के कारण वे नित्य भी हैँ ॥ १२० ॥ किन्तु प्रकृत में ऐसा नहीं है कि किन्हीं गुणों का रूवथा नाश 
होता है और दूसरे गुणों का उत्पाद होता दे तथा द्रव्य उन दोनों प्रकार के गुणों का आधार है॥ .«६॥ 
जो गुणों का नाश और उताद मानते है. उनक। उक्त कथन को पुष्टि में यह ऋद्दना कि मिट्टी में पहले गुण तो 
नष्ट हो जाते हैं और पाकज दूधरे गुण 5सन्न होते हैं टशान्ताभास है ॥१२५। इतका समीचीन उत्तर यह है 
कि उस मिट्टी के पकते समय कया उसकी मिट्टोपने का नाश द्वो जाता है / यदि भिद्ट!पने का नाश्ष नहीं द्वोता 
है तो रस समय वह प्रथिवीत्व गुणबाढ्ो क्यों न मानी जाय ! अर्थात्‌ उसे पुथिवीत्व गुणवाढ्ली अवश्य 
माननी पड़ेगी ॥ १२३ ॥ 


शंक्ा- फेवछ प्रदेश ही द्रव्य कहलाते हैं और देश के भाश्रय से रहनेवाले विशेत ही गुण 
कइलाते हैं भत्ता गुणों से द्रव्य भिन्न सिद्ध दोता है ॥ १२४॥ इसढिये उत्पार, व्यय ओर धौव्य ये तीनों जैसे 
दब्य में अच्छी तरह से घट जाते हैं वैसे प्रथक्‌ प्रथक गुणों में या मिडे हुए सब गुणों में नहीं घट सकते हैं ! 


समाधान--यह कद्टना ठोक नहीं है, क्‍योंकि ऐसा छक्तण मानने से गुणों में क्षणिक्ता को आपसि 
प्राप्त होती है। और वह क्षणिकपना प्रत्यभिक्ञन का विरोधी है क्‍योंकि वह प्रत्यश्ञ म्रमाण से बाघा जावा 
है ॥१२६। दूसरे इस मान्यता के अवुसार द्रव्य में एक समय में ए% ही गुण होगा भर उसके लाश होने 
के बाद उसमें कोई: दूसरा शुण टत्पन्न होगा । एक साथ उसमें अनेक गुण का पाये जायंगे॥ ११५ ॥ परस्तु 
ऐसा मानता ठी$ नहीं है, रूयोंकि यह पक्ष भमाण और हृष्टा्त दोनों से बादित है। असे कि आम के फढ़ 
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अंथ चेदिति दोषभयान्नित्या! परिणामिनरत हति पश्ष। । 

तत्‌ कि स्यान्न गुणानापुत्पादादित्र य॑ सम॑ न्‍्याथात्‌ ॥ १२९ ॥ 
आप पूर्व च यदुक्तं द्रव्यं किल केवल प्रदेश: स्थु) । 

तंत्र प्रदेशवत्त शक्तिविशेषश्ञ की5पि सो5पि भुण; ॥ १३० ॥ 
तस्मादुणसप्रुदायों द्व्यं स्यात्पूवेध्वरिम्िः प्रोक्तम्‌ । 

अयमर्थ: छल देशों विभज्यमाना गुणा एवं ॥ १३१ ॥ 

ननु चेष सति नियमादिद्द पर्याया भवन्ति यावन्तई । 

सर्वे गुणयर्याया वाच्या न द्रव्यप्यया। केचित्‌ ॥ १३२ ॥ 


तन्न यतो5स्ति विशेष! सति च गुणानां गुणत्ववस्वेडपि । 
चिदचिद्यथा तथा स्यात्‌ क्रियावती शक्तिरध व भाववती ॥ १३३ ॥ 


तत्र क्रिया प्रदेशों देशपरिध्पन्दलक्षणो वा स्थात । 
भावः शक्तिविशेषल्तत्परिणामोज्थवा निरंशांशे! ॥ १३४॥ 


यतरे प्ररेशभागास्ततरे द्रव्परप प्यया नाम्ना | 
५ लू 
यतरे च विशेषांशास्ततरे गुणपर्यया भवन्त्येतव ॥ १३५ ॥ 


तत एव यदुक्तचर ॑ व्युच्छेदा दिश्रयं गुण।नां हि । 
अनवद्यभिदं सब प्रत्यक्षादिप्रमाणसिद्धत्वात्‌ ॥ १३६ ॥ 


में एक साथ वर्णादि अनेक गुण पाये जाते हैं ।। १२८ ॥ अपर यदि इन दोषों के भय से तुम्दारा यह मत हो 
कि गुण नित्य और परिणामी हैं तो फिर इनमें एक साथ उल्थादादि त्रय द्ोते हैं ऐप क्‍यों नहीं म।न लेते 
हो ॥१२६॥ और शंकाकार द्वारा पहले जो यह कहा गया था कि केवल प्रदेश दी द्रव्य कदछाते हैं सो उन 
प्रदेशों में जो प्रदेशवत्त नामक शक्ति विशेष है सो वह भी एक गुण है ॥| १३० ॥ इसहढिये पूर्बा चाय ने नो 
गुणों के समुदाय को द्रव्य कद्दा है वद ठोक द्वी कहा है| इसका सारांश यह है कि यदि देश अर्थात्‌ द्रव्य का 
विभाग किया जाय तो गुग हो प्रतीत द्वोंगे | १३१ || 

शंका--यदि गुणों का समुदाय द्वी दृव्य कहलाता है तो द्रव्य में जितनों भी पर्यायें दवोर्ग! वे सब 
नियम से ग्रुणपर्याय ही कद्दी जानीं चाहिये, द्रव्य पर्याय किपो को भी नहीं कददना चाहिये ? 

समाधान--यद कद्दना ठीक नहीं है, क्योंकि गुणत्व धर्म की भपेक्षा यद्यपि सब्न गुण गुण हैं तो 
भी उनमें विशेषता है। जैसे उनमें कोई चेतन गुण हैं भोर कोई भचेतन गुण हैं वेसे ही वे क्रियावती शक्ति 
भोर भावषती शक्ति के भेद से भी दो प्रकार के हैं।॥ १३३ || उनमें से प्रदेश! को या देश परिस्पन्दको क्रिया 
कट्दते हैं. ओर शक्तिविशेषकों या अविभाग प्रतिच्छेरों के द्वारा होनेवाढ़े उनके परिणाम को भाव कहते 
हैं॥ १३४ ॥ इसछिये जितने +देश रूप अवयब द्ोते हैं. उतने द्रव्य पर्याय कदृछते हैं और जितने गुणांश 
होते हैं. उतने गुणपर्याय कद्दे जाते हैं ॥ १३५ ॥ 


इपछिये पहले जो यह कहा गया है कि गुणों में €त्पाद, व्यय और भौश्य ये तोनों होते हैं सो 
« (१) देश परिसतद प्रदेशों के झाभित टोने से यहां प्रदेश को भी किया कहा गया है | 
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यह सत्र कथन प्रत्यक्ष भादि प्रमाणों के द्वारा सिद्ध होने से निर्दोष है॥ १३६ ॥ 


विशेषा्थ “प्रकृत में गुणों की नित्यानित्यता का विचार करके प्रसंगानुत्ार गुणपयोय और 

द्र्यपर्याय के भेद के कारणों पर प्रकाश डाहा गग्रे! है। गुण निश्य द्वोते हैं कि अनित्य यह विवाद पुराना 
है। किन्तु जैन परम्परा इनमें से किसी भी ए5 पत्त को स्त्रीकार नहीं करती है। उनके मत से द्रव्य के समान 

गुण भी रूथंचित्‌ नित्य और कर्थंचित्‌ अनित्य हांते हैं; क्योंकि गुण द्रव्य से ध्रथरू नहीं पाये जाते, इसलिये 

द्रव्य का जो स्वभाव ठद्दरता है गुमों का भी वही स्व॒भाव प्राप्त होता है। ऐता नहीं होत। कि कोई गुग वर्तमान 
में हो और कुछ काल बाद न रहे । जितने भो गुण हैं वे सदा पाये जाते हैं। उदाहरणार्थ जीब में ज्ञान 
आदि का पुदुगढछ में रूप भादि का सदा अन्वय देख जाता है । ऐसा समय न तो कभी प्राप्त हुभा भौर न 
कभी भ्राप्त दो सकता है जब जीव में ज्ञान आदि गुण न रहें ओर पुद्ढछ में हूय आदि न रहें । इससे ज्ञात 
होता है कि गुण नित्य हैँ। उनकी यह नित्यत। प्रत्यभिन्वानगम्य है। माना कि विपय भेद से जीव का ज्ञान 
गुण बदछ जात। है | जब वह घट को जानत। है तब वह घटाकर हवा जाता दै ओर पटको जानते हुए पटा- 
कार, तथापि ज्ञान की धारा नहीं टूटवी, इतढिये सम्तान को अपेक्षा वह नित्य द्वी है वारतत्र में देखा जाय 
तो नित्य और सन्तान ये एड्ाथवाचों हो हैं। इनको छोड़ कर भव भो ओर कुद्भ नहीं । जैन परम्परा में ऐसा 
प्रत॒त्व इष्ट नहीं जो सदा अपरिणामी रदे। सांझुप पुरुष को कूटरथ नित्य मानते हैं सहो पर प्रकृति के सम्पर्क 
से उसे बद्ध जैसा मान छेने पर वह कूटस्थता बन नहों स+#तों। यही बात अन्य नित्यवादियों के सम्बन्ध में 
भी जान लेना चादिये। इस प्रकार उक्त जिवेचन से सिद्ध हुआ कि गुण विविध अवस्थाओं में रह कर भी 
5पने खम्ाव को नहीं छोड़वा है इसलिये तो वह नित्र है। जैसे हरा आभ्र पकने पर पीछा हो जाता है 
तथापि उससे रंग जुदा नहीं दवीता । इससे ज्ञात हुआ कि वर्ण नित्य है यद्दी बात सब गुणों के सम्पन्ध में भी 
समझ लेना चाहिये। इस प्रकार गुगों की कथ।चत्‌ नित्यता के सिद्ध हो जाने पर अब उनकी कथंचित्‌ 
अनिस्यता का विचार करते हैं | यह तो पहढे हो बतढछा आये हैं कि नित्यता का यह मतहछूब नहीं कि बह 
सद्दा एक सा बना रहे उसभें किपी प्रकार का भो परिणमन न हो । यह तो समझ में आता है कि किसी भी 
वस्तु या गुग में विजातीय परिणमन नहों हाता। जीव बदछ कर पुद्छ या अन्य द्रध्य रूप नहीं होता भौर 
पूट्छ या अन्य द्रव्य बइछ कर जोच रूप नहं होते । जीव सदा जीव ६ी बना रहता दै और पृद्टछ सदा 
पुट्ढछ द्वी | तात्पय यद्द कि जो द्रव्य जिस रूप द्वाता दे वैसा दो बना रददवा है। जीव का कीड़ो से कुछर 
होना सम्भव है पर वह जीवत्व को कभी नहीं छोड़ता । किन्तु प्रत्येक बर्तु या गुण में सज्ञातीय परिणमन 
भी न प्वाना जाय यद्द बात समझ में नहीं आता। हम देखते हैं कि हमारी बुद्धि विषय के अनुसार सदा 
बदलती रहती है। जो बतंभान में पटको जान रही दे वद्दी काछान्तर में घटकों जानने छगती है। इसी प्रकार 
जो आम बतंमान में दरा दे वद्दी काढान्तर में पोछा भी दो जाता दै। अब जत्र ये या इस प्रकार के ओर 
और परिणमन भनुभव में भाते हैं ता फिर गुणों की ध्र्वथा नित्य केप्ले माना जा सहझृता है अर्थात्‌ नहीं माना 
जा सकता | इसे ब्वात द्वोता है कि गुण कथाचतू अनित्य भ्रो हैं। इस प्रद्भार यद्यपि गुग कथंबित्‌ नित्यानि- 
त्यात्मक सिद्ध होते हैं तथापि जो काये कारण में सवेथा भेद मानते हें वे गुर्गा की सबंधा नित्य और पर्यायों 
को सर्वथा अनित्य मानने की सूचना करते हैं पर उतकी यदद सूचना इसछेये ठीक नहीं है हि तत्त्वत: 

विचार करने पर द्रव्य, युण और पर्याय सर्वेथा प्रुथक्‌ परथरू घिद्ध नहीं दावे किन्तु जैन परम्परा में इन सब 

में क्थंचित्‌ भेद स्वोकार किया गया है इसलिये जैप्त द्रव्य नित्यानित्य श्राप्त द्वोता है वेसे गुग भो कर्थंचित्‌ 
निश्यानिध्य प्िद्ध द्वोते हैं। यद्यपि द्रव्य से गुण और पर्याथ में सवंधा भेद नद्ीं है तथापि भद्वादी इनमें 

भेद मानकर ऐसी आशंका करते दें कि गुण और पर्याय से प्रुथक्‌ दाने के कारण द्रव्य भछे दी नितवानिश्य 

रही आावे, पर इससे गुण नित्यानित्य नहीं प्राप्त होते । किन्तु गुणों का सबंधा नित्य और पर्यायों को स्वथा 

अनित्य मान लेना चाहिये | पर विचार करने पर यह आशंका भी ठीक प्रतीत नहीं होतो, क्योंकि, जैन 


३०५: पश्नोध्यायी 
अथ चैतरलर्घगमिद भव्य वाह्याम्तरप्रवेशेंन । का क्‍ 
आत्मा यथा चिदात्मा ज्ञानात्मा वा स एवं चेक।र्थ! ॥ १३७॥ 


तद्ाक्यान्तरमेतवथा गुणाः सहझृवो5पि चान्वयिनः । 
अर्थार्चेकार्थ वादयरदिकार्थथाचका! सर्वे ॥ १३१८ ॥ 


परम्परा में गुण और पर्यौयों से द्रव्य को सबेथा परथक्‌ नहीं माना है। किम्तु समुख्यय रूप से गुण ओर 
पर्यौयों को दी द्रव्य माना है। द्रव्य न|भ की कोई भी बछ्छु गुण और पयौयों से प्रथक नहीं पाई जाती, 
इसलिये द्रब्य के नित्यानित्य सिद्ध होने पर उप्तसे अभिन्न गुंण भी कथंचित्‌ नित्यानित्य लिद्ध होते हैं। यद्यंपि 
स्थिति ऐसी है तथापि नैयायिर और वैशे पेक कुद्ध गु्ों को ध्वेया निः्य ओर कुछ गुणों को सवेधा अनित्य 
मानते हैं। उनके मत से कारण द्वब्य के गुग सबेया नित्य हैं और काये द्रव्य के गुण अनित्य हैं। अपने इस 
मत को पुष्टि में उनका कहना है कि ऋचवे घड़े को अम्रे में पकाने पर सके पहले के गुंग नष्ट होकर नये 
गुण उत्तन्न द्वोते हैं | वैशे बिक तो इसते एक ऋदम और भागे बढ़ कर यहां तक कहते हें कि अप्रि में घड़े के 
पकाने पर अग्नि की ब्वालाओं के कारण अवयबों के संयोग का नाश दो जाने पर असमवायी कारण के नाश 
से श्याम घट नष्ठ द्वो जाता है। फिर परमाणुओं में रक्त हुप की उत्पत्ति होकर हथंणुकु आदि के क्रम से छा 
घड़े की उत्तत्ति होती है । पर विचार करने पर उनका यह कथन सम्ीचीन प्रतोत नहीं द्ोता है, क्योंकि 
घड़े की कच्ची अवत्था बदल कर पक्की अव॒ध्यथा के उत्पन्न दीते समय यदि धड़े के मिट्टीपने का नाश माना 
गया द्वोता तो कद्रा चित्‌ उक्त कथन घटित होता । किन्तु जब पाक अवस्था में भ्िद्टी का नाश नहीं होता है 
तथ मिट्टी में रहने बाले गुगों का नाश तो बन हो नहीं सकता हे क्योंकि किप्ी वस्तु क। अपने गुणों को छोड़ 
कर और दूसरा कोई अस्तित्व नहीं है। इसढिये गुण कथंचित्‌ नित्यानित्य हैं यहो सिद्ध होता है। इस पर 
फिर भी भेद्वादियों का कहना है कि द्रठ्य के प्रदेश भिन्न है और उनमें समवाय सम्बन्ध से रहनेवाले गुण 
भिन्न हैं, इसलिये द्रव्य में जैसे उत्पादादिक तीन घटित द्वो जाते हैं. वैसे बे गुणों में घटित नहीं होते हैं । 
पर इस व्यवस्था के मानने पर दो आपत्तियां आती हैं। प्रथन तो ऐसा मानने से गुणों में क्षणिकृता का प्रसंग 
जाता है, क्योंकि सबंथा भिन्न दो वस्तुआं के संयोग को सर्वथा नित्य मानने में विरोध आता है। यदि कहा 
आथ ऊ्ि इस प्रकार यदि गणों में क्षणक्रता आती दे तो रही आवे, इसमें क्या आपत्ति है। पर विधार करने 
पर यह कथन उचित प्रतोत नहीं द्वोता, क्योंकि प्रत्यभिज्ञान प्रमाण से इस कथन में विरोध आता है। 
प्रत्यभिन्लान प्रमाण से काढ्ान्तरावस्थ यी रूप से द्वी गणों की भ्रतीति द्वोती है, भरत: गण क्षणिक होते हैं यह 
बात अनुभव फे परे है। तथा दूरी भापत्ति यह आंतो है कि यदि गुणों को द्वठ्य से भिन्न माना जाता है 
तो फिर एक साथ एक बल्तु में अनेक गुण नहीं प्राप्त दो सकते हैं। किन्तु दव देखते हैं कि भाम में एक 
साथ रूप आदि अनेक गुण पाये जाते हैं, अतः उक्त दोष न प्राप्त हों इतडिये गुणों को द्रव्य से कथंचित्‌ 
अभिन्न मान कर द्रव्य के समान गुणों में भी उत्पादादिक तीन घटित कर लेने चादिये । 


प्रकाराम्तर से गुण का विचार-«- 


अव यहाँ पर दूसरे शब्दों में गुंग का छत्नंण ऋदते हैं। जैसे कि आत्मा, विदारंमा और हानात्मा। 
ये तीनों पर्याष बाचक शब्द हैं वैत्े ही यह दूसरे शब्दों में कद्दा जाने वाहा गुण का छशण भी उसी अर्थ को. 
ड्यक्त बज जिसका कि पहछे कथन कर आये हैं॥ (३७ || गुण का बंद छक्षण दुसरे कब्दों में 
इस प्रकार है कि गुण, सदभू, भ्रत्वयी और अथे ये सब दाद पएकार्थक हैं अर्थात्‌ ये एक अर्थ के बाचंक- 


प्रथम अध्याथ 2, 


सह साथ व सम॑ वा तन्न मबन्‍्तीति सहस्षुवः प्रोक्ताः । 
मयमर्थो युगपत्त सन्ति न पर्यायवत्‌ क्रपात्मान। ॥ १३९ ॥ 


नमु सह सम॑ मिलित्वा द्रब्येण च सहझवों भवन्लिति चेद्‌ | 
तनन्‍न यतो हि मुणेस्थों द्रव्य पृथमिति यथा निवषिद्धवल्वात्‌ ॥ १४० ॥ 


ननु चेव पतिव्याप्तिः पयविष्यपि गुण'सुपक्रलात । 
पर्यापः एथपिति चेत्सवे स्वेस््य दुर्निवारखात ॥ १४१ ॥ 


अनुरित्यव्युच्छिन्नप्रवोइरूपेण वर्तते यह्दा | 
अयतीत्ययगत्पर्थाद्वातोरन्वर्थतो 5न्वयं द्रव्पम्‌ ॥ १४२ ॥ 
सत्ता सर सद्दा सामान्य द्रव्यमन्वणें वस्तु । 

अर्थों विधिरविशेषादेकाथव/चका अमी शब्दा। ॥ १४१॥ 


अय पन्व पो5स्ति येपरापन्वयिनस्ते मवन्ति गुणवाच्या! | 
अयमथ्थों वस्तुत्वात्खतः सपक्षा न पययापेक्षा। ॥ १४४ ॥ 


ननु च व्यतिरेकित्वं मवत गुणानां सदन्वयत्वे5पि । 
तदनेकत्वप्रसिद्वों भावव्यतिरेकतः सताधिति चेत्‌ | १४५ ॥ 


हैं॥ १३८॥ सह, साथ और सम इन तोनों शब्दों का अर्थ एक ही है, इसलिये उक्त शब्दों 
में से सहमू शब्द का ब्युत्पत्ति अथ यद्द दें कि जो एक साथ हैं। तात्पय यह है कि गुण युगपत्‌ हूँ पर्यायों 
के समान क्रम क्रम से अर्थात्‌ एक के बाद दूसरा इत्यादि क्रम से नहीं होते हैं ॥ १३९ ॥ 

शंका-जो द्रव्य के साथ मिलकर होते हैं वे सहभू कहलाते हैं, यदि सहभू शब्द का इस प्रकार 
व्युत्पत्ति अथ किया जाय तो क्‍या आपत्ति है ? 

समाधान-यह्‌ कहना ठीक नहीं है, क्‍योंकि गुणों से द्रव्य प्थक्‌ हैं इसका पहले ह्वी निषेध 
कर आये हैं। १४० || दूसरे जो द्रव्य के साथ होते हें वे गुण हैं. यदि गुण का इस प्रकार छक्षण किया 
जाता है तो अतिथ्याप्ति दोष आता है, क्योंकि इस लक्षण के अनुसार पर्योयें भी गुण ठद्रती हैं। अब यदि इस 
दोष का वारण करने के छिये पर्यायों को प्रथक माना जाता है तो स्वातंकर दोष का निवारण करना कठिन 
दो जाता है इसलिये जो द्रव्य के साथ मिछकर होते हैं वे सहभू कद्दछाते हैं सहभू शब्द का यह भ्थ न 
करके पूर्वोक्त अथ्थ करना ही ठीक है| (४१॥ 

अन्वय शब्द में भनु यह पद अश्युच्छिन्न प्रवाहरूप अर्थ का द्योतक है और अय धातु का अर्थ 
गमन करना है, इसलिये अन्यय शब्द का साथक अथे द्रव्य द्ोता है | १४२ ॥ इस हिसाब से सत्ता, सर्व, 
सत्‌ , सामान्य, द्रव्य, अन्बय, वस्तु अर्थ, विधि, ये सब शब्द सामान्‍्यरूप से एक ही अथे के बालक ठहरते 
हैं ॥ १४३॥ इस प्रकार पहले जो अन्वय का अथे किया है वह गुणों में घटित होता है इस ढिये गुण 
अस्वयी कहलाते दैं। सारांश यद्द है कि वस्तु का स्वभाव द्ोने से गुण स्वतः सपक्ष अर्थात्‌ स्वत: सिद्ध हैं 
उन्हें पर्यायों को भपेश्ञा नहीं करनी पढ़ती है।| १४४ ॥ 

शंका - यद्यपि गुणों में सत्ता का अन्वय पाया जाता है तो भो उनमें व्यतिरेकीपना द्ोना थाहिये, 
'हयोंकि थे अनेक हैं, इसछिये उतमें साव व्यतिरेक बन जाता है 


३२ पत्नाभ्यायो 


तन्न यतो5रस्ति विशेषों व्यत्तरिकस्यान्वयर्प चापि यथा। 
व्यतिरेकिणों धनेकेउप्येक! स्पादन्वयी गुणो नियमात्‌ ॥ १४६ ॥ 

स यथा चेको देश! स भवति नान्‍यो भवति से चाप्यन्य। । 

सो5पि न मवति स देशो भत्रति स देशश व देशव्यतिरेक! ॥ १४७ ॥ 
अपि यश्चेकों देशो यावद्मिव्याप्य चतते क्षेत्रम्‌ । 

तत्तरक्षेत्रं नान्यद्धवति तदन्यश्च क्षेत्रव्यतिरेक! ॥ १४८ ॥ 

अपि चेकस्मिन समये यकाप्यवर्था भवेज्न साप्यन्या । 

भवति च स्ापि तदन्या द्वितीयसमय्रेडपि कालव्यतिरेकः ॥ १४९ || 
भवति गुणांशः कश्चित्‌ स मवति नान्‍यो भवति स चाप्यन्य। । 
सो5पि न भवति तदन्यों मवति तदन्यो5पि भावव्यतिरेक! ॥ १५० ॥ 
यदि युनरेवं न स्यात्‌ स्पादपि चैव॑ पुनः पुन सैपः | 

एकांशदेशमात्रं सब स्पात्तन्न बाधितत्वात्ाकू ॥ १५१ ॥ 

अयप्रथः पर्यायाः प्रत्येक॑ किल यंथ्ेकश; प्रोक्ताः । 

व्यतिरेकिणों हनेके न तथाउनेकल्वतो5पि सन्ति गुणा; ॥ १४२ ॥ 
हिन्त्वेकश! स्वबुद्धौं ज्ञानं जीवः स्वर पबंधारेण । 

अथ चेकशः स्वबु दरों दवा जीव! स्वसबंस।रेण ॥ १५३ ॥ 


जता का 


समाधान - यदद कहना ठीक नहीं है, क्योंकि व्यतिरिक और अन्धय में परस्पर भेद है। अ्यतिरेकी 
अनेक द्वोते हैं ओर भन्‍्वयी गण नियम से एक है ॥ १४६ || 


जैसे जो एक देश है वह बह्दी है दूसरा नहीं है और जो दूसरा देश है बह पहला नहीं दै किन्तु 
वह वही है यह देश व्यतिरेक है ॥ १४७॥ और जो एक देश जितने क्षेत्र में रहता है वह वही क्षत्र है 
दूमरा नहीं है और जो दूसरा क्षेत्र है वह दूसरा दी है पहला नहीं यह क्षेत्र व्यतिरेक है। १४८ ॥ इसी 
प्रका' एक समय में जो भी अवश्था होती है वह वही है. दूसरी नहीं दो सकती और जो दूसरे समय में 
अवस्था होती है बह दूसरी ही है पहली नहीं हो सकती, यह काछ व्यतिरेक दै ॥ १४९ ॥ तथा ज्ो कोई 
एक गणांश दै यह वही है अन्य नहीं हो सकता और जो दूसरा गुणांश है बह दूसरा द्वी हे. पदलछा नहीं 
हो सकता यह भावष्यतिरेक है १४५० ॥ यदि व्यतिरेक को ऐसा न माना जाय तो पुनः पुनः वह यदी है 
वह यही है? इस प्रकार का प्रत्यय होने लगेगा जिससे समग्र वस्तु एक्रांश देशमात्र प्राप्त दो जायगी। परन्तु 
ऐसा मानना ठीक नहीं है, क्योंकि एकांश देशभात्र वस्तु की स्वीकारता में पहले ही बाधा दे भाये हैं ॥ १४१ ॥ 
सारांश यह है कि जितनी भी पर्याय हैं वे एक एक समय की प्रथक्‌ प्रथक कही गई हैं इसलिये अनेक होने 
पर जिस प्रकार बे व्यतिरेकी हैं उस प्रकार अनेक होने पर भी गुण व्यतिरेकी नहीं हैं ॥ १५२ | किन्तु एक 
बार अपनी बुद्धि में यदि ज्ञान ही भाया है तो आत्माका सबरव होने के कारण ज्ञान ही जीव ठदरता है | 
क्षयत्र एक बार अपनी बृद्धि में यदि दशंन गुण आया दै तो भात्मा का सर रत्र होने के कारण दशन दी 
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तत एवं यथा<नेके पर्याय: सैष नेति लक्षणतः । 
व्यतिरेकिणश्च न गुणास्तथेति सो5यं न लक्षणाभाबात्‌ ॥ १५४ ॥ 


तल्लक्षणं यथा स्याज्जानं जोबो य एवं तावाँश । 

जीवो दशनमिति वा ददभिन्नानात्‌ स एवं तावांश ॥ १५५ ॥ 

एप क्रम: सुखादिषु गुणेष्‌ वाच्यों गुरूपदेशाद्ा । 

यो जानाति स पद्यति सुखमनुभवतोति स एवं हेतोश्च | १५६ ॥ 


अथ चोहिष्ट प्रागप्प्थों हृति संज्ञया गुणा वाच्या।। 

तदपि न रूटिवश्चादिह किन्लर्थादोगिकं तदेवेति ॥ १५७ ॥ 
स्थाद गताविति धातुसरतद्रपो5्यं निरुच्यते तज्जेः | 
अन्वर्थोडलुगता्थोदनादिसन्तानरूपतो5पि गुण: ॥ १४८ ॥ 
अयमथः सन्ति गुणा अपि किल परिणामिनः सवतःपिद्धाः । 
नित्यानित्यत्वादप्पुत्पादादित्र यात्मकाः सम्यक | १५९ ॥ 


अस्ति विशेषस्तेषां सवि व समाने यथा गुणत्वे5पि । 
साधारणास्त एके केचिद्साधारणा गुणा: सन्ति ॥ १६० ॥ 


साधारणास्तु यतरे ततरे नाम्ना गणा हि सामान्याः । 
ते चासाधारणका यतरे ततरे गणा विशेषार्याः ॥ १६१ ॥ 


जीव ठहरता है।॥ १४५३ । इसलिये जिस प्रकार अनेक पर्यायें 'बह् यह नहीं है? इस लक्षण से व्यतिरेकी 
हैं ढस प्रकार गुण 'बह यह्द नहीं हैं! इस छक्षण के न घटने से व्यतिरेकी नहीं हैं ॥१५४॥ जन्‍्वय का छत्तण तो 
यह है कि ज्ञान दो जीव है ऐसा अनुभव में आते समय यह जीव जितना है, दर्शन ही जीव है ऐपा 
अनुभव में आते समय भी वह जीव उतना ही है, क्योंकि प्रत्यभिज्ञान से ऐसो ही सिद्धि होतो है ॥ १५५ ॥ 
पूर्वोक्त प्रकार से तथा गुरु के उपदेश से यही क्रम सुखादिक गुणों में भी कहना चाहिये, क्‍योंकि जो 
जानवा है वह देखता है और बद्दी सुत्र का अनुभव करता है इस द्वेतु से उप्ती बात की सिद्धि 
दोती है॥ १५६ || 

अब पहले 'अथ” इस संज्ञा द्वात गण कहे जाते हैं यह बतढाया जा चुका है सो यह कथन भी 
रोढिक न होकर यौगिक ही है ।। १५७॥ ऋ एक धातु है, गन करना उसका अथ है। €ससे द्वी यह अर्थ 
शब्द बना है ऐसा व्याकरण के जानझार कहते हैं। गुणों में भनादि सन्‍्तान रूप से अनुगत रूप अथ पाया 
जाता है इसढिये गुण का “अर्थ! यह नाम सार्थक दी है ॥ १५८ ॥ सारांश यह दे कि गुण भी स्वतः सिद्ध 
भौर परिणामी हैं इसलिये नित्यानित्य (वरूप द्वोने से उनमें उत्पाद, व्यय ओर प्रोव्य अच्छी तरद्द से 
घटते हैं ॥ १५९ ॥ 

यहापि गुणत्व सामान्य की अपेक्षा से सभी गुण समान हैं तथापि स्नमें भेद भो दै। उनमें कितने 
हो साधारण गुण हैं और कितने द्वी असाधारण गुण हैं॥ १६० ॥ जितने साधारण गुण हैं वे सामान्य गुण 

थे 


हे पत्चाथ्यायी 


तेषामिह वक्तव्ये हेतु! साधारणेगुणेयस्माद । 
दृब्पस्थमस्ति साध्यं द्रव्य विशेषस्तु साध्यते लितरे ॥ १६२ ॥ 


संदृष्टिः सदिति गण। स यथा द्वव्यत्वताधकों भवति । 
अथ च ज्ञानं गण इति द्रब्यविशेषस्य साधको मबति ॥ १६३ ॥ 


कहढाते हैं ओर जितने असाधारण गुण दें वे विशेष गुण कहलाते हैं। १६१॥ प्रकृत में उनके ऐसा कयन 
करने का कारण यहद्द है कि साधारण गुणों से द्रव्य सामान्य सिद्ध किया जाता है और असाधारण 
गुणों से द्रव्य विशेष सिद्ध किया जाता है ॥१६२॥ दरवाहरण यह है कि जैसे सत्‌ यह गुण केबढ 
सामान्य द्रव्य का साधक है और ज्ञान यह गुण द्रव्य विशेष का साधक है।। १६३ ॥ 


विशेषार्थ-पहले यह बतढछा आये हैं कि जो द्वन्‍्य के आश्रय से रहते हैं और स्वयं निगुण हैं. वे 
गुण कद्दछाते हैं। बह्दां यद्द भी सिद्ध कर आये हैं कि वे कर्थंचित्‌ नित्य और कर्थंचित्‌ अनित्य दोने के कारण 
उनमें उत्पाद, व्यय और भव्य ये तीनों अच्छी तरद्द से घट जाते हैं । अब यहां प्रकृत में गुण के सहमभू , 
अन्वयी और अय्थ ये तीन पर्योयवाची शब्द बतछा कर और ये तीनों नाम गुण के कैसे हैं इसकी सम्यक्‌ 
प्रकार से सिद्धि करके गुणों के साधारण और असाधारण ये दो भेद्‌ किये गये हैं । तथा अन्त में इन भेदों 
की साथकता पर प्रकाश डाछते हुए यद्द प्रकरण समाप्त किया गया है। गुणों को सहभू तो इसलिये कहते हैं कि 
जितने भी गुण हैं. वे सब एक साथ हैं। पर्यायों के समान क्रमवर्ची नहीं हैं। आशय यहद्द दै कि प्रत्येक गुण 
की त्रिकाउऊभावी जो अनन्त पर्याय हैं वे सदा सब नहीं पाई जातीं, किन्तु प्रत्येक समय में जुदी जुदी दोने 
से वे क्रमवर्त्ती हैं। पर यह बात गुणों में नहीं पाई ज्ञातो है। अतीत काछ में जितने ओर जो गुण थे वर्तेमान 
में भी उतने और वे ही गुण हैं। इसी प्रकार भविष्य में भी उतने और वे दी गुण रहेंगे इसीलिये गुण सहभू 
कहे गये हैं। इस सहभू का यदि सहवरत्ती अर्थ किया जाय तो भी कोई आपत्ति नहीं है, क्‍योंकि जितने भी 
गुण है वे सद। एक साथ रहते हैं उनमें न्‍्यूनाधिकता नहीं होतो । सह्द शब्द दूसरी वस्तु की अपेक्षा रखता है 
इसलिये इस विषय में यह शंका को जाती है कि जो द्रव्य के साथ द्वोते हैं वे गुण कट्टछाते हैं पर विचार 
करने से ज्ञात होता है कि सहमभू शब्द का यह अर्थ समीचोन नहीं है क्‍योंकि पर्यायें भी द्रव्य के साथ होती 
हैं इसलिये यह्‌ अथे पर्यायों में घटित हो जाने के कारण अविव्याप्त हे अतः समोचीन नहीं दै। गुण का 
दूसरा नाम अन्वयो है। अन्वय का अथ धारा या परम्परा है। प्रत्येक गुण में सदेव यह धारा १.६ जाती 
है इसलिये गुण अम्व्यो कहछाते हैं। माना कि वस्तु में अनन्त गुण होते हैं पर वे वस्तु स्वरूप होने के कारण 
सपक्षभूत गर्थात्‌ स्वतः सिद्ध हैं। यदि उन्हें सपक्षमूत न माना जाय तो वे एक साथ न रद्द सकने के कारण 
क्रमवर्ती सिद्ध हो जायंगे। भोर ऐसी हालत में ऋमवर्तित्व को व्याप्ति व्यतरेकित्व से होने के कारण गुण 
अन्ययो नहीं ठह्टरेंगे | यत: गुण अन्बयो हैं भ्रतः उन्हें सपत्ष मानना ही ठोक है। यद्यपि यद्वां यह प्रश्न होता 
हैकिजम कि गुण अने$ हैं और वे एक दूसरे से भिन्न हैं तब उनमें परस्पर व्यतिरेकित्व घट दी जाता है 
अतः गुणों को अन्वयी न मानकर व्यतिरेकी मानना ही उचित है। पर विचार करने पर यह प्रश्न उचित 
प्रतीत नहीं होता है, क्‍योंकि पर्याय के साथ ब्यतिरेकित्व की व्याप्ति ज्िध्त प्रकार घटित होती है वैसी गण 
के स)थ नहों, इसलिये गुणों को व्यतिरेको मानना ढबचित नहीं है। व्यतिरेकित्व का स्पष्ट खुढासा करने के 
दिये प्रसंगवश यहां पयोय के स्वरूप पर प्रकाश डाछ देना उचित प्रतीत द्वोता है। वैसे तो भशगे चछ कर 
स्वयं प्रन्थकार ने पर्याय का विवेषन किया है किन्तु यहां पर्योय सम्बन्धी उन विविध संकेतों पर विचार 
करना है जिनका उल्छेल भ्न्मकार ने यत्र तत्न किया है, क्योंकि ऐसा किये बिना पार प्रकार के व्यतिरेकों 
को सिद्धि नहीं को ज्ञा सकती दै। सब प्रथम मन्यकार ने द्रव्य में भदेशा विभाग को खूचना करते हुए प्रयोग 
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उसे हि गुणानामिह लक्ष्यं तछ्चणं यथागमतः । 
सम्प्रति पर्यायाणां लक्त्यं तलक्षणं थे बक्त्यामः [१६४ ॥ 


क्रमवर्तिनों द्नित्या अथ च व्यतिरेकिणथ परयौयाः । 
उत्पादध्ययरूपा अपि व प्रोव्यात्मकाः कथ खिच्च ॥ १६५ | 


तत्र व्यतिरेकित्व॑ प्रायः प्रागेव लक्षितं सम्यक्‌ । 
अवशिष्टविशेषमितः क्रमतः सछतयते यथाशक्ति ॥ १६६ ॥ 


कै विषय में यह निर्देश किया है कि द्रव्य में अंश कल्पना करना यही पर्यायों का स्वभाव है। इसके भागे 
गुण पर्याय ओर द्रव्य पर्याय के पर्यायवाची नामों का उल्लेख करते हुए छिखा दै कि गुणों में जो गणांश होते 
हैं वे द्टी गण पंयोय हैं. ओर द्रव्य में प्रदेश विभाग दी द्रव्य पर्याय है। इन उल्लेखों से इतना पता तो छग 
ही जाता है कि अन्थकार अखण्ड ओोर एक वस्तु या गण में विभाग के किये जाने फो पर्याय मानते हैं। आगे 
यछकफर स्वयं अन्थक्वार ने जो पर्योथ का छक्षण किया दै उससे भी इसी मान्यता की पुष्टि होतो दै। वहां 
बतढाया दे कि जो व्यतिरेकी द्वो, भनित्य द्वो, क्रमवर्ती हो और छत्पाद व्यय भौव्यरवभाव द्वो वह पर्याय है। 
इससे दें इस बात का पता सहज ही छग जाता दै कि ग्रन्थान्तरों में जो पर्याय का छत्तण काकछ्भेद को 
अपेक्षा किया गया है उससे पर्याय का यह लक्षण व्यापक्ष है । परीक्षामुत्र में विशेष के व्यतिरिक विशेष और 
पर्याय विशेष ये दो भेद किये गये हैं वे दोनों भेद पर्याय का उक्त छक्षण मानने पर हो घटित हो सकते हैं 
अन्य प्रकार नहीं । मादम द्वोता है कि पंचाध्यायीकार के सामने पर्याय का छक्षण करते समय यद्दी दृष्टि रही 
है | इस भकार पर्याय के लक्षण के सुघटित ह्दो जाने पर ग्रन्थकार के द्वारा बतछाया गया चार प्रकार के 
व्यतिरिकों का स्वरूप अच्छी तरह से घट जाता है। द्रव्य व्यतिरेक में द्वव्यों का प्रदेश भेद विवक्षित है , क्षेत्र 
व्यतिरेछ में द्वव्यों का क्षेत्र भेद विवज्षित दे । काल व्यतिरेक में द्रत्यों की प्रति समय द्वोनेबाछों पर्यायों का 
भेद छिया गया है और भाव व्यतिरेक में गणों में गुणांशों की अपेक्षा द्वोनेबाछा तरतम भाव छिया गया है । 
यतः इस प्रकार का व्यतिरेक ग॒णों में नहीं पाया जाता क्योंकि जिस समय हम द्रव्य को जिस गुण रूप 
देखते हैं उस समय बह तन्म!त्र प्रतीत होता दै अतः गुण व्यविरेकी सिद्ध न द्वोकर अन्वयो हो सिद्ध होते हैं । 
गुणों का तीसरा नाम अथे है. अथे शब्द गमनाथक “ऋ? धातु से बना है। यतः गुण अन्वय प्रधान द्वोता है 
अत: उधे अथ! शब्द द्वारा कहने में भो आपत्ति नदों दै। इस प्रकार यद्यपि गुण सदभू, अन्वयो और अर्थ रूप 
प्राप्त दोते हैं. तथापि उन्हें सबेधा निध्य मान छेना उचित नहीं है। किन्तु गुण द्वव्यों के समान कर्थ॑चित्‌ नित्य 
और कर्थंचित अनित्य द्वोते हैं। सामान्य को अपेक्षा! थे नित्य द्वाते हें और अपने गुणांशों की अपेक्षा वे 
अनित्य द्वोते हैं यह इसका तात्पय दे । इस प्रकार द्रव्यों में जितने भी गण प्राप्त द्ोते हैं वे दो। भागों में बट 
जाते हैं--साधारण गण और असाधारण गुण । इनमें से जो गृण सामान्य रूप से खब द्रव्यों में पाये जाते 
हैँ वे साधारण गण हैं। जेसे अस्तित्व आदि । और जो प्रत्येक द्रव्य में पाये ज्ञाते हैं वे असाधारण गुण 
हैं। जेसे जीब के क्वान भादि गण व पूदछ के रूप आदि गण ॥ १३७-१६३ ॥ 


पर्याज का विभार--- 


प्रकृत में गुणों को छद॑प करके आगम के अनुसार उनका छक्षण कहा | अब यहाँ पर्यायों को 
छदेय करके उनका लक्षण कहते दें । १६४ ॥ जो क्रमवर्सी, अनित्य, व्यत्तिरेकी, उत्पाद-ब्ययहूप भोर कथश्ित्‌ 
भ्रौध्यात्मक द्वोती हैं वे पर्याय कद्दढातो हैं ॥ १६५ ।॥ उनमें से पर्योयों का व्यतिरेक्कीपना तो प्राथः पहले द्वी 
भले प्रकार से बतछाया जा चुका है। भब शेष विशेषताओं को यहाँ क्रम से शक्‍्त्यज्ुसार बतछाते हैं 


३६ पत्नाध्यायी 


अस्त्यत्र यः प्रसिद्ध! क्रम इति धातुअ पादविश्षेपे । 

. ऋमति क्रम इति रूपस्तस्य स्वार्थानतिक्रमादेष: ॥ १६७ ॥ 
ब॒तन्ते तेन यतो भवितुंशीलास्तथा स्वरूपेण । 
यदि वा स॒ एवं वर्तो येषां क्रमवर्तिनस्त एवार्थात्‌ ॥ १६८ ॥ 


अयमथे; प्रागेक॑ जात॑ उच्छिद्य जायते चेकः | 
अथ नष्टे सति तस्मिभन्योः्प्युत्पधते यथादेशम । १६९॥ 


ननु यथ्स्ति स मेदः शब्दकृतो मवतु वा तदेकार्थाद । 
व्यतिरेकक्रमयोरिद को मेदः पारमार्थिकरित्वति चेत्‌॥ १७० ॥ 


तमञ्न यतो5सस्‍्ति विशेष: सदंशधमम हयो। समानेडपि । 
स्थृलेष्विव पययिष्वन्तलीनाश पयया। खच्माः ॥ १७१ ॥ 


तत्र व्यतिरेकः स्थात्‌ परस्पराभाव लक्षणेन यथा | 
अंशविभाग: पृथमिति सदशांशानां सतामेव ॥ १७२॥ 


तस्मात्‌ व्यतिरेकित्वं तस्य स्यात्‌ स्थूलपयंयः स्थूलः । 

सो5यं भवति न सो<य॑ यस्मादेतावतेव संसिद्धि! ॥ १७३ ॥ 
विष्कृम्मः क्रम हति वा क्रमः प्रवाहस्य कारण तस्य । 

न विवज्चितमिद किश्चित्तत्र तथान्व किमन्यथात्वं वा॥ १७४ ॥ 
क्रमवर्तित्वं नाम व्यतिरेकपुरस्सरं विशिष्ट च | 

स भवति भवति न सो5्य मवति तथाथ थे तथा न मवतीति ॥१७४५॥ 


॥ २६६ ॥। क्रम? धातु है जो पाद विक्षेप अथ में प्रसिद्ध है। अपने अर्थ के अनुसार क्रम यह उसी का 
रूप है ॥ १६७ || यत: क्रम से जो वणन करें अथबा क्रम रूप से होने का जिनका स्वभाव है या क्रम ही 
जिनमें होता रहे अतः: पर्यायें साथकरूप से क्रमवर्ती कहछाती दें ॥ १६८॥ जआशप यह है हि पहले एक 
पर्योय का नाश करके एक अन्य पर्याय इत्पन्न होती है । ।फर उत्का नाश दो जाने पर दूसरी पर्याय उत्पन्न 
दोती है। यद्यपि पर्यायों का ऐसा क्रम जल रहता है १७।पि यह अपने द्रव्य के अनुसार द्वी होता है. ॥१६९॥ 


शंका- यदि व्यतिरेक ओर क्रम में कोई भेद है तो शब्दकंत ही रहा आवे, क्योंकि इन दोनों का 
एक ही अथ है। अब यदि पारमाथिक भेद है तो बतछाना चाहिये कि वास्तव में इनमें कया भेद है 


समाधान--यह कहना टीक नहीं है, क्योंकि यद्यपि दोनों में पर्यायक्षम समान है तथापि 
यह विशेषता है कि स्थूछरूप से प्र तभासित द्वानेव।छो पर्यायों में सूक्ष्म पर्यायें अन्तर्लीन हैं. ॥१७१॥ व्यतिरेक 
यहाँ होता है जहाँ द्रव्यों के सदश अंशों में परस्पर के अभावरूप से प्रथक्‌ प्रथक्‌ अंशविभाग किया जाता है 
॥ १७२॥ भतएव जो पर्याय स्थूछ से भो स्थूछ दे व्यतिरेकोप ग उसो में घदढित ट्वोता है, क्योंकि 'बह यह है? 
ओर 'बह यह नहीं है? इतने मात्र से ह। उसकी सिद्धि होती है ॥ १७३ ॥ तथा क्रम विष्कम्भ को कहते हैं 
या जो पर्यायजात के प्रवाह का कारण दे वह भी क्रम कहलाता है। पर्यायों में तथात्व है या अन्यथात्व, 
क्रम में यह कुछ भी विवक्षित नहीं हे । १७४ ॥ किन्तु जो क्रमवर्तीपना व्यशिरेक्रपूथेक होता है उसमें 'यह वह 


प्रथम अध्याय ३७ 
नजु तत्र कि प्रमाणं क्रमस्प साध्ये तदन्यथात्वे हि । 
सो5यं यः प्राकू स तथा यथेति यः,प्राक्‌ तु निथयादिति चेत।१७६॥ 


तञ्न यतः प्रत्यक्षादतु भवविषयात्तथानुमानादा । 
स॒ तथेति च नित्यस्य न तथेत्यनित्यस्य प्रतीत्वात्‌॥ १७७ | 


अयमर्थः परिणाप्रि द्रव्यं नियमाथथा स्वतःसिद्धम । 
प्रतिसमय परिणमते पुनः पुनर्वा यथा प्रदीपशिखा ॥ १७८ ॥ 


हृद॑ भवति पूर्वपृर्ष भावविनाशेन नश्यतोंशस्प | 
यदि था तदुत्तरोत्तरमावोत्पादेन जञायमानस्य ॥ १७९ ॥ 


तदिद यथा स जीवो देवों मनुजाद्भवन्नथाप्यन्य! । 
कथमन्यथात्वभाव॑ न लभेत स गोरसो5पि नयात्‌ ॥ १८० ॥ 


ननु चैवं सत्यसदषि किज्चिद्ठा जायते सदिव यथा | 
सदपि विनश्यत्यसदिव सदशासहशत्वदशनादिति चेव॥ १८१॥ 


सर्शोत्पादो दि यथा स्यादुष्णः परिणमन्‌ यथा वहिः । 
स्यादित्यसदश जन्मा दरितात्पीत यथा रसालफलम्‌ ॥ १८२ ॥ 


है किन्तु वह नहीं है? अथवा 'यह वैसा दे किन्तु वेसा नहीं हे” यह विशेषता अवश्य पाई जाती है॥ १७५ ॥ 


शंका--जब कि क्रम से अन्यथा भाव मानने।में यद प्रमाण है कि 'जो पहले था वह यद्द है? ओर 
“जो जैसा पहले था वह बैसा अब भी हे? तब ऐसा कोन सा प्रमाण है जिससे क्रम की सिद्धि की ज्ञाय ९ 


समाधान- यह शंका ठीक नहीं है, क्योंकि अनुभवमूछक प्रत्यक्ष भरमाण से तथा अनुमान प्रमाण 
से वह वैसा दी है” इस प्रकार के नित्य की और “बह वैसा नहीं दे” इस प्रकार के अनित्य की प्रतीति होती 
हूँ | १७७ ॥ सारांश यह है कि जिस प्रकार द्रव्य स्वतः सिद्ध है. उसी प्रकार वह नियम से परिणामी भी है । 
अत: वह द्रव्य प्रति समय प्रदीप की शिखा के समान बार भार परिणमन करता र&ता है ॥ १७८ || किन्तु 
वह परिणमन पूर्ण पूर्व पर्याय के नाश द्वारा नष्ट द्ोने वाले अंश का अथवा उत्तर उत्तर पर्याय के व्त्पादद्वारा 
उत्पन्न होने वाले अंश का होता है ॥ १७९ ॥ वह इस प्रकार दे कि जेसे गोरस दूध से दह्दी रूप में बदक जात! 
है वैध्वे ही जो जीव मनुष्य से देव होता है वह बदल गया है यह केसे नहीं माना जायगा अर्थात्‌ अवश्य 
मानना पड़ेगा ॥ १८० ॥ 


शैक[--इस प्रकार अन्यथाभाब के ऐसा मानने से तो मातठू्म होता है. कि सत्‌ की तरद कुछ 
असत्‌ भी पैदा हो जाता है और असत्‌ की तरह कुछ सत्‌ भी विनष्ट दो जाता है, क्योंकि समानता भोर 
असमानता रूप परिणमन के देखने से ऐसा ही प्रतीत होता है॥ १८१ ॥ अभि का उष्णरुप परिणमन करते 
रहना यह सहशोत्पाद का उदाहरण दे और आम्रफल का दरे से पीछा दो जाना यह असहशोत्पाद का 


उदाहरण है| १८२॥ 


१८ पंछांध्याथी 
ने यत: स्वभावादसतों जन्म न सतो बिनाशो वा । 
ठत्पादादित्रयमपि मबति थे भावेन भावतया ॥ १८३ || 


जयमर्थः पूर्व यो भावः सोप्युत्तरत्र भावञ । 
भृत्वा भवन भावों नशेत्प्नो न भाव इह कथित ॥ १८४ ॥ 


दृष्टान्तः परिणामी जलप्रवाहों य एवं पू्वेल्मिन । 
उत्तरकालेडपि तथा जलप्रवाहदः स एवं परिणामों ॥ १८५ ॥ 


यत्तत्र विसच्शत्वं जातेरनतिक्रमात क्रमादेव । 
अवगाहनगुणयो गादशांशानां सतामेव ॥ १८६ ॥ 


इृष्टान्तों जीवस्प लोकासंख्यातमात्रदेश्षाः स्थुः | 
दानिषंद्विस्तेपामव गाहनविशेषतो न तु द्रव्यात्‌ ॥ १८७ | 


यदि वा ग्रदीपरोचियंथा प्रमाणादवस्थितं चापि । 
अतिरिक्त न्यूनं वा गृहमाजनविशेषतो5वगाह्मथ ॥ १८८ ॥ 


अंशानामव्गाहे दृष्टान्तः स्वांशसंस्थितं ब्ञानम्‌ । 
अतिरिक्त न्यूनं वा ज्ेयाक्ृति तन्‍्मयान्न तु स्‍्वांगी! ॥ १८९ ॥ 


तदिद यथा द्वि संबिद्‌ घट परिच्छिन्दर्दिदैव घटमात्रम । 
यदि वा सब लोक॑ स्वयमवगच्छच लोकमात्र॑ं स्थात्‌॥ १६० ॥ 


समाधान--ऐसा नहीं है, क्योंकि स्वभाव से ही असत्‌ का उत्पाद भर सलूं का विनाश नहीं 
होता दे किन्तु जो एत्पादादि तीन द्वोते हैं. वे भो वश्तु का जैसा स्वभाव दै तदूप दी होते हैं॥ १८३ ॥ इसका 
यह तात्पय हे कि पहलछे जो भाव था उत्तर काछ में भो वद्दी भाव रहता दे। भाष का थर्थ दोकर दोना दे । 
किन्तु प्रकृत में जो सवेथा नष्ट दोता है और स्वेथा उत्पन्न होता है ऐसा कोई भाव नहीं माना गवा है 
॥ १८७ ॥ इसके उदाहरण रूप में जछ का प्रव।ह छिया जा सकता है। परिणमनशीछ जो जछ का प्रवाहद्द 
पूषे समय में है परिणमन करता हुआ वही जछ का प्रवाह उत्तर काछ में भो पाया जाता है ॥ १८५॥ 
तथापि. द्रव्य में यह जो विसदशता प्रतीत द्योती है सो वह अपनी जाति का त्याग किये विना क्रम से होने 
वाले दैज्षांक्षों के भवगाहन गुण के निमित्त से द्वी प्रतीत होतो है ॥ १८६ ॥ उदाहरणार्थ एक जीब के प्रदेश 
असंक्यात प्रदेशी छोक के बराबर होते हैं सो उनको हानि अथवा वृद्धि केबड अवगाहन की विशेषता से द्दोती 
है द्रष्य की अपेक्षा से नहीं ।। १८७।॥ भथवा दोपशिखा का प्रमाण जितना द्वोता है वद उतना ही अवस्थित 
रददता है तथापि वद्द दीपशिखा गृह-भाजन की विशेषता से ओर अवगादन की विशेषता से न्यूनाधिक द्ोती रहती 
है ॥१८८।॥ अंशों के अबग ६ में यद दृष्टान्त है कि यद्यपि ज्ञान अपने अंशों में अवस्थित है तथापि श्षेय के आाकार- 
रूप से परिणत हुआ क्षान श्षयाकाररूप से घटता बढ़ता रहता दै किन्तु अपने अंशों के द्वारा नहीं घटता बढ़ता 
॥ १८९ ॥ खुठासा इस प्रवार है कि जिस समय ज्ञान घट को जानता है उध्ष समय बह घटनमात्र हे | अथवा 
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ने घटाकारेउपि चित शेषांशानां निरन्वयों नाश: । 
लोकाकारे5पि चितो नियतांश्ञानां न चासदुत्पत्तिः॥ १९१॥ 
किन्वस्ति च को5पि गुणो5निबंचनीयः स्वतः सिद्ध! । 

नाम्ना चागुरुलघुरिति गुरुलतयः स्वानुभूविलक्ष्यो वा ॥ १९२ ॥ 


नजु चैवं सत्यर्थादृत्पादादित्रयं न सम्मवति | 
अपि नोपादानं छ्िल कारणं न फल तदन्यात्‌ ॥ १६३ ॥ 


अपि च गुणः स्वांशानामपकष दुबलः कथ्थ न स्यात्‌ । 
उत्कषं बलवानिति दोषो5यं दुजेयो महानिति चेत ॥ १६४ || 


तझ्न यतः परिणामी द्रथ्यं पूर्व निरूपितं सम्पक | 
उत्पादादित्रयमपि सुघट्ट नित्येड्य नाप्यनित्येष्य ॥ १९५ ॥ 


जाम्बूनदे यथा सति जायन्ते कुण्डलादयो भावाः । 

अ्थ सत्छु तेषु नियम्रादुत्पादादित्रयं भवत्येव ॥ १६६ ॥| 
अनया प्रक्रियया क्लिल बोद्धव्यं कारणं फल चैत्र | 
यस्मादेवास्प सतस्तद्‌ द्यमपि भवत्येवत्‌ || १६७ ॥ 


आस्तामसदुत्पादः सतो विनाशस्तदन्वयादेशात्‌ । 
स्थूलत्वं च रृशत्वं न गुणस्यथ च्‌ निजप्रमाणलात्‌ | १९८॥ 


जिस सम्य वह सम्पूर्ण छोक ो प्रत्यक्ष जानता है उस समय वह छोकमात्र है।। १९० ।। तथापि घटाकार 
हाने पर ज्ञान क शेष अंशों का सबथा नाश नहीं द्ोता है ओर उत्त ज्ञान के नियत अंशों के छोकाकार द्ोने 
पर अभ्सत्‌ की श््पत्ति नहीं होती है ॥ १९१ ॥ किन्त बचनों के अगोचर और स्वतः सिद्ध एक 
अगुरुब्घु नाम का गण है जिसका ज्ञान गरु के उतदेश से ओर वालुभभ्र प्रत्यक्ष से होता है उसी निमिश्त 
से यह सब व्यवस्था सिद्ध द्ोती है ॥ १९२॥ 
शंका- किसी शक्ति का न तो नाश हो द्वोत। है ओर न उत्पाद हो होता दे यदि ऐसा माना जाता 
है तो वव्य के सदा एकरूप रहने के कारण उत्पाद, व्यय और भौब्य नहीं घट सकते हैं भौर न कोई किसी 
का उपादान कारण ही बन सकता है और न उपादेय काय ही बन सकता है। दूसरे अपने अंझशों का 
अपकध भानने पर गण दुवंल क्ष्यों नहीं हो जाता ओर उत्कष मानने पर बलबान्‌ क्यों नहीं हो जाता ! 
इस प्रकार यह एक महान दोष प्राप्त दोता है जिसका मिराकरण करना कठिन है ! 

. समराधान--ऐसा मानना टीक नहीं, क्योंकि द्रव्य परिणामी है यह पहले भच्छी तरह से बतढा 
आये हैं इसछिये उसमें उत्पादादि तीन भच्छी तरद्द से घट जाते हैं। किन्तु द्रव्य को सर्वथा नित्य या सबंथा 
अनित्य मानने पर यह बात नहीं बनती दै॥ १९४ || उदाहरणाथ-सोने के होने पर उसमें कुण्डछादिक भाव 
होते हैं. भौर धत कुण्डछादिक भावों के धोने पर दी उत्पादादिक तीन सिद्ध होते हैं । १९६ ॥ जिस प्रक्रिया 
से द्रत्प में उत्पादादि तीन की सिद्धि की है रसी प्रक्रिया से उसमें कारण ओर काय की सिद्धि भी कर छेनो 
चाहिये, क्योंकि ये दोनों भी सत्‌ पद!थ के द्वी द्ोते हैं॥ (९७॥ द्रव्यार्थिकनय की भपेक्षा असत्‌ का उत्पाद 
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भर सत्‌ का विनाश तो दूर रहो । किस्तु गुण का जो प्रमाण दै तद्र॒प वह सदा बना रहता दै इसडिये उसमें 
स्थूछता और कृशता भो नहों बन सकतो है॥ १९८ ॥ 
विशेषार्थ--गुणों का विचार करने के बाद प्योयों का विचार क्रमग्राप्त है। पर्याय का छक्षण करत 
हुए प्रस्थकार ने उसे क्रमवर्ती, अनित्य, व्यत्रिको ओर उत्पादादिरूप बतछाया है। इनमें से उत्पादादि तीन 
के विषय में भागे बिस्तार से विचार किया जायगा इसढिये यहां इनके स्वरूप के विषय सें अधिक नहीं दिला 
है। अब रहे शेष विशेषण सो रनमें से व्यतिरेकित्व के विषय में पहले बहुत कुछ छिख आए हैं इसलिए उसे 
छोड़कर क्रमवर्तित्व के विषय में विचार करते हैं। पर्याय क्रम्वर्तों होती हैँ इसका अथ है कि पर्योयं एक के 
बाद दूसरो इस क्रम से द्वोतो हैं। उदाहरणाथे पिए्ड, कोश, कुशूछ, आढक और घट ये पयायें मिट्टी में 
युगपत्‌ नहीं पाई जातीं किन्तु क्रम से द्योतो हैं इसलिये वे कऋ्रमवर्ती कदृछाती हैं । आशय यहद्द दै कि प्रति 
समय एक पर्योय का स्थान दूसरी पर्याय लेती रहती है, यद्द नहीं हो सकता कि एक पयोय के रददते हुए 
दूसरी पर्याय हो जाय, इसलिए स्वभावत: पर्यायों में क्रम घटित द्वो जाता है। इस प्रकार यद्यपि पर्योयों में 
क्रम॑वर्तित्व घटित दो जाता है तथापि व्यतिरेकत्व से इसमें क्या भेद है. यह जान ढेना जरूरी है। इनमें 
पार्थक्य जानने के ढिये ग्रन्थकार ने दो प्रकार की स्थूछ और सूक्ष्म ऐसी पर्याये बतछाई हैं । स्थूछ पययौयें दे 
हैं जिनका इन्द्रियों द्वारा ज्ञान किया जा सकता है और सूक्ष्म पर्याय वे हैं, जिन्हें प्रत्यक्षदर्शी द्वी स्पष्ट रूप से 
जान सकते हैं। जब एक स्थूठ पर्याय के बाद दूसरी स्थूल पर्याय होती है तब उनमें सदशता और विसदशता 
का स्पष्ट ज्ञान द्वोता है। किन्तु सूक्ष्म पर्यायों में ऐसा ज्ञान नहीं किया जा सकता, इसढिये यद्यपि क्रम तो 
सूक्ष्म पर्यायों में भो पाया जाता दे किन्तु व्यतिरेक सूक्ष्म पयौयों में घटित न होकर स्थूछ पर्यायों में द्वी घटित 
होता है। इन दोनों में तात्त्विक भेद यह है कि व्यततिरेक में यह वह नहीं है! या जेसा पहले था वैत्वा अब 
नहीं ३ ऐसा बोध द्वोता है किन्तु क्रम में ऐसा बोध नद्दीं होता । आशय यह है कि व्यतिरेक क्रमपुर्वक ही 
दोता है। 
यद्यपि इस प्रकार वस्तु में पयौयज्ञात की अपेक्षा क्रम की सिद्ध होती है तथापि जो नित्यवादी 
पदार्थ को सबंथा नित्य मानते हैं वे क्रमको स्वीकार नहीं करके वस्तु में सर्वेथा तथात्व का ही भान करते हैं। 
उनके मत में बालक का युवा ओर युवा का बृद्ध द्वोना कल्पनामात्र है, सम्भवतः वे दिन और राक्रिका भेद 
भो नहीं स्वीकार करना चाहते, क्‍योंकि ऐसी प्रतीति को वे मिथ्या या मायामूछक मानते हें। किन्तु विचार 
करने पर उनका ऐसा कथन करना मिथ्या प्रतोत द्वोता है. क्योंकि जो आम पहले हरा था बह पीछा द्वोता हुआ 
देखा जाता है, इससे श्लात द्वोता हे कि प्रत्येक पराथ परिणमनशीछ है। किन्तु हरे से पीछा द्वो-जाने पर भी 
भाम आम दी बना रहता हे इसडिये ज्ञात द्वोता हे कि पदार्थ नित्य भी हे । अब यदि यह सब मान्यता मिथ्य। 
मानी जातो है तो हरे और पीछे आम का कायभेद अनुभव में नहों आना चाहिये | हम देखते हैं कि हरा 
आम खाने में खट्टा छगता हैं और उसका स्पर्श कठोर द्वोता है । किन्तु इसके विपरीत पीछा थम खाने में 
मीठा छगता है और उसका स्पश मृदु द्वोता है । इसलिये जैसे आम म॑ नित्यानित्यता सिद्ध द्ोती हे वैसे दी 
प्रत्यक्ष या अनुमान द्वारा संसार के सभी पदार्थों में यह नित्यानित्यता घटित होती हे। दूध से दद्दी हो जाता 
है फिर भी उसकी गोरस पर्याय नष्ट नहीं होती । या कोई मनुष्य से देव दो जाता हे तथापि उप्तका जीवत्व 
कायम रहता हे । क्‍या इन उदाहरणों से वस्तु को नित्यानित्यता सिद्ध नहीं होती हे भर्थात्‌ अवश्य होतो है । 
इस प्रकार वस्तु के कथंथित्‌ नित्य ओर कथंचित्‌ अनित्य सिद्ध हो जाने पर किन्हीं का ऋद्ना हे कि जब 
बस्तु में पूर्व पर्याय का नाश द्वोकर न्यूतन पर्यौय का उत्पाद द्वोता है तो उप्तमें से कुछ सदंश का नाश द्वो जाता 
है और असदंश का उत्पाद द्वोता हे। यह शंका छौकायतकों की या वैशेषकों की हो सकती हे। 
छोकायतक मानते हैं कि भूत चतुष्टय के योग्य मिश्रण से नवीन चेतन तत्त्व की उत्पत्ति 
दोती दे । इसी प्रकार वैशेषिकों की मान्यता है कि जब घटावि पदार्थ अवा में दिये जाते हूँ तब पुराने अपाफज 
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इति पर्यापाणामिद लक्षणप्रक्तं यथार्थितं चाथ । 

उत्पादादित्र पमपि प्रत्येक॑ लक्ष्यते यथाश्नक्ति ॥१९९॥ 
उत्पादस्थितिभद्र) पर्यायाणां भवन्ति किल न सतः । 

ते पर्याया द्वव्यं तस्मादू दृब्यं हि तद्रिभितयम्‌ ॥२००॥ 
तत्रोत्पादो<वस्था प्रत्यग्रं परिणतस्य तस्य सतः । 

सदसद्भावनिबद्धं तदतद्भावलब भयादेश।त्‌ ॥ २०१ ॥ 

अपि च्‌ व्ययो5षषि न सतो व्ययो5प्यवस्थाज्यय; सतस्तस्य । 
प्रध्यंसामावः स च परिणामित्वात्‌ सवोष्प्यवश्यं स्थाद ॥ २०२ ॥ 


प्रौन्यं सतः कथज्चित्‌ पर्यायार्थाच्व केवल न सतः । 
उत्पादव्ययवदिदं तश्चेकांशं न संदेश स्थात्‌ ॥ २०३ ॥ 
तद्भाबाव्ययतिति वा ध्रौव्यं तत्रापि सम्यगयमर्थः । 

य; पूर्व १रिणामी भवति दि पश्चात्‌ स एवं परिणाम! ॥ २०४ ॥ 


गणों का नाश होकर नवीन पाकज गण उत्पन्न द्ोते हैं। पर विचार करने पर यह मान्यता समीचीन प्रतीत 
नहीं होती है, क्योंकि जिस पदार्थ की जितनी शक्ति द्ोती है बह सदा काछ उतनी ही बनी रहती है, उसमें 
हानि या बृद्धि कभी भी नहीं होती | हमें जो द्वानि या वृद्धि दिखाई देती है वह अवगाहइना कृत ही है, गुणों 
की नहीं | €दाहरणार्थ एक दोपक को घट में रखने पर वह जितना होता है मकान में रखने पर भी बह 
उतना ही बना रद्दता है। यद्यपि घट में दीपक की किरणों का संकोच और मकान में उनका प्रसार हो जाता 
है तथापि इससे दीपक में न्‍्यूनाधिकता नहीं भातो। माना कि घट को जानते समय ज्ञान घटमात्र और 
समस्त छोक को जानते समय वह लोकमात्र होता है तथापि इससे स्वयं ज्ञान छोटा बड़ा नहीं हो जाता है । 
ये ऐसे उदाहरण हैं जिनसे अवस्थित वस्तु का समथन द्वोता है। तब फिर यह प्रश्न होता है कि जो यह्‌ 
बतछाया है कि वस्तु में भोर उसमें रहने वाछे गणों में उत्पाद व्यय द्योता है वह फैसे बन सकता दै। सो 
इसका समाधान यह है कि प्रत्येक द्रव्य में अगुरुलघु गण हैं जिनके निमित्त से यह उत्पाद व्यय घटित दोता 
है। फिर भी इससे वस्तु के अवस्थितपने में कोई बाघा नहीं आती है ॥१६४-१९८॥ 
उत्पादादिक के लक्षणों का विचार-- 


इस प्रकार प्रकरृत में आगमानुसार पयोतय्रों का छक्षण कद्दा, अब उत्पाद, व्यय और प्रौव्य का 
यथाशक्ति प्रथक्‌ प्रथक्‌ छक्षण कहते हैं ॥१९९॥ उत्पाद, भौज्य और व्यय ये दीन पर्यायों के भेद हैं सत्‌ के नहीं | 
और न पर्यायों को पहले द्रव्य थतछा आये हैं इसछिए द्रव्य इन तीन रूप द्वोता है यद्द सिद्ध हुआ ॥२००॥ 
उत्पाद, व्यय और भौर्य इनमें से परिणमन करनेवाले उस सत्‌की जो नवीन अवस्था ह्वोती है बद्द उत्पाद कहलाता 
है क्‍यों कि द्रव्यार्थिक और पर्यायार्थिक नय की अपेक्षा तत्‌ और अतत्‌ भाव के समान वस्तु सत्‌ू और असत्‌ 
भाव से निबठ है ॥२०१॥ तथा व्यय भी सत्‌ का नहीं होता दै किन्तु उस सत्‌ की अवस्था का नाश व्यय 
कहछाता है जो कि प्रध्यंसाभावरुप प्राप्त होता है | यतः सत्‌ परिणमनशीछ दै श्रतः उसके इस प्रकार का व्यय 
अबइय पाया जाता है ॥२०२॥ सत्‌ का केवछ भौव्य दी दो यद्ध बात नहीं है किन्तु पर्यायाथिक नय की अपेक्षा 
से उसका कथंचित्‌ भौव्य होता है, क्‍योंकि उत्पाद और व्यय के समान यह भौव्य भी 7क अशरूप है सवाशरूप 
नहीं है ॥२०३॥ अथवा 'जिस बस्तु का जो भाव है उसका व्यय नहीं होना! यह जो भौव्य का छक्षण बतढाया 

श्‌ 


श्र पत्चाध्यायी 


पृष्पस्य यथा गन्धः परिणामः परिणमंश्च गन्धगुण। । 
_नापरिणामी गन्धो न च निर्गन्धाद्धि गन्धवत्पष्पम्‌ ॥ २०५ ॥ 

तत्रानित्य निदान ध्वंसोत्पादद्वयं सतस्तस्य । 

नित्यनिदानं भ्रुवमिति तब्यमप्यंश्वमेद। स्थात्‌ ॥ २०६ ॥ 


न च सवंधा हि निन्यं किज्चित्सत््वं गुणो न कश्चिदिति । 
तस्मादतिरिक्तो द्वो परिणतिमात्रौ ष्ययोत्पादों ॥ २०७ ॥ 


सब विप्रतिपन्न॑ मवति तथा सति गुणों न परिणाम: |... 
नापि द्रव्यं न सदिति पृथक्त्वदेशानुपज्ञलात्‌ | २०८ ॥ 


गया है सो टसका ठीक अथ यहद्द है कि जो परिणाम पूर्व समय में होता है तदनन्तर भी वह्दी परिणाम द्वोता 
है ॥२०४॥ जेसे पुष्प का गन्धरूप परिणाम है इश्लिये गन्धगुण प्रति समय परिणमन करता रहता है | कुछ 
गन्ध को अपरिणामी त॑ माना नहीं जा सकता। यह भो नहीं माना जा सकता कि पहले पुष्प निर्गेन्ध था और 
अब गन्धवाला द्वो गया है ॥२०४॥ 


विशेषाथं-यहां सर्ब प्रथम उत्पाद आदि किसके भेद हैं यह बतछा कर उनके स्वरूप पर प्रकाश 
ढाला गया है। उत्पाद आदि द्रव्य के भेद न होकर पर्यायों के भेद इसलिये हैं कि वे स्वयं पर्यायरूप हैं । 
जो ज्ञिस रूप दोता है उसकी परिगणना उधी में करना उचित है अन्य में नहीं यह स्पष्ट दी है। तथापि 
उत्पाद , ब्यय ओर प्रोव्य इनका समुच्चय द्रव्य है ऐसा मानने में आपत्ति नहीं। पर इसका यह अभथ नहीं कि 
पृथक्‌ एथक्‌ इनको द्रव्य मान लिया जाय । यदि इनको एथक्‌ प्रथक्‌ दृव्य माना जाता है तो एक द्रव्य में ये 
तीनों नहीं प्राप्त हो सकते हें । इस प्रकार इन उत्पाद आदि श्रत्येक को पर्यायरूप सिद्ध करके अब इनके ढक्षण 
का विचार करते हें--यह तो पूब में हो बतछा आए हैं कि द्रव्यार्थिक नय की अपेक्षा से सत्‌ भर्थात्‌ द्वव्य 
कथश्वित्‌ सतप है ओर पर्यायार्थिक नय की अपेक्षा से कथंचित्‌ असद्गप है। सद्बप तो इसलिये हे कि उसमें 
सत्त्व या द्रव्यत्व का अन्वय पाया जाता है ओर असद्गुप इसलिये है कि उसमें श्रति समय परिणमन होता 
रहता है | थों द्रव्य के सदसद्रप सिद्ध होने पर वह उत्पाद, ब्यय और ध्रोव्यरूप प्राप्त होता है, क्योंकि ऐसा 
माने बिना एक दी वस्तु में सदसद्पता नहीं घटित हो सकती है। इस द्विसाब से उत्पाद, व्यय और भोव्य इनमें 
से भ्रत्येक का छक्तण करने पर वह्‌ इस प्रकार प्राप्त द्ोता है--परिणमन शीलछ द्र॒ब्य में न्‍्यूतन अवस्था के उत्पन्न 
होने को उत्पाद, पूर्व कालीन अवर्थाके बिनाश होने को व्यय और धारा की एकरूपता के बने रहने को भौव्य 
कहते हैं | भथवा जो वस्तु जिस रूप है उसका उसी रूप बना रहना भी भ्रोग्य द्ै। यद्वां इन तीनों को एक दी 
वस्तु में घटित करने के लिये फूछ के गन्ध गुण का धदाहरण दिया गया है | तात्पय यद्द है कि जैसे फूछ में 
प्रति समय गन्ध गुण परिणमन करता रहता है फिर भी वह बना रहता है वैसे ही प्रत्येक बखु में उत्पाद, 
व्यय और भौव्य भी घटित होते हैं ॥ १९९-२०५ | 


एक सत्‌ उत्पादादि तीन रूप हे इत्यादि अनेक प्रश्नों का त्तमाधान--- 


उन तीनों में €त्पाद और व्यय ये दोनों तो उस सत्त्‌ की अनित्यता के कारण हैं. और धुव नित्यता 
का कारण है। इस प्रकार ये तीनों हो अंशात्मक भेद हें ॥ २०६ ॥ यदि कोई ऐसी आशंका करे कि स्तर 
सबंथा नित्य है ओर गुण कोई नहीं है। तथा परिणतिमात्र उ्माद और व्यय ये दोनों सर्व से सर्वेथा मिन्न 
हैं सा ऐतों आशैंक; करना भो ठोक नहों है | २२७ ॥ क्योंकि ऐता मानने पर सबको प्रथक्‌ प्रथक देशता का 


प्रथम णष्याय ६ । 


अपि चैतदषणमिद् यश्नित्यं दद्धि नित्यमेव तथा । 

यदनित्य॑ तदनित्यं नैकस्पानेक्धर्मत्वम्‌ ॥ २०९ ॥ 

अपि नैक्मिदं द्रव्यं गुणोउ्यमेबेति पययो5यं स्यात। 

हति काल्पनिको भेदो न स्यादए्‌ द्रव्यान्तरत्ववन्नियभात्‌ | २१० ॥ 
ननु भवतु वस्तु नित्यं गुणाशच नित्या भवन्तु वाधिरिव | 

भावा करलोलादिवदुत्पम्नध्वंप्तिनो मबन्त्विति चेत ॥ २११ ॥ 

तन्न यतो दृष्टान्तः प्रकृताथस्यैच बाधकों भवति। 

अपि तदनुक्तस्पास्य प्रद्यतविपक्षस्य साधकत्वाच || २१२॥ 
अथान्तरं हि न सतः परिणाम्रेभ्यों गुणस्य करयापि | 
एकत्वाजलघेरिव कलितस्य तरद्भरमालाभ्यः ॥ २१३॥ 

किन्तु य एवं सप्ुद्रस्तर्ृमाला भवन्ति ता एवं । 

यरमात्खय स जलघिस्तरज्रूपेण परिणमति ॥ २१४ ॥ 
तस्मात्खयप्नुत्पादः सदिति ध्रौव्यं व्ययो5पि वा सदिति | 

न सतो5तिरिक्त एवं हि उत्पादों वा व्ययोडपि वा धौव्यम्‌ ॥२१५॥ 
यदि वा शुद्धत्वनयाश्नाप्युरपादों व्ययोडषि न ध्ौव्यम । 

गुणश्र पयंय इति वा न॑ स्पाच केवर्ल संदिति ॥ २१६॥ 


प्रसंग प्राप्त होने के कारण गुण, पर्याय, द्रव्य और सत इनमें से एक की भी सिद्धि नहीं होगी किन्तु सभी 
विवादापन्न द्वो जायगा ॥ २०८ ॥ दूसरे प्रकृत में यह दूषण आता दे कि जो नित्य है वह नित्य ही रहेगा 
और जो अनित्य है वह अनित्य ही रहेगा। कोई एक वस्तु अनेक घर्मात्मक सिद्ध न हो सकेगी ॥ २०९॥ 
तीसरे “यह द्रष्य है, यह गुण है, यद्द पर्याय हे! ऐसा जो काल्पनिक भेद द्ोता है सो वह भी द्रव्यान्तर के 
समान नहीं बन सकेगा ॥ २१० ॥। 


शंका--यदि ऐसा माना जाय कि द्रव्य और गुण दोनों द्वी समुद्र के समान नित्य रहे आवबे' तथा 
पर्यायें तरंगों के समान उत्पन्न होती रहें और नष्ट होती रहें, तो क्‍या हानि है 


समाधान--एसा मानना ठोक नहीं हैं, क्‍योंकि यह दृष्टान्त प्रव्रत अर्थ का ध्वी बाधक है और 
शंकाकार के द्वारा नहीं कहद्दे गये प्रकृत भथ के विपक्षमृत अर्थ का साधक है। अर्थात्‌ वह शंकाकार के 
पक्ष का बाघक तो है ही साथ द्वी सिद्धान्त पक्ष का साधक भी है। बहू विपक्षभूत अर्थ का किस प्रकार 
सांघक है यंह बवढाते हें--ज्ञिस प्रकार तरंगमालाओं से व्याप्त समुद्र एक ही है। उसी प्रकार किसी भी 
गुण की पर्यायों से घत सबंधा भिन्न नहीं है किन्तु जो समुद्र हे वे ही तरंगमाछाएं हैं क्योंकि वह समुद्र सबयं 
दी तरंगहूप से परिणमन करता है। इसलिये रबयं सत ही उत्पाद है, स्वयं सत्‌ ही भौव्य है और स्वयं 
सत्‌ दी ब्यय है। सत से मिन्न न उत्पाद है, न व्यय है ओर न भोव्य है ॥ २१२-२१५॥। 


अथवा शुद्धनय से न उत्पाद है, नव्यय है, न भोव्य है, न गुण दे और न पर्याय है. किन्तु केवल 


४४ पश्चाध्यायो 
अयमर्थो यदि मेदः स्यादुन्मजति तदा हि तत्‌ त्रितयम। 
अपि तत्वितयं निमजति यदा निमज्जति स मूलतों मेद) ॥ २१७॥ 


नसु चोत्पादध्य॑ंसों द्ावप्यंशात्मको भवेतां दि । 

ध्रोष्यं त्रिकालविषयं तत्कथमंशञात्मक भवेदिति चेत्‌ ॥ २१८ ॥ 

नेवं यवख्॒योशाः स्वयं सदेवेति वस्तुती न स्वतः । 

नैवार्थान्तरवदिद प्रत्येकमनेकमिह सदिति ॥ २१९ ॥ 

तत्रेतदुदाहरणं यद्युत्पादेन लक्ष्यमाणं सत्‌ । 

उत्पादेन परिणतं केवलप्रुत्पादमात्रमिदद वस्तु ॥ २२० ॥ 

यदि वा ज्ययेन नियत केवलमिह सदिति लक्ष्यमाणं स्पात्‌ | 
व्ययपरिणतं च सदिति व्ययमात्र किल कर्थ हि तन्न स्थात्‌ ॥२२१॥ 


प्रोग्येण परिणतं सच्चदि वा भोव्येण लक्ष्यमार्ण स्थात्‌ । 
उत्पादव्ययव दिदं स्यादिति तद भोव्यमात्रं सत्‌ ॥ २२२ ॥ 


संध्ष्टिमंद्‌ दृब्यं सता घटेनेद लक्ष्यममाणं सत्‌ । 
केवरमिद घटमात्र भसता पिण्डेन पिण्डमात्र स्यांत ॥ २२३ ॥ 


येदि वा तु लक्ष्यमाणं केवलमिह सच समृत्तिकात्वेन । 
एवं चेकर॒प सतो व्युत्पादादिश्रयश्र॒ तश्रांशा।॥ २२४ ॥ 


एक सत्‌ है। २१६ ॥ सारांश यद्द हे कि यदि भद्‌ विवज्षित द्ोता है तब तो उत्पाद, व्यय और भौव्य ये तीनों 
ही प्रथक पएथक्‌ प्रतीत होने छुगते हैं ओर यदि मूछ में भेद द्वी विबज्षित नहीं रहता है तो वे तीनों दी प्रतीत 
महीं होते हैं ॥ २९७ ॥ 


शंका- उत्पाद भौर व्यय इन दोनों को अंशरूप मानने में आपत्ति नहीं है किन्तु भोग्य त्रिकाड 
गोचर होने से बह अंशरूप फैसे हो सकता है ? 


समप्राधान--यह कहना ठीक नहीं है, क्‍योंकि वास्तव में ये तीनों ही सत्‌ के अंश न होकर स्वयं 
सद्गप हैं, क्योंकि जैसे पदार्थान्‍तर प्थक्‌ प्रथक होने से अनेक द्वोते हैं उस प्रकार यह सत्‌ नहीं है ॥ २१९॥ 
इस विषय में यह उदाहरण है कि यदि सस्‌ उत्पादरूप से विवजक्षित दोता है तब उत्पादरूप से 
परिणमन करता हुआ बह केवल उत्पाद मात्र कहा जाता है ॥ २२० ॥ यदि वह केवछ व्यय रूप से 
विवक्षित होता है तब व्यय रूप से परिणमन फरने पर वह सत्‌ केवछ व्ययसापत्र क्‍यों नहीं होगा, 
अयथात्‌ अवश्य होगा ॥ २२१॥ इसी प्रकार जब वह सत्‌ भोव्य रूप से विवक्षित होता है तब भ्ौग्यरूप 
से परिणमन करता हुआ चह्‌ सत्त्‌ उत्पाद और व्यय के समान केवल ध्ौव्यभात्र होता है ॥ २२२॥ 
रुदा।हरणा्थ जब मिट्टी विद्यमान घटरूप से विवज्षित हीती है तथ बह केवछ घटमात्र कद्दी जाती है और 
जब अवियभान पिण्डरूप से विवश्चित द्ोती है तब वह केवल पिण्डमान्र कद्दी जाती है | २२३ ।| अथवा 
जब बह मिट्टी रूप से विवक्चित होती है तब बह केवछ मिट्टीमात्र कहदी जाती है। इसी प्रकार प्रकृत में भी ए+ 


प्रथम अध्याय ४2 


ने पन। सतो हि सभमः केनचिदंशैकमागमात्रेण । 
संदारों वा धोव्यं वृक्षे फ़लपष्पपम्ननञ्न स्थात्‌ ॥ २२४ ॥ 


ननु चोत्पादादित्रयमंशानामथ किमंशिनों वा स्यात । 
अपि कि सदंश्षमात्र॑ किमथांशमसदस्ति पृथमिति चेत ॥ २२६ ॥ 


तञ्म यतो<नेकान्तो बलवानिह खलु न सर्वथेकान्त) । 
सर्व स्यांदविरंद्धं तत्पुव तद्विना विरुद्टं स्पात्‌॥ २२७॥ 


केवलमेंश्वानामिद नाप्युत्वादों व्ययोषषि न धोव्यप्त । 
माप्येशिनखय स्पात्‌ किह्रुतांशेनांशिनों हि तश्जितयम्‌ ॥ २२८ ॥ 


ही सत्‌ के ये रत्पादांदिक तीन अंश दें यह बात सिद्ध होती है ।। २२४ ॥ जैसे श्ृध्ष में फल, फूल और परे 
पुंथक्‌ प्रथक्‌ होते हैं. वैसे ही सत्‌ का किसी एंक अंश के द्वारा उत्पाद, किसी एक अंश के द्वारा व्यय और 
किसी एक अंश के द्वारा भौव्य हो सो यह बात नहीं है । किन्तु यह बात है कि सत्‌ ही उत्पादरूप दै, सत्‌ दी 
व्ययरूप है और संस हो भोध्यरूप है। आशय यह है कि जैसे वक्ष में फल फूछ झऔर पत्ते प्रथक्‌ प्रथक्‌ रहते हैं 
वैसे दी सत्‌ में रत्पाद, व्यय और भौच्य प्रंथक्‌ ध्रथक नहीं रहते ॥ २२५॥ 


शंका--ये उत्पादादिक तोनों प_थक प्रथक क्‍या अंशों के द्वोते हैं या अंशी के द्वोते हैं. या सद्ठे पं 
अंशमान्न है या असब्ृप अंशमात्र 


समाधान-- उक्त शंका ठीक नहीं है, क्योंकि यहां पर अनेकान्त बलवान है सर्वेधा एकान्त नहीं | 
इसछिये अनेकान्त पर्बयक जो भी कथन किया जाता दै वह सब अविरुद्ध सिद्ध द्ोता है किन्तु अनेकान्त के 
बिना किया गया कथन परस्पर में विरोधी ठहरता है।।२२७।केवल अंशों का न एत्पाद होतादे ,न व्यय द्दोवा है 
ओर न धौव्य होता है। इसी प्रकार अंशी का भो न उत्पाद होता है, न व्यय होता है कौर न धौव्य होता है 
किन्तु इसके विपरीत अंशी का अंशरूप से उत्पाद, व्यय और ध्रौव्य द्वोता है ऐसा यहां जानना चादिये॥२२८॥ 


विशेषार्थ-- यद्वां उत्पादिक के सम्बन्ध में विचार करते हुए निम्न बातों पर प्रकाश डाछा गया है। 
(१) द्रब्य में जो नित्यानित्य व्यवद्यार द्वोता है सो इन उत्पादादिक में से इस व्यवद्दार के प्रयोजक 
९ 


(२) व्यय और उत्पाद ये सत्‌ से भिन्न दें या अभिन्न 

(३ ) द्रव्य भोर गुणों को नित्य और पर्यायों को भनित्य मानने में क्या आपत्ति है ! 

(४ ) शुद्ध और अछुद्ध नय से उत्पादादिक का विचार । 

(५ ) उत्पादादिक तीनों अंशरूप फैसे सिद्ध होते हैं ? 

(६ ) ये उत्पादादिक तीनों किक्षके द्वोते हैं ? 

अब प्रन्थ के अनुसार इनका क्रम से विचार करते हैं--- 

(१) प्रथम भश्न का विचार करते हुए भ्रन्थकार ने जो कुछ बतछाया है. उसका आशय यह है 
कि यतः उत्पाद भौर ध्यय एक क्षणवर्ती हैँ अतः वे द्रन्य में भनित्यता के प्रयोजक हैं, क्‍यों कि एक क्षणवर्तित्व 
का अनित्यता के साथ में अविनाभाव सम्बन्ध है। और भ्रौव्य त्रिकाढ गोबर द्वोता है इसढिये वह 
मित्यता का प्रयोजक है । 


शेप पश्चाथ्यायी 


(२) शंका यह दे कि सत नित्य रद्दा आवे तथा व्यय ओर उत्पाद अनित्य द्वो कर भी सतू से 
जुदे रहे आवें। प्रन्थकार ने इस प्रइन का तीन प्रकार से समाधान किया है। (अ) इसके उत्तर में 
सर्व प्रथम प्रन्धकार का यह कटद्दना है कि यदि सत्‌ , गुण और पर्याय को प्रथक्‌ प्रथकू मान छिया जाता 
है तो इन सबका अस्तित्व खतरे में पढ़ जाता है। यद्यपि अ्रन्थकार ने इनको जुदा जुदा मान लेने पर 
इनका अस्तित्व खतरे में क्‍यों पड़ जाता है इसका अछग से समाधान नहीं किया है। किन्तु स्वेथा भद्‌ 
पक्ष के मानने पर जो अन्यत्र दोष बताये हैं वे सब यहाँ प्राप्त होते हैं, इसी बात को ध्यान में रख कर 
प्रन्थकार ने यह अन्तिम सूचना की है। यहाँ नित्यानित्य पक्ष को गोण करके केवछ भेद्पक्ष को ध्यान में 
रखकर यह दोष दिया गया है। ( आ ) दूसरा उ5त्तर पूरे प्रश्न को ध्यान में रख कर दिया गया है। प्रश्नकर्ता 
सत्‌ भर परिणाम में भेद मानकर एक को नित्य और दूसरे को अनित्य मानने की सूचना करता है। इस 
पर प्रन्थकार ने यद्यपि 'एक में अनेक घस नहीं बनते! यह युक्ति देकर प्रश्नकर्ता की बात को ही दुद्दरा दिया 
है। प्रश्नकर्ता का यह कद्दना रह्या कि सत्‌ को नित्य और परिणाम को अनित्य मान छिया जाय । उत्तर में 
प्रन्थफर्तो भी यही कद्दता है कि इस प्रकार जो नित्य है वषद्द नित्य द्वी रहेगा और जो अनित्य है वद्द अनित्य 
रहेगा । यहाँ यह कद्दा जा सकता है कि यह कोई दृषण थोड़ ही हुआ | जब प्रश्नकर्ता को यह बात इृष्ट द्वी 
है तब उधी बात को उत्तर करते समय दुहरा देने से क्या छाभ है ? परन्तु जब दम यह देखते हैं कि बस्तु 
न तो सर्वथा नित्य ही सिद्ध होती है और न सबंथा अनित्य द्ी ऐसी हालत में प्रभरकर्ता को ग्रन्थकार ने 
व्याजोक्ति से जो यद्द उत्तर दिया है कि 'सत्‌ को नित्य ओर परिणाम को अनित्य मानने पर जो नित्य है वह 
नित्य ही प्राप्त होगा और जो भनित्य हैं. वह अनित्य दी प्राप्त होगा वह समीचीन द्वो उत्तर दिया है। (६) 
तीसरे उत्तर द्वारा प्रन्थकर्ता ने यह बतछाया है कि यदि सत्‌ को नित्य मान कर व्यय और उत्पाद को उससे 
भिन्न माना जायगा तो द्रव्य, गुण, पर्याय ये नहीं बन सकेंगे। यतः इनकी एक ही वस्तु में प्रतीति होती है 
अतः सत्त को सर्वथा नित्य तथा उत्पाद और व्यय को उससे भिन्न नहीं मानना चाहिये | 


(३) शह्लाकार का यह कहना है कि द्रव्य और गुण नित्य रहे आबें और पर्यायं अनित्य रद्दी 
आबे । इस शह्ढा का जो समाधान किया है. उसका आशय यह्द है कि जैसे तरंगमाछाओं से समुद्र को जुदा 
नहीं किया जा सकता उसी प्रकार उत्पाद व्यत्र ओर भोव्य ये भी सत्‌ से जुदे नहीं दै। जब उसे उत्पादरूप से 
देखते हैं तो उत्पादमय दिखाई देता है। जब व्ययरूप से देखते हैं तो व्ययरूप दिखाई देता है और जब 
प्रौ्यरूप से देखते हैँ तो केवछ भौव्यरूप से दिखाई दता है। वद्दी सत्‌ उत्पाद है, वही सत्‌ व्यय है और 
बद्दी संत्‌ भौज्य है। सत्‌ इनसे जुदा नहीं भोर न ये ही सत्‌ से जुदे हैं । 


(४ ) इस प्रकार जब एक सत्‌ को उत्पाद, व्यय और भौव्यरूव बतछाय। गया है तब यह प्रश्न 
सहज ही उत्पन्न होता है. कि एक अनेकरूप कैसे हो सकता है। आगे इस प्रश्न को मनमें रख कर प्रन्थकार ने 
नय दृष्टि से समाधान किया है। उसका भाव यद्द है कि शुद्ध अर्थात्‌ अभेद दृष्टि से बिचार करने पर वह 
न उत्पादरूप प्रतीत द्वोता है, न व्ययरूप प्रतीत होता है और न भौष्यरूप प्रतीत होता है. डिन्‍्तु एक सत्‌ ही 
शेष रद जाता है। किन्तु जब भेद दृष्टि से विचार करते हैं तो €समें उत्पाद आदि इन सब की प्रतोति होने 
छगती हे इसलिये नयदृष्टि से जो एक है. उसे दी अनेकरूप मानने में कोई आपत्ति नहीं । उदाहरण के लिये 
सोना छिया जा सकता है। एक ही सोना जब कटकादि पर्यायोरूप से विषक्षित होता हे तब वद अनेंकरूप 
प्रतीत होता है और जब ये सब पर्याय गौण कर दी जाती हैं. तब शुद्ध एक सोना दी दिखाई देता है। इसी 
प्रकार प्रकृंत में जान लेना चाहिये | 


(५ ) इस प्रकार जब एक सत्‌ के उत्पादादिक तीनों सिद्ध हो गये तब यह प्रश्न हुआ कि ये तीनों 
अंशरूप कैसे सिद्ध द्वोते हैं। शह्लाकार का कहना है कि कदाचितू उत्पाद और व्यय को अंशरूप मान ढिया 
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नजु चोत्पादष्बंसौं स्थातामन्वथतो5थ वाडमात्रात्‌ । 
इृष्टविरुद्वत्वादिद भुवत्वमपि चेकस्प कथमिति चेत्‌ ॥ २२९ ॥ 


सत्यं भवति विरुद्ध बणभेदों यदि भषेत्‌ त्रयाणां हि । 

अथवा स्वयं सदेव हि नश्यत्युत्पध्ते स्वयं सदिति ॥ २३०॥ 
कापि कुतथ्ित्‌ किश्वित्‌ कस्यापि कथश्वनापि तम्न स्यात्‌ । 
तत्साधकप्रमाणामावादिद्द सोज्प्यरष्टान्तात्‌ ॥ २३१ ॥ 


भी जाय तो भी प्रोग्य अंशात्मक प्राप्त नहीं होता । इस शद्ढा का जो समाधान किया गया है उसका भाव यह 
है कि जिस प्रकार वृक्ष में फछ, फूल, शाखा आदि प्रथक प्रथक अबयव द्ोते हैं उस प्रकार ये नहीं हैं. किन्तु 
एक ही सत्‌ जब उत्पादरूप से विवक्षित होता है तब वह रुत्पादरूप प्रतीत होता है। और जब ध्रोव्यरूप 
विवज्षित होता है तब वह धोव्यरूप प्रतीत द्योता हे, इसलिये इन तीनों को सत्‌ के अंश मानने में कोई 
आपत्ति नहीं है। 

(६ ) इस प्रकार यद्यपि ये सत्‌ के अंश सिद्ध हो जाते हैं तथापि वे सत्‌ से कथब्वित्‌ अभिन्न और 
सवोग होने के कारण इस विषय में फिर भी चार प्रश्न उत्पन्न होते हैं जिनका उलख ग्रन्थकार ने स्वयं किया हे । 
ध्रन्थकार ने इन सब प्रश्नों का अनेकान्त दृष्टि से जो समाधान क्रिया है उसका भाव यह है किनतो 
वेबल अंशों का उत्पाद, व्यय और भ्रोव्य बनता है और न अ'शी का उत्पाद, व्यय और पभ्रौव्य बनता 
है, किन्तु अंशी का अंशरूप से यह सब सुधटित हो जाता है। आशय यह है कि जिस प्रकार 
अवयवों के सिवा शरीर सर्वेथा स्वतन्त्र नहीं हे उसी प्रकार उत्याद, व्यय और धौव्य के सिबरा सत्‌ भी स्वेथा 
स्वतन्त्र नहीं है । द 

इस प्रकार इतने कथन द्वारा गुण क्‍या है गुणी क्या है और उनमें उत्पाद, व्यय और धौध्य कैसे 
घटित द्वोते हैं इसका विचार किया । साथ द्वी यद्द बतढाया कि उनमें परस्पर क्या सम्बन्ध है ॥२०६-२२८॥ 


एक ही पदाय में उत्पादादि तीच के श्रस्तित्त का समर्थ न-- 


शंक्रा--एक ही पदाथ में अन्वर्थ से अथवा बचनमात्र से उत्पाद और व्यय भले दी हों, परन्तु भष 
भी वही पदार्थ द्ोता है यह बात प्रत्यक्ष विरुद्ध होने से केसे बन सकती है ? 


सम्राघान-- यदि उत्पाद, व्यय ओर ध्रोव्य इन तीनों में क्षण भेद माना जाय तो पूर्वेक्ति कथन में 
विरोध आा सकता दै अथवा स्वयं सत्‌ ही नष्ट द्वोता है ओर सत्‌ ही उत्पन्न द्वोता है ऐसा माना जाय तो इने 
तीनों का एक वस्तु में रहना विरोध को प्राप्त हो सकता है, किन्तु यह बात श्रिकाछ में किसी भी पदार्थ 
के किसी भी द्वा७तत में सम्भव नहीं है, क्‍योंकि न तो इसका साधक कोई प्रमाण ही दे और न कोई ऐसा 
इृष्टान्त ही है जिससे कि उसकी सिद्धि को ज्ञा सके ॥ २३०-२३१ ॥ 


विशेषा्--यहां पर उत्पादू, व्यय और धोव्य ये तीनों एक ही सत्‌ के द्वोते हैं इसकी सिद्धि की 
गई है। शंकाकार का कद्दना यह है कि अन्वर्थ से या नाममात्र से किसी भी हाछत में उत्पाद और व्यय ये 
दोनों तो एक पदार्थ के हो सकते हैं, क्‍योंकि पहले जो पदार्थ उत्पन्न होता है भागे काल में ढसी का 
विनाश देखा जाता है। परन्तु उप्ती पदाथे को भ्रोग्य मानना उचित नहीं हैं, क्योंकि ऐसा मानने में प्रत्यक्ष से 
विरोध आता है| इस शंका का जो समाधान किया गया है उसका भाव यह दे कि यदि इन उत्पादादि में 
क्षण भेद माना जाता या स्वयं सत्‌ का उत्पाद और व्यय माना जाता तो दक्त दोष द्ोता, किन्तु ऐसा नहीं है, 
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ननु थ॒ स्वावसरे किल सर्गः सर्गेकलक्षणत्वात स्पाद । 
संहारः स्वावसरे स्थादिति संदारलक्षणल्राद्या ॥ २३२ ॥ 
प्रौन्‍्यं चात्मावसरे भवति प्रोथ्येकलक्षणात्तस्य । 

एवं व क्षणमेदः स्पाह़्ोजाहुर॒पादपत्ववन्तिति चेत ॥ २३३ ॥ 


तन्न यतः ध्षणमेदों न स्पादेकसमयमात्रं तत । 
उत्पादादिश्रयमपि हेतोः संदर्धितो5पि प्िद्धत्वात्‌ ॥ २३४ ॥ 


अथ तथथा हि बीज॑ बीजावसरे सदेव नासदिति | 
तत्र व्ययो न सच्ताद्‌ व्ययथ तस्मात्सद्डरावसरे ॥ २३४ ॥ 


बीजावस्थायामपि न स्थादद्गुरभवो5ल्ति वाउसदिति । 
तस्मादुत्पादः स्यात्खावसरे चाहुरस्य नान्यत्र ॥ २३६ ॥ 


यदि वा बीजाहुर्योरविशेषात्‌ पादपत्वमिति वाच्यम्‌ | 
नश्टोत्पन्न न तदिति नष्टोत्पन्न॑ च पर्ययाभ्यां हि॥ २३७॥ 


आयात॑ न्‍्यायवलादेतत्रितयमेककाल स्यात्‌ । 
उत्पन्नमडरेण च नष्ट बीजेन पादपत्वं तत्‌ ॥ २३८ ॥ 


कि] न #फक, निशन्नन्दन्न जी 3 ७.तत क हरी जिया धार ऑफ न्‍मीन- 2 कमा ओ ना जी कन्न के आस 
अमन /नेर-य अरे... दम २०... ७. अत मकान जे. न... के का ० # के >हआन, चहल किन १... ० ...-.ाओ «परम 


क्योंकि इसका साधक कोई प्रमाण नहीं पाया जाता है ओर न कोई दृष्टान्त दी मिछता है। हम देखते हैं कि 
सृत्पिर्ड घटरूप होकर भी मिद्टीरूप बना रहता है इससे दत्पादादि तीनों एक ही पदार्थ में होते हैं यह बात 
सिद्ध होती है ॥ २२९-२३१ ॥ 

ये उत्पादादि तीनों एक कालमावी हैं शतका समर्थन-- 


शंका--उत्पाद अपने समय में होता है, क्‍योंकि उतरा उत्पन्न होना यही एक लक्षण है। व्यय 
झपने समथ में दोता है, क्‍योंकि नाश को प्राप्त होना यह उसका लक्षण है । तथा भौव्य अपने समय में द्दोता 
है, क्योंकि उपका भव रहना यद्दी एक छक्षण हे। इस प्रकार बीज, अंकुर और वृक्ष के समान इन तोनों में 
क्षणमेद सिद्ध हो जाता है ! शंका का आशय यह है कि जिस प्रकार बीज, अंकुर और बृक्ष ये भिन्न भिन्‍न 
समय में द्वोते हैं उसी प्रकार उत्पाद, व्यय और भौच्य ये भी मिन्‍न मिन्‍न समय में होते हैं ऐसा मानना 
चादिये ? 
समाधान--यद कद्दना ठोक नहीं है, क्‍योंकि उत्पाद, व्यय ओर भ्रौव्य इन तीनों में समय भेद नहीं है 
किंतु ये उत्पादादिक तीनों हो एक समयवर्ता हैं. यह बात हेतु और दृष्टांत दोनों से सिद्ध होती है ॥२३४॥ खुढा पा 
इस प्रकार दे कि थीज बीज के समय में सत्‌ ही है असत्‌ नहीं है, इसछिये अंकुर के समय उसका सद्रप से 
व्यय नहीं द्ोता किन्तु बीज रूप से द्वी व्यय होता हे । ॥ २३५ ॥ तथा इसी प्रकार बीज रूप अवस्था के रहते 
हुए अंकुर की उतत्ति न दोकर अभाव द्वी रद्दा आता हे, इसलिये अंकुर का उत्पाद भी अपने समय में दी 
होता हे अन्य समय में नहीं॥२२६।।अब बीज और अडुर इन दोनों को सामान्य रूपसे यदि इृच्च कद्टा जाय ठो 
बृक्ष स्वयं न नष्ट होता है ओर न उत्पन्न किन्तु अपनी बीज और अ कुररूप पर्यायों की अपेक्षा ही उप्का नाश 
भर उत्पाद होता है ॥२३७॥ इस प्रकार न्याय बल से यद्द सिद्ध हुआ कि उत्पाद, ज्यय और धोन्‍्य ये तीनों एक 
(१) प्रबच, शेया. गा. १० टीका | 
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अपि चाहुरयूष्टेरिद य एवं समय स बीजनाश्स्‍्य । 
उमयोरप्यात्मववात्‌ स एवं कालश्र पादपत्वस्थ ॥ २३९ ॥ 


तस्मादनवद्य मिदं प्रद्ृतं तत्वस्य चेकसमये स्यथात्‌ । 
0 
उत्पादादित्रयमपि पर्यायार्थान सवथापि संत) ॥ २४० ॥ 


भवति विरुद्ध द्वि तदा यदा सतः केवलस्य तत्‌ श्रितयम्‌ । 
पर्ययनिरपेक्षत्वात्‌ क्षणमेदो5पि च तदैव सम्भबति ॥ २४१॥ 


यदि वा भवति विरुद्ध तदा यदाप्येकपययस्य पुनः । 
अस्त्युत्पादों यस्य व्ययो5पि तस्‍्यैब तसय वे भोव्यम्‌ ॥ २४२ ॥ 


प्रकृत सतो विनाश! केनचिदन्येन पर्ययेण पुनः । 
केनविदन्येन धन! स्यादुत्पादों भ्रवं तदन्येन ॥ २४३ ॥ 


संदृष्टि पादपवत स्वयप्रुत्पन्नः सदंकुरेण यथा । 
नष्टी बीजेन पुन्र वमित्युभयत्र पादपत्वेन ॥ २४४ ॥ 


न हि बीजेन विनष्टः स्पादुत्पन्न तेन बीजेन | 
प्रौव्यं बीजेन पुनः स्पादित्यध्यक्षपक्षत्राध्यत्वात्‌ ॥ २४४ ॥ 


उत्पादव्यययोरपि भवति यदात्मा स्वयं सदेवेति । 
तस्मादेतदृद् पमपि वहतु सदेवेति नान्यदस्ति संत! ॥ २४६ ॥ 


कालवर्त हैं, क्योंकि अगर का उत्पाद ही बीज का विनाश है और वृक्ष भी वहीं हे ॥| २३८ ॥ तात्पर्य यह है 
कि अछुर के उत्पन्न होने का जो समय है वही समय बीज के नाश होने का हे तथा बीज और अछ्डुर ये दोनों 
वृक्ष रूप होने के कारण वक्ष का भी वही काछ है ॥ २३१ ॥ इसलिये यद्द बात निर्दोष रीति से सिद्ध दोती है 
कि पदाथ के एक समय में पर्यायार्थिक नय की अपेक्षा से उत्पादादिक तीनों ही सिद्ध द्वोते हैं, किन्तु स्वधा 
सत्‌ के नहीं द्ोते हैं ॥| २४० | यदि पर्यायों की अपेक्षा किये बिना केत्रढ सत्‌ के ये तीनों होते तो उस समय 
प्रकृत कथन विरुद्ध होता और उसी समय उनका काछभेद भी सम्भव द्वोता ॥ २४१ ॥ अथवा जिस समय 
जिस पर्याय का उत्पाद होता हैं उसी समय उसझा व्यय ओर ध्रोग्य भी उसी का माना जाता तो यह बात 
विरोध को प्राप्त होती )। २४२ ॥ किन्तु प्रक्त में ऐसा माना हे कि किसो अन्य पर्याय के द्वारा सत्‌ का विनाश 
दोता हैं तथा किसी अन्य पर्याथ के द्वारा उसका उत्पाद होता है. और इनसे भिन्न किसी अन्य धमंरूप से 
उप्का भ्रौव्य होता है।। २४३ ॥ प्रकृत में व्रक्त का दष्टान्त उपयोगी दे जसे कि वृत्त अक्वग्ूप से स्वयं उ पन्न 
दोता है और बीजरूप से नष्ठ ह्वोता है तथापि वक्षुरूप से वह दोनों अवस्थाओं में भव रहता है| २४४ ॥| 
किन्तु ऐपा नहीं है कि वक्ष ब्ीजरूप से द्वी तो नष्ट द्वोता हो, उसी बीजरूप से वह उत्पन्न होता हो और 
उसी बीजरूप से वह्द भ्रव भी रद्दता दो, क्योंकि ऐसा मानने पर इसमें प्रत्यक्ष से बाधा भाती है। २४५॥ 
हां यह बात सही है कि उत्पाद और व्यय इन दोनों का भात्मा (स्वरूप) स्वयं सत्‌ ही है, इसहढिये ये 
टी 
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पर्यायादेशत्वादरत्युत्पादो व्ययो5स्ति च प्रौव्यम | 
व्याथदिशत्वान्नप्युत्पादो व्ययोडपि न भ्रौव्यम्‌ ॥ २४७ || 


घ5 उधम 


दोनों सद्रप ही हैं सत्‌ से भिन्न नहीं हैं ॥ २०६ | सारांश यह है कि पर्यायार्थिक नय से उत्पाद, व्यय और 
प्रोव्य ये तीनों है किन्तु द्रव्यार्थिक नय से न उत्पाद है, न व्यय है और न भौव्य है ॥| २४७ ॥ 


विशेषार्थ--यहद्ां पर उत्पाद, ध्यय और ध्रौव्य इनमें समय भेद न होकर वे एक समयतर्ती हैं यह 
सिद्ध किया गया है क्योंकि पूर्व पर्याय का विनाश ही न्यूतन पर्याय का उत्पाद है और उनमें अन्बय का बना 
रहना ही भौज्य है इसलिये ये तीनों एक कालवर्ती सिद्ध हो जाते हैं। उदाइरणार्थ बीज का नाश होकर 
दही अकुर का उत्पाद होता है तो भी वृक्षपना इन दोनों अवस्थाओं में बना २हता है। अब देखना यह 
हे कि यह बीज का नाश ओर अदूुर का उत्पाद भिन्‍न कालवर्ती है या एक कालवर्ती ! भिन्‍न कालछवर्ती तो 
माना नहीं जा सकता, क्योंकि हनको भिन्न काल्‍छूवर्ती मानने पर इनके बीच म्रें अन्य पर्याय का सद्भाव 
मानना पड़ेगा किन्तु बीच में अन्य पर्याय तो द्वोती नहीं, इससे सिद्ध है कि ये दोनों एक कालवर्ती होते हैं। 
इस प्रकार उत्पाद और व्यय के एक कालछवर्ती सिद्ध हो जाने पर ध्रोग्य की भी उसी समय सिद्धि द्वोती है, 
क्योंकि ये तीनों अवस्थाएँ तीन दृष्टियों से मानी गई हैं, इसलिये ये एक काछवर्ती सिद्ध हो जाती हैं । उक्त कथन 
का तात्पय यहद्द है कि द्रव्य में उत्पाद, व्यय और धोव्य ये तीनों पर्यायार्थिक नय की अपेक्षा से हो घटित होते हैं 
द्रव्यार्थिक नय की अपेक्षा से नहीं। अगुरुल्घु गुण के निमित्त से प्रति समय परिणमन शीछ जीव व, 
पुट्रल द्रव्य में सट्श व विसदश दोनों ही प्रकार के परिणमन पाए जाते हैं। तथा धर्म, अधम, भाकाश भौर 
काल द्रव्य में प्रति समय सदृश ही परिणमन पाया जाता है। प्रदेशवत्व गुण या अन्य गुण द्वारा द्रव्य, क्षेत्र 
काढ और भावानुसार होनेवाला परिणमन द्वी उत्पाद और व्यय कहछात। है । तथा अभर्तित्व गुण द्वारा सब 
गुणों का होने वाछा सट॒श परिणमन ही भोव्य कहछाता है। सदृश ओर विसरश दोनों ही अवस्थाओं में 
अंशकल्पना होती है और इसका नाम ही पर्याय है । इसलिये पर्याय को विषय करनेवाले पर्यायार्थिक नय 
की अपेक्षा से ही उत्पाद, व्यय और प्रौव्य माने गये हैं । किन्तु द्रव्यार्थिक नय का विषय अभेद है, इसछिए 
उसकी अपेज्ञा से अंश कल्पना नहीं बन सकती है। यही सबब है कि द्रव्यार्थिक नय की अपेक्षा से उत्पाद, 
व्यय भौर धौव्य नहीं है ऐसा माना जाता है। जीव और पुद्दल में वेभाविक नाम का एक शुण है जिसके 
निमित्त से पुह्टछों में तो सजातीय और बिजातीय दोनों प्रकार का बन्ध द्वोता है किन्तु जीव द्रब्य में 
सजातीय बन्ध न होकर केबल विजातीय बन्ध ही द्वोता है क्योंकि पुद्लल द्रव्य में सजातीय और विज्ञातीय 
दोनों प्रकार के बन्ध की कारणभूत वेभाविकी शक्ति मानी गई है ओर जीव में केवछ विजातीय बन्ध की 
कारणभूत वैभाविकी शक्ति मानी गई है, इसलिए पृद्रछ के साथ पुद्रछ का और जीब के साथ भी पृद्टछ का 
सम्बन्ध होने से जो अवस्था उत्पन्न होती है 5से व्यंजन पर्योय कद्दते हैं। ये स्थूछ ओर सूद्रम के भेद से दो 
प्रकार की हैं। इनमें से स्थूछ व्यंजन पर्यायों में व्यतिरिक का छक्षण घटित होने से वे व्यतिरेकी भी कद्दढाती 
हैं और प्रत्येक समय में होनेबाढी इन पर्यायों में क्रम पाया जाने के कारण इन्हें ऋ्रमबर्ती भी कहते है । 
अब शेष रहे धर्मादिक चार द्रव्य सो इनमें अगुरुह्धु गुण के निमित्त से तरतम भाव द्वोता रहदवा है 
जिमसे इनमें भी प्रदेशबत्व गुणनिमित्तक या अन्य गुणनिमित्तक उत्पाद, व्यय गौर धौव्य घटित द्वो जाता 
है। इस प्रकार यद्यपि पर्योयार्थिक नय की अपेक्षा से सब द्वव्यों में उत्पाद, व्यय और प्रौव्य 
घटित द्वो जाते हैं तथापि द्वव्यार्थिक नय की अपेक्षा से उत्पाद, व्यय भोर प्रोष्य ऐसा भेद नहीं किया 
ज्ञा सकता है॥ २३२-२४७ ॥| 
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नेनु चोत्पादेन सता कृतमसतेकेन वा व्ययेनाउथ । 
यदि वा भौव्येण पुनयंदवइयं तत्रयेण कथमिति चेत्‌ ॥ २४८ ॥ 


तत्र यदविनाभाषः प्रादुर्भाषभुवव्ययानां हि। 

यस्मादेकेन विना न स्थादितरद्यं तु तन्नियमात्‌ ॥ २४९ ॥ 
अपि च द्वाभ्यां ताम्यामन्यतमास्यां बिना न चान्यतरत्‌ । 
एक वा तदवच्यं तत्रयमिह वस्तुसंसिदृष्ये ॥ २४० ॥ 

अथ तद्यथा विनाश; प्रादुर्भाव॑ बिना न भाबीति । 
नियतमभावस्य पुनभविन प्ुरस्सरत्वाच ॥ २५१ ॥ 


उत्पादोषपि न भावी व्ययं बिना वा तथा प्रतीतलात | 
प्रत्यग्रजन्मनः किल भावस्यामावतः कृताथंत्वात्‌ ॥ २४२ ॥ 


उत्पादध्यंसौ वा द[वपि न स्‍्तो विनापि तदू धौव्यम । 
मावस्याभावस्य च वस्तुत्वे सति तदाश्रयल्ाडहा ॥ २४३॥ 


अपि च॒ ध्रौन्‍्यं न स्यादुत्पादव्ययद्व्य॑ बिना नियमात । 
यदिह विशेष।भावे सामान्यस्य च सत्ोउ्प्यभाजत्वात्‌ ॥ २७४ ॥ 


एवं चोत्पादादित्रयस्प साधीयसी व्यवस्थेह | 
नेवान्यथाउन्यनिन्दबबदतः स्रस्यापि घातकत्वाच ॥ २४५ ॥ 


अब उत्पादादि तीन का फ़रपर में अपिनाभाव हे यह बतलाते हैं-- 


शंका--या तो सद्गरृप एक उत्पाद दी मानो, या असद्प एक व्यय ही मानों अथवा एक भौव्य ही 
मानो इन तीनों को क्‍यों मानते द्वो [ 

समाधान- ऐसा कहना ठीक नहीं है, क्योंकि उत्पाद, व्यय और धभ्ौव्य इन तीनों का परस्पर में 
अधिनाभाव सम्बन्ध है। कारण कि एक के बिना बाकी के दो नहीं दो सकते हैं॥ २४९ ॥ इसी प्रकार इन 
तीनों में से किन्दीं दो के बिना कोई एक भो नहीं हा। सकता है, इसलिए वस्तु की सिद्धि के छिये इन तीनों 
का एक साथ मानना आवश्यक है। २५० ॥ खुलासा इस प्रकार है कि व्यय बिना उत्ताद के नहीं हो सकता 
है, क्योंकि भ्रभाव नियम से भावपुवक ही द्वोता है।। २५१ । इसी प्रकार उत्पाद भी बिना व्यय के नहीं 
हो सकता है क्योंकि एक तो ऐसा ह्वी अनुभव में आता दे भोर दूसरे उत्पाद रूप भांव व्ययरवरूप अभाव 
से ही कृतार्थ होता है।। २५२ ॥ यदि कहद्दा जाय कि उत्पाद और ब्यय भौव्य के बिना हो जांयगे सो ऐसी 
बात भी नहीं है, क्‍योंकि वस्तु के सद्भाव में ही उसके आश्रय से भाव और अभाव घटित किये जा सकते 
हैं ॥ २५३ ॥ इसी प्रकार उत्पाद और व्यय के बिना भौठ्य भी नियम से नहीं दो सकता है, क्योंकि विशेष 
के अभाष में सामान्य सत्‌ भी नहीं पाया जाता है।॥ २५४ ॥ यहां उत्पाद आदिक तीन की व्यवस्था इस 


(१) ण भवो भंगविदीणों भंग्रो वा एत्पि संभवविद्ीयों । उप्पादो विय भंगो ण विशा घोबेण अस्पेण || 
“प्र, शेया, गा, ८। 


भर पत्चाष्यायी 


अथ तथथा द्वि सगग केवलमेक॑ हि सगयमाणस्थ | 

असदुत्पादों वा स्थादुत्पादों वा न कारणामावात्‌ ॥ २४६ ॥ 
अप्यथ लोकयतः किल संदारं सर्मपक्ष निरपेक्षम् । 

मवरति निरन्वयनाश! सतो न नाशोज्थवप्यहेतुलातू ॥ २४७ ॥। 
अथ न ध्रोव्यं केवलमेक किल पश्षमध्यवसतथ् । 

द्रव्यमपरिणामि स्यात्तेत्परिणामाच नापि तद धौव्यम्‌ ॥ २५८ ।। 


अथ च ध्रौन्‍्योपेल्षितप्नुत्पादादिद्ययं प्रमाणयतः । 
सर्व” क्षणिकमिवेतत सदभावे वा उ्ययो न सर्गश्व ॥ २५९ ॥ 


एतद्दोषभयादि&्ठ प्रकृतं चारितक्यमिच्छता पुंसा । 
उत्पादादीनामयमपिनाभावो ज्वगन्तव्य! ॥ २६० ॥ 


प्रकार साध लेना चाहिए अन्य प्रकार से नहीं, क्योंकि जो अन्य का निन्‍्द॒व करता है वह अपना भी 
घातक हो जाता है॥ २४५५ | खुढासा इस प्रकार दै--जो केवछ एक उत्पाद को ही मानता है उसके मत 
से यातो असत्‌ का उत्पाद होने छगेगा या उत्पाद के कारणों का अभाव होने से उत्पाद ही नहीं होगा 
॥ २४६ ॥ तथा जो उत्पाद के बिना केवछ व्यय को द्वी मानता है उप्तके मत से या तो सद्‌ का स्वेथा 
नाश हो जायथगा या व्यय के द्वेतुका अभाव होने से व्यय द्वी नहीं होगा ।| २४७॥ इसप्ती प्रकार जो 
केवलछ एक धोव्यबाढे पक्ष का द्वी निश्चय करता है उप्तके मत से या तो द्रह्य अपरिणामी हो जायगा या 
उसके परिणमन शीढछ होने से ध्रौव्य दी नहीं बनेगा | २५८॥ अब यदि कोई भौव्य की उपेतज्ञा करके 
केवल उत्पाद और व्यय इन दो को ही प्रमाण मानता है तो उत्के मत खे या तो यह सब ज्ञषणिक्र हों 
जञायगा या सत्‌ के अमाव में नतो व्यय दी बनेगा ओर न उत्पाद द्वी बनेगा २४९। इस प्रकार जो 
पुरुष इन पूर्बोक्त दोषों के भय से प्रकृव विषय के भत्तित्व को स्वीकार करता दे उसे उत्पाद आदि के 
अविनाभाष सम्बन्ध को मान लेना चाहिये ॥ २६० ॥ 


विशेष।थ-यहद्दां २४८ वें. पश् से लेकर २६० वें पद्म तक १३ पद्यों द्वारा उत्पाद, ध्यय औौर 
प्रौद्य इन तीन का परस्पर अविनाभाव सम्बन्ध बनझाते हुए केवछ ए७ के स्वीकार करने पर कौन से दोष 
प्राप्त होते हैं. इस बात का भो निर्देश किया गया है। दर्शन शास्र का यह नियम है कि असत्‌ का उत्पाद 


(१) तथा सति ६्ि केवल सर्ग मृगय-णस्यथ कुम्मस्योत्ादनकारणामाबाद्भवनिरेव भवेत्‌ , अशदुत्पाद 
एव वा। तत्र कुम्मत्यामवनो सर्वेबमेव भावानाममत्रनिरेव भवेत्‌ । अरुदुत्पादों वा ब्योमप्रसवादीनामप्युत्ादः स्थात्‌ | 
“--प्रबच, शेया, गा, ८ टीका | 


(२) संध्स्माणरय सत्िण्डस्थ संदारकारणाभावादसंदरणिरेव भवेत्‌ , सदुच्छेर एवं व | तत्र मृत्पिणडस्था- 
संहरणो सर्बेधामेव भावानाम8६राणरेव भपेत्‌ | सदुच्छेदे वा संविदादोनामप्युच्छेदः स्यात्‌-प्रतरच, शेया, गा, ८ टीका | 

(३१) तथा केवलां टत्वथितिमुयगच्छुन्त्या म्त्तिकाया ब्यतिरेकाक्रान्तस्यित्यन्ववाभावादरथानिरेव भवेत्त्‌ 
ऋणिकनित्यत्वमेष वा । तत्र मृत्तिकाया अस्थानों सर्वषामेद भावानाम€थानिरेव भवेत्‌ । क्षणिकनित्यले वा नित्तह्षणानामपि 
नित्यत्व॑ स्थात्‌ । प्रबच, शेया, गा, ८ टीका। 


(४ ) प्रतिपु 'तदपरियामान्च! हति पाठः । 


प्रथम अध्याय धर 


उक्त गुणपर्ययवरद्द्रव्यं यत्तद्‌ व्यया दियुक्तं सत्‌। 

अथ वस्तुष्थितिरिद किल वाच्याओनेक्रान्तबोधशुद्धयर्थघ ॥ २६१॥ 
स्थादस्ति च नास्तीति च नित्यमनित्यं त्वनेकमेक॑ च । 

तदतचेति चत॒श्टययुग्मेरिव मुम्फितं वस्तु ॥ २६२ ॥ 

अथ तथ्था यदस्ति हि तदेव नास्तीति तच्चतुष्क॑ व। 

द्रव्येण क्षेत्रेण च फालेन तथ।थवापि भावेन ॥ २६३ ॥ 


नहीं होता ओर प्तत्‌ का बिनाश नहीं दवोता । इससे इतना तो पता छग जाता है कि एक तो फोई भी नया 
तत्त्व उत्पन्न नहीं किया जा सकता भोर दूसरे जो है उसका अभाव नहीं किया जा सकता। यद्यपि स्थिति 
ऐसी है तथाप्रि जग को सवथा अपरिवतनीय तो माना नहीं जा सकता, क्योंकि जग को सर्वथा 
अपरिवतनशील मानने से दिन रात का भेद ओर बाछक युवा आदि अवस्थाएं कुछ भी नहीं बन सकती 
हैं। जहां दिन है बह्ां दिन ही रहना चाहिये और जहां रात्रि है वहां रात्रि द्वी रहनी चाहिये। इसी प्रकार 
जो बालक है वह सदा बाढऊ ही बना रदे ओर जो युवा है वह सदा युवा ही बना रहे। परन्तु ऐसा 
होता नहीं । इससे प्रतीत द्दोता है कि जिस प्रकार भसत्‌ की उत्पत्ति नहीं होती और सत्‌ का विनाश नहीं 
होता उसी प्रकार जितने भी तत्त्व हैं वे सदा एकरूप द्वी न रहकर अपने स्वाभावामुसार परिवर्तन भी 
फरते रहते हैं। इनके इस परिवर्तन का नाम ही उत्पाद और व्यय है। तथा उन तत्तवों का सदा कायम 
रहना ही भौज्य है । इस प्रकार इस कथन से प्रस्येक वस्तु <पाद, व्रय ओर ध्रौव्य स्वभाव है यह सिद्ध 
होता है। तथा इसी से उत्पाद, व्यय ओर भोव्य इन तीनों का पर(पर में अविनाभाव सम्बन्ध भी जाना 
जाता है। अब यदि इन तोनों का परस्पर में अविन!भाव सम्बन्ध न मानकर रखतंत्र रूप से किसी एक 
या दो को माना जाता है तो एक तो स्वतंत्ररूप से उत्पादादिक ही नहीं बन सकते हैं और दूसरे इतने मात्र 
से तत्त्व की सिद्धि नहीं हो सकती है। उ्दाहरणार्थ--यदि केवछ रुस्पाद द्वी माना जाता है तो अप्तत्त की 
उत्पत्ति मानना अनिवाय हो जायगा, किन्तु ऐसा ह।ता नह्टीं। इससे ज्ञात द्योत। है कि केवल उत्पाद नहीं 
है। यदि केवल व्यय माना जाता दै तो सत्‌ का विनाश मानना अनिवाये हो जायगा, किन्तु ऐसा द्वोता 
नहीं । इससे ज्ञात होता है कि केबल व्यय भी नहीं है। इसी प्रकार यदि केवछ भौव्य माना जाता है तो 
वस्तुओं में जो पर्याय भेद दिखाई देता दे वह नहीं बनेगा। किन्तु ऐसा होता नहीं । इससे ज्ञात होता है 
कि फेवछ भौव्य भी नहीं है । इस प्रद्धार केवछ उत्पाद, व्यय और धीम्य के नद्ीं सिद्ध होने पर दो दो भी वे 
नहीं बनते हैं यहां इतना और जान लेना चाहिये। क्योंकि इनमें से उत्पाद व्यय, या उत्पाद-भौव्य 
अथवा व्यय-प्रौष्य इस प्रकार दो दी के मान लेने पर भी वस्त॒व्यवस्था नहीं घटित होती है, इसलिये इन 
दोनों का एक साथ सद्भाव मानना आवश्यक है यह सिद्ध द्ोता है ।| २४८-२६० ॥ 
अनेकानत दृष्टि से वरतु का विचार -- 
जो गुण पर्याय बाढ़ा द्रव्य है वही व्ययादि से युक्त सत्‌ है यद्द तो कद्दा। अब अनेकान्त ज्ञान 
की शुद्धि के ढिये वस्तु के स्वरूप का विशेष विचार करते हँ-- 
कथंचित्‌ है और कथंचित्‌ नहीं दे, कथंवित्‌ नित्य है और कथंचित्‌ अनित्य है, कथंजित्‌ अनेक 
ओर कथंचित्‌ एक है, कथंचित्‌ वह है ओर कथंचित्‌ वह नहीं दे इस प्रकार इन चार युगढों के द्वारा 


ही मानों घरतु गुम्फित दो रही है।। २६२।॥ खुछासा इस प्रकार द्वे--जों है वह नहीं भी है! इत्यादि थे 
चारों युगछ दव्य, क्षेत्र, काछ और भाव की णपेक्षा से घटित द्वोते हैँ ॥ २६३ ॥ 


५४ पचह्लाभ्यायी 


एका हि महासचा सत्ता वा स्यादवान्तरा|ख्या थे | 
ने प्थकप्रदेशतक्तं खरूपमेदो5पि नानयोरेव | २६४ ॥ 


किन्तु सदित्यप्रिधान यत्स्पात्सवार्थसाथंसंस्पर्शि । 
सामान्यग्राहकत्वात प्रोक्ता सन्मात्रतों मह्दासता ॥ २६५ ॥ 


अपि चावान्तरसत्त। सद्‌ द्रव्यं सनू गुणश्च पर्याय! । 
पोत्पादों ६धथत:. सच्चोत्पादष्वंसो सदिति धौव्यं किलेति विस्तारः ॥ २६६ ॥ 


अयमर्थो वस्तु यदा सदिति मद्यासत्याअवधायेंत । 
स्यात्तदवान्तरसत्तारूपेणा भाव एवं न तु मूलात्‌ ॥ २६७ ॥ 


अपि चावान्तरसत्तारूपेण यदावरधायते वस्तु । 
अपरेण महासत्ताहपेणाभाव एवं भवृति तदा ॥ २६८ ॥ 


इृष्टान्तः स्पष्टो5यं यथा पटो द्रव्यमस्ति नास्तीति । 
पटश्ुक्ललादीनामन्यतमस्यावित क्षित्वाच्च ॥ २६९ ॥ 


द्रव्य को अपेक्षा कथनन-- 

सत्ता दो प्रकार की है-एक महा सत्ता है और दूसरी अवान्तर सत्ता। इस प्रकार से यद्यपि 
सत्ता के दो भेद हैं तथापि न तो इनके प्रथक प्रथक प्रदेश हो पाये जाते हैं और न इनमें स्वरूप भेद 
ही है ।। २६४ ॥ किन्तु सब पदार्था में अन्वयरूप से जो 'सत! इस प्रकार का कथन किया जाता है उद्ते 
सामान्य मात्र का ग्राहक होने से सत्सापान्य की अपेक्षा महासत्ता कद्दते हैं।२६५॥ तथा द्रव्य है, 
गुण है, पर्याय है, उत्पाद है, व्यय है, भोत्य है इस प्रकार जितना भी विस्तार है वह अवान्तर सत्ता 
कद्दछाता है। २६६॥ आशय यह है कि जिस समय वस्तु 'सत्‌? इत्याकारक मदह्दासत्ता रूप से अवधारित 
की जाती है. उत्त समय उत्तका अवान्तर सत्ता रूप से अभाव ही है। किन्तु यह अभाव मूल से नहीं 
कट्दा जा सकता है || २६७॥ इसी प्रकार जब अवान्तर सत्ता रूप से वस्तु का निश्चय किया जाता है 
तब उसका महासत्तारूप से अभाव ही रहता है ॥ २६८ ॥ उक्त कथन की सिद्धि के छिये यह €दाहरण 
ठीक है कि जैसे पट यह कथंचित्‌ द्रव्य रूप भी हे ओर कर्थचित्‌ द्रव्य रूप नहीं भी है। जब पटत्व 
की धविवक्षा होती है तब वह द्रव्य ठदरता है ओर जब पटत्व की विवक्षा न हो कर शुक्लादि धर्मों की 
विवक्षा द्वोती हे तब वह द्रव्य नहीं भी ठद्दरता है। प्रकृत में भी इसी प्रकार समझन। चाहिये ॥ २६९ ॥ 


विशेषार्थ--अनेकान्त शब्द में 'अनेक' का अर्थ एक से अधिक और “अन्त? का अथे धर्म 
होने से 'अनेकान्त” का अर्थ अनेक धर्मात्मक वस्तु है। यहाँ अनेक धर्म से पररप९ श्रतिपक्षी दो धर्म 
छिये गये हैं। उदाहरणाथै--अस्तित्व नास्तित्व का प्रतिपक्षी है। नित्यत्व अनित्यत्व का प्रतिपश्नी है । 
अनेकत्व एकत्व का प्रतिपक्षी है ओर तत्‌ अतत्‌ का प्रतिपक्षी है। तथापि ये सब घम बविवक्षा भेद से 
प्रत्येक बस्तु में पाये अवश्य जाते हैं। इसलिये प्रत्येक वस्तु को अनेकान्त रूप कहद्दा जाता है। बहुत से 
विद्वान अनेकान्त का ऐसा भर्थ करते हैं कि जिसमें दर्शन, ज्ञान और चारित्र आदि या रूप, रस और 
गन्ध आदि णनेक धर्म पाये जायें उसे अनेकान्त कहते हैं। किन्तु प्रत्येक वस्तु में अप्रतिपक्षमृत अनेक 
धर्मों का सद्भाव तो प्रत्येक दशेनकार ने माना है। सांख्य प्रकृति को सतोगुण, रज्ोगुण और शमोगुण 


प्रथम अध्याय रेडें 


क्षेत्र डिघावधानात्‌ सामान्यमथ च विशेषमाश्रं स्थातद्‌ | 
तंत्र प्रदेशमाशत्र प्रथम प्रथमेतरं तदंशमयम्‌ ॥ २७० ।। 


अथ केवल प्रदेशात प्रदेशमात्रं यदेष्यते वस्तु । 
अस्ति स्वश्षेत्रतया तदंशमात्राविवक्षितत्वान्ष ॥ २७१ |! 


अथ केवल तदंशात्तानन्मात्राददेष्यते वस्तु । 
अस्त्यंशविवचितया नास्ति च देशाविवक्षितत्ाव्व ॥ २७२ ॥ 


संध्ष्ट: पटदेशः श्षेत्रस्थानीय एवं नास्त्यस्ति । 
शुक्लादितन्तुमात्रादन्यतरस्या विव छितत्वादा ।। २७३ ॥ 


इन तीनों की साम्यावस्था रूप मानता है। वैशेषिक भी प्रथिवी में गन्ध प्रमुख अनेक गुण मानता है। 
इसी प्रकार अन्यान्य दशनकार भी प्रत्येक बश्तु में अनेक धर्मों का सद्भाव स्वीकार करते हैं। इसढिये यदि 
अनेकान्त का यह अथे किया जाता है कि जिसमें अनेक धम हों वह अनेकान्त है तथ तो ये सभी द्शनकार 
अनेकान्त के पोषक सिद्ध द्वो जायेंगे। किन्त वस्तु स्थिति ऐसी नहीं है क्‍यों कि प्रकृत में अनेकान्त का 
वास्तविक अर्थ यह दे कि जिसमें परस्पर प्रतिपक्त भूत दो धर्म पाये जाते हैं उसे अनेकान्त कहते हैं । इस 
हिछात्र से विचार करने पर जैन दश्शन के सिवा अन्य दशनकार अनेकान्त तत्त्व के पोषक नहीं ठह्दरते 
हूँ क्यों कि उन्होंने परस्पर प्रतिपक्षमृूत सन और असत््‌ का, नित्यत्व और अनित्यत्व का या एकत्व और 
अनेकत्व का एक वस्तु में सद्भाव स्वोकार नहीं किया है। विवक्षा भेद से ऐसा सद्भाव जैन दशन दही 
बीकार कर ता है, इसलिये जैन दर्शन ही अनेकान्त का पोषक ठहरता है। अनेकान्त का स्वरूप ऐसा दै यह 
ज्ञान तभी निमंछ दो सकता है जब प्रत्येक पदार्थ की स्थिति उस प्रकार से प्रतिभासित द्वोने छगे । इसके 
लिये यहाँ परस्पर विवक्ष भूत धर्मों के ऐसे चार युगल लिये गये हैं जो बिवक्षा भद से प्रत्येक वस्तु में 
घटित करके बतढाये गये हैं । उसमें भी सर्वे प्रथम द्रव्य, क्षेत्र, काछ और भाव की अपेक्षा भरितित्व और 
नास्तित्व को घटित किया गया है। द्रव्य के दो भेद हैं सामान्य और विशेष | यहाँ सामान्य से मद्दा 
सत्ता और विशेष से अवान्तर सत्ता छो गई है। यत:ः ये दोनों परस्पर में एक दूसरे की अपेक्षा विपक्षभूत 
हैं अतः इनमें से जब जिसकी प्रधान रूप से विवक्षा रहती है तब उसका सद्भाव माना जाता है। यद्यपि 
यहाँ यद्द कहा जा सकता है कि जब ये दोनों सत्ताएँ भिन्न भिन्न हैं तब इन दोनों का ए% साथ अस्तित्व 
मानने में क्या बाधा है। सो इस शंका का यह समाधान दै कि तत्त्वतः ये दो नदीं दे किन्तु विवश्षा भेद 
से ही ये दो मानी जाती हैं। इसलिये जब्च जिसकी प्रधानता रद्दती है तब उसी की भपेक्षा से अस्तित्व 
रूप व्यवद्ार किया जा सकता द्वे अन्य की अपेक्षा से नहीं ।। २६४-२६९ || 


क्षेत्र की अपत्षा अस्ति-नास्ति विच्चार-- 


क्षत्र के सामान्य और विशेष ऐसे दो भेद कहे हैं। उनमें से यावत्यदेश रूप सामान्य क्षेत्र है 
ओोर प्रदेशों क' व्यक्तिश: विभाग रूप विशेष क्षत्र है ।। २७० ॥ अब ज्ञिस समय केवछ प्रदेशों की अपेक्षा 
से यावत््रदेश रूप वस्तु कद्दी जातो है उप समय वह स्वक्षंत्र रूप से तो है परन्तु उस देश (द्रव्य के 
अंशों की अविवक्षा होने से अंशों की अपेक्षा से नहीं है॥ २७१ ॥ इसी प्रथार जिस समय जितने उस 
वश्तु के अंश होते हैं केवछ उन अंशों रूप से वस्तु कद्दी जाती है उस समय वह अंशों की भपेज्षा से तो है 
किन्तु देश की अविवक्षा होने से देश की अपेक्षा नहीं है ॥ २७२ । ढदाहरणाथ-- क्षेत्र रूप से पट देश 
के विविक्षित होने पर वह कथंचित्‌ है भी और नहों भी है। यतः पट शुद्धादि तन्‍्तुओं का समुदाय मात्र 


3६ पत्चाध्यायी 


कालो वर्तनमिति वा परिणमन वस्तुन! स्वमावेन । 
: सो5पि पूर्वबद्‌ हयमिह सामान्यविशेषरूपत्वात्‌ ॥ २७४ ॥ 


सामान्य विधिरूपं प्रतिषेधात्मा भवति विशेषश्च | 
उभयोरन्यतररपावमग्नोन्मस्तत्वादर्ति नास्तोंति ॥ २७५ ॥ 


तश्र निरंशों विधिरिति सर यथा स्वयं संदेवेति | 
तदिद विभज्य विभागे। प्रतिषेषश्चांश्वकर्पनं तस्य | २७६ ॥ 


तदुदादरणं सम्प्रति परिणमनं सत्तपावधायंत । 
अस्ति विवश्षितत्वादिद नास्त्यंशस्याविवक्षया तदिह ॥ २७७ ॥ 


है अतः पट और तन्‍्तु इनमें से ज़ब जो विवक्षित होता है तब वह है और जी अविवज्षित रहता है 
धह् नहीं है ॥ २७३ || 

विशेषाथ--जिसमें वस्तु रहती दे उसे क्षत्र कहते हैं। क्षेत्र शब्द के इस व्युत्पक्त्यथ के अनुसार 
तरवत: प्रत्येक वस्तु अपने ही प्रदेशों में रहती है इस छिये जिस बस्तु के जितने प्रदेश हैं उनका सम्रु्चय 
ही उस वस्तु का सामान्य क्षेत्र हहरता है और प्रत्येक प्रदेश विशेष क्षत्र ठदरता है। इसी से यहाँ क्षत्र के 
सामन्य और विशेष ऐसे दो भेद किये गये हैं। छोऋ में यद्यपि आकाश में या आश्ाश के किसी अवयब 
विशेष में क्षेत्र शब्द का व्यवद्वार किया जाता है तथापि यह उसके आधार गुण की प्रमुखता से दी क्रिया 
जाता है। वाग्तव में तो प्रत्येक द्रव्य अपने प्रदेशों में दी प्रतिष्ठित है इसलिये जिस द्रव्य के जितने प्रदेश 
हैं वही उसका स्वक्षेत्र है। अब जब इन प्रदेशों में भेद विवक्षित द्ोता है तब उसका प्रत्येक प्रदेश क्षेत्र 
शब्द से व्यवहत होने के कारण वह विशेष क्षत्र कदहछाता हे और जब इन प्रदेशों का भेद विवक्षित न होकर 
समुदाय विवक्षित द्ोता है तब प्रदेशों का समुदाय क्षेत्र शब्द से व्यवह्त होने के कारण बह सामान्य क्षेत्र 
कहलाता है। इस प्रकार प्रत्येक द्रष्य के सामान्य और विशेष रूप दो प्रकार के क्षेत्र की सिद्धि हो जाने 
पर वे परस्पर में एक दूसरे की अपेक्षा से अस्ति नास्ति रूप हें ऐसा जानना चाहिये । इनमें से जब जो 
विवक्षित होता है वह अस्तिरूप भौर उससछे भिन्‍न दूसरा नास्तिकप ठहरता है। उद्ाहरणाथ-जब वस्त्र 
में तन्‍्तु भविवक्षित रहते हैं तब केवछ एक बस्तर की ही प्रवीति होती है और जब वस्न की प्रधानता न रह 
कर तन्तुओं की प्रधानता द्वो जाती दै तब वन्त्र की भतीति न हो कर केवल तन्तुओं की हो भ्रतीति द्वोती है। 
प्रकृत में भी इसी प्रकार जानना चाहिये। इस प्रकार क्षेत्र की अपेक्षा से भी प्रत्येक वस्तु अस्ति-नाह्ति रूप 
है यह सिद्ध होता है ॥ २६५-२७३ ॥ 

काल के भेद और उनकी अपेक्षा अस्तिनास्ति विक्ारं-- 


बतेना का नाम काछ है, अथवा प्रति समय अपने स्वभाबरूप से वस्तु का जो परिणमन दोता 
है उप्तका नाम काछ है। इसके भी पहले के समान सामान्य ओर विशेष ऐसे दो भेद है ॥ २७७ ॥ विधिरूप 
सामान्य काछ कहलाता है और निषेधरूप विशेष काल कहलाता है। इन द नों में से किसी एक के विवक्षित 
और दूसरे के अविवक्षित द्वोने के कारण अश्ति नार्तिरूप विकल्प द्योता है ॥२७५॥ प्रकृत में अंश 
अर्थात्‌ विभाग का न किया जाना ह्वी विधि है। उदाहरणाथ--सब पदार्थ स्वभावतः सदूप हैं ऐसा मानना 
विधि है। तथा द्वव्य, गुण ओर पर्याय इत्यादि विन्रिध भेदों के द्वारा उस सत्‌ का विभाग करके उसमें 
अंश कल्पना का करना ही प्रतिपेध है ॥। २७६ ॥| यहां सामान्य भौर विशेष काछ के साथ अस्ति नार्ितिका 
उद्‌।हरण यह है कि जिस समय केवल सद्रुप से परिणमन निश्चित किया जाता है उस समय उसकी विवश्ञा 
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संदृष्टि: पटपरिणतिमात्रं कालायतस्वकालतया | क्‍ 
अस्ति व तावन्मात्रात्नास्ति १८सतन्तुशुक्लरूपतया।॥ २७८॥ 


भाव परिणाम; किल स चैच तत्त्तरवरूपनिष्पति! । 
अथवा शक्तिसमृह्दो यदि वा सर्वेस्वसारः स्थात्‌ ॥ २७९ ॥। 


स विभक्तो द्विविध! स्थात्सामान्यात्मा विशेषरुपश्र । 
तत्र विवक्ष्यो मुख्य; स्यात्स्तरभावो5थ गुणो हि परभाव। ॥ २८० ॥ 


सामान्य विधिरेव हि शुद्ध! प्रतिषेघरुथ निरपेक्ष। । 
प्रतिषेधो द्वि विशेषः प्रतिपेष्य: सांशकथ सापेक्ष || २८१ ॥ 


होने से वह विधिरूप से है किन्तु उसके अंशों को विवज्ञा नहीं द्वोने से वह अंशों को अपेक्षा से नहीं है 
॥ २४७ || उदाहरणाथ पटरूप जो सामान्य परिणमन दै वह काल सामान्य की अपेक्षा से पट का स्वकालढ 
है, इसढिये इतनेमान्न की अपेक्षा से तो वह है किन्तु वही पट तनन्‍्तु और शुक्लरूप परिणमन विशेष क्री 
अपेत्षा से नहीं है || २७८ ॥ 

विशेषाथ - प्रकृत में लक्षणपृवक काल के भेद करके उनको अपेक्षा से अर्तनारित विकक्ष्प घटित 
किये गये हैं। काछ नाम का एक द्रव्य है और उसका बतंना यह छतक्तुण है। प्रकृत में जो काछ का छक्तण 
बतेना किया गया है सो उससे इसी का संकेत किया गया जान पढ़ता है। किन्तु यह स्वभाव फेवछ काक 
द्रब्य में ही पाया जाता है अन्य द्रव्यों में नहीं । तथापि यहां पर कल शब्द से निमित्त काल का प्रहण न 
बरक स्वकाल का ही प्रहण किया गया है, इसलिये श्वकाछ का कथन करने के लिये विकल्प रूप से काल 
का दूसरा लक्षण कहा है। यहां मुख्यतया काल का लक्षण परिणमन किया है क्योंकि प्रत्येक द्रब्य अपने 
सर्वभावरूप से प्रतिक्षण परिणमन करता रहता है। यह छक्षण सब द्वव्यों में घटित हो ज्ञाता है इसलिये 
यह उनका स्वक|छ कहलाता है। इसके सामान्य और विशेष ऐसे दो भेद हैं। जहां अवान्तर भेदों की 
विवज्ञा न करके सत्सामान्य का परिणमन विवशक्षित होता है वहां वह सामान्य कार कट्टलाता है। 
यह केवछ विधि अर्थात्‌ सामान्य को विषय करता है इसलिए इसे सामान्य काल कहते हैं। तथा जहां 
अवान्तर भेदों का परिणमन विवक्षित होता है वहां वह विशेष काल कहलाता है। यह प्रतिपंध अर्थोत्त्‌ 
द्रव्य, गुण और पर्याय इत्यादि विशेष को विषय करता है इसलिये इसे विशेष काल कहते हैं। इनमें से जब 
सामान्य काल विवक्षित होता है तब उसकी अपेक्षा अस्तिरूप व्यवहार होता है ओर विशेष काछ की 
अपेक्षा से नाश्तिरूप व्यवद्दार होता है। तथा जब विशेष काल विवक्षित रहता है तब उसकी अपेक्षा से 
अस्तिरूप प्यवह्र होता है और सामान्य काल की अपेक्षा से नास्तिरूप व्यवहार होता दे। इस प्रकार 
काछ की भपेक्षा से भी प्रत्येक व॒श्तु भरित और नास्तिरूप है यह सिद्ध द्वोता है । 

भावी भश्रपेक्षा श्रस्ति-नास्ति विचार+- 

भाव नाम परिणाम का है। तत्त्व का जो स्वरूप है वही उसका भाव है। अथवा शक्तियों का 
समुदाय भी भाव कहलाता है। अथवा भाव से पद़ाथ के सबेरबसार का प्रहण किया जाता है॥ २७९॥ 
विभाग करने पर उसके सामान्य और विशेष ऐसे दो भेद होते हैं। इनमें से जो विबक्षित द्वोता है वह 
मुख्य हो जाता है अत: वह स्वभाव कहलाता है। तथा जो अविवक्षित द्योता है बह गौण दो जाता है 
अतः वह परभमाव कहछाता है॥ २८०॥ इन दोनों भेदों में से सामान्य भाव विधिरूप है जो शुद्ध, 
प्रतिषिधक और निरपेक्ष होता है। तथा विशेष भाव प्रतियेधरूप है जो प्रतियेष्य, सांश और सापेक्ष द्ोता - 


प् 
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अयमर्थो पश्तुतया सत्सामान्यं निरंशक यावत्‌ । 
भक्त तदिह विकब्पैद्रेव्यायेरुच्यते विशेषश्व ॥ २८२ ॥ 
तस्मादिदमनवद्ं से सामान्यतों यदाप्प्यरित । 
शेषविशेषविवक्षाभावादिद तदेव तन्नास्ति ॥ २८३ ॥ 


यदि वा स्वमिद यहिवक्षितत्वाडिशेषती5स्ति यदा । 
अविवध्षितसामान्यात्तदैव तन्नास्ति नययोगात्‌ ।। २८४ ॥ 


तत्न विवत्यों भाव। केवलमस्ति स्वमावम्ात्रतया | 
अविवक्षितपरभावाभावतया नारिति सममेव ॥| २८५ ॥ 


संद्टि! पटमाव। पटसारों वा पटस्य निष्पत्ति! | 
अस्त्यात्मना च तदितरए्टादिभावाविवक्षया नास्ति ॥ २८६ ॥ 


है ॥ २८१ ॥ भाशय यह है कि जब तक सत्‌ में अंशकल्पना नहीं की जाती हे तब तक वह सामान्य कह्दा 
ज्ञाता है और जब उसका द्रव्यादिरूप से विभाग कर दिया जाता है तब वह विशेष कहा जाता है ॥ २८ २॥ 
इसलिये ऐसा मानने में कोई आपत्ति नहीं कि जिस समय सत्‌ सामान्यरूप से हे उत्त समय वह शेष 
विशेषों की विवक्षा नहीं द्ोने से उसरूपसे नहीं है ॥ २८३॥ अथवा जिस समय ये सब पदार्थ विशेष 
रूप से विवक्षित होने के कारण उसहूप से हैं उप्त समय सामान्य क्री विवशक्षा नहीं होने से वे उसरूप से 
नहीं हैं ॥ २८४॥ अब इनमें जो भाव विवश्चित होता है वह केवछ स्वभावरूप से है ओर नो भातर 
अविवक्षित होता है वह परभाव द्वोने से उस समय नहीं है ॥ २८४। चदाहरणाथ जो भी पटका भाव 
पटका सार या पटकी निष्पत्ति है। इसमें जो विवत्तित होता है उस्तरूप से वह है और इससे भिन्न परादि 
भावों की विवक्षा नहीं होने से ठसरूप से वह नहीं है ॥ २८६ !। 


विशेषार्थ -यहाँ सब प्रथम भाव के स्वरूप पर प्रकाश डाछा गया है फिर उप्तके भेद करके उनको 
भपेक्षा अस्ति-नास्ति व्यवहार घटित किया गया है। प्रकृत में भाव का अथ्थ परिणाम किया है। 
भाव शब्द का निरुक्‍त्यथ है होते रहना?। जो परिणाम साध्य होने से इस शब्द के द्वारा व्यक्त किया गया 
है। पर इससे कोई विरुद्ध परिणाप्त का ग्रहण न कर ले इसलिये भाव का दूसरा अर्थ 'जिस पदार्थ का 
जो स्वरूप हे ठसका उत्पन्न होना भाव है? यह किया गया हे । यद्यपि भाव के इस दूसरे लक्षण से परिणाम 
की एक घारा का बोध तो हो जाता है पर इससे उसकी क्षणिकता का निराकरण नहीं होता । ऐसी एक 
धारा को तो क्षणिकवादी थोद्धों ने भी स्वीकार किया हे। उनका कहना है कि पूल क्षण उत्तर छण में 
अपने आकार को समर्पित करके निवृत्त हो जाता है। यह एक दोष है. जो भाव का दूधरा छक्षण मानने 
पर भी बना रहता है। अतः इस दोष का परिहार करने के लिये भाव का तीसरा लक्षण दिया हैं। 
इस लक्षण द्वारा कह्दा गय। है कि जिस वस्तु की जितनी शक्तियाँ हैं उनका समुदाय दी भाव है। इससे 
यद्यपि पूर्वोक्त दोष का परिद्ार द्वो जाता है तथापि गुणों की व्याप्ति नित्यता के साथ द्वोने के कारण एक 
नई भ्ापत्ति खड़ी हो जाती है। अतः उपयुक्त सब दोषों का वारण करने के लिये भाव का चौथा लक्षण 
किय। गया है । इसमें यह बतरूया गया हे कि बर्तु का जो स्वरूप है वही उसका भाव है। इस 
प्रकार भाव के रवरूप का निणेय करके आगे सामान्य और विशेष ऐसे दो भेद किये गये हैं | जहाँ अवान्तर 


कक 


(१) ख ग प्रग्योगयं श्लोकः व्युक्तमेश वतेते | ( २ ) खप्नती 'तरबटादिः इति पाठ) । 


प्रथम भरध्याय ५९ 


सत्र क्रम एप द्रव्ये क्षेत्र तथाउथ काले च | 
अनुलोमप्रतिलोमरस्तीति विवक्षितों पुरय!ः ॥ २८७॥ 
अपि चैव॑ प्रक्रियया नेतव्याः पश्चशेपभद्भाथ । 
बर्णवदुक्तडय मिह पदवच्छेशास्तु तथोगात्‌ | २८८ ॥ 


भेदों की विवज्ञा न करके भाव सामान्य विवक्षित होता हे वह सामान्य भाव कहछाता है। और जिसमें 
शअवान्तर भेदों की विवक्षा रहती हे वह विशेष भाव कहलाता है। इनमें से सामान्य भाव शुद्ध प्रतिषेघक 
भर निरपेक्ष माना गया है। इसमें अवान्तर भेदों की कल्पना नद्दीं की जाती हे इस ढिये तो शुद्ध है, ओर 
क्षति! द्वारा अवान्तर भेदों का निषेध करता है इसलिये प्रतिपिधक हे। इसी प्रकार इसमें अवान्तर भेदों की 
अपेक्षा नहीं लेनी पड़ती इस्तलिये यद्द निरपेक्ष भी हे । तथा विशेष भाव इसके विपरीत सांश, प्रतिषेध्य और 
साक्षेप माना गया है | इनमें से जब सामान्य भाव विवक्षित होता है तब उसकी अपेक्षा अस्तिरूप व्यवहार 
होता है और विशेष भाव की अपेक्षा से नास्तिढ्प व्यवद्दार द्वोता है। इसी प्रकार जब विशेष भाव 
विवज्तित होता है तब उसकी अपेक्त! से भरित रूप व्यवहार द्ोता है. ओर सामान्य भाव को भपेक्षा से 
नास्ति रूप व्यवहार द्ोता हे, क्यों कि जिस समय जिसकी बविवक्षा रहती हैँ उस समय उश्तकी मुज्यता 
होने से वह स्वभाव ठददरता है. और दूसरा परभाव, इस छिये मुख्यता और गौणता की अपेक्षा से ऐसा 
व्यवद्वार होने में कोई आपत्ति नहीं आती है ॥ २७९-२८६॥ 


ब्रथमतः नित्य-अनित्य आदि युगलों को पृवाक क्रम से जानने की सूचना करके तदन्तर इन 
सब युगलों में सप्तभंगी छ्ित्त प्रकार घटित करनी चाहिये इसका निर्देश-- 


सबंत्र अर्थात्‌ निव्य अनित्य आदि शेष तीन युगढों में द्रव्य, क्षेत्र, काछ और भाव की भपेत्ञा 
यही क्रम जानना चाहिये। इसमें अनु लोम और प्रतिलोभ क्रम से जो विवक्षित होता है बह मुख्य हो 
जाता है ॥ २८७॥ इस प्रकार अस्ति नाह्ति आदि चारों युगलों की अपेक्षा दो भंग कद्दे । शेष पाँच भंग भी 
इसी प्रक्रिया से जान लेना चाहिये। इन सातों भंगों में दो भंग वर्ण स्थानीय कहे गये हैं। किन्तु शेष 
पाँच भंग इनके सम्बन्ध से बनते हैं अतः वे पद स्थानीय जानना चाहिये || २८८ ॥ 


विशेषार्थ- पहले अस्ति--नास्ति युगल का द्रव्य, क्षेत्र, काठ और भाव फी अपेक्षा विचार 
किया । अब यहाँ नित्य-भनित्य, एक -अनेक और तत््‌-अतत्‌ इन तीन युगढों का द्रव्य, क्षेत्र का और भाष 
की णपेक्षा उक्त क्रम से विचार करने की सूचना करके सप्तभंगी का निर्देश किया गया है। सप्तभंगी में 
सात भंग होते हैं। उनमें से दो भंगों का निर्देश तो पूर्वाक्त कथन से ही हू जाता है। किन्तु पूर्बोक्त कथन 
से शेष पाँच भोगों का ज्ञान नहीं होता, अतः २८८ बे श्छोक में द्ष्टान्त द्वारा उनफे जानने की प्रक्रिया का 
निर्देश कर दिया है। सात भंगों में दो भंग स्वतन्त्र द्ोते हैं अतः उन्हें वर्णस्थानीय बतढाया गया है। किन्तु 
शेष पाँच भंग इन दो भंगों के संयोग से बनते हैं अतः उन्हें पद्श्थानीय बतछाया गया है, इस प्रकार यह 
उक्त कथन का संक्षिप्त सार है। अब यहाँ प्रकरणानुसार सप्तभंगी के स्वरूप का संक्षेप में विचार 


सात वाक्यों के समुदाय को सप्तभंगी कह्दते हैं। विरोधी दो घ्मों की अपेक्षा प्रभकर्ता के मन में सात 


संशय उत्पन्न होते हैं जिनके कारण वह उन्हें जानना चाहता हैं। इसछिये ब६ सात प्रश्न करता है। सप्त- 
भंगी द्वारा इन्हीं सात प्रभों का समाधान किया जाता है । 


मे साद भाष्य रूत्‌ और भसत्‌ इन दो धर्मों की भपेक्षा निश्न प्रकार है-( १) स्पाद्रित (२) 


६५ पत्चाष्यायी 


स्थान्नातिति (३ ) स्थादृश्ति नारित (४) स्यादवक्तव्य (५४) स्यथादरित अभवक्तव्य ( ६ ) स्यान्नारित अवक्तब्य 
और (७ ) स्याद्र्ति नास्ति अवक्तष्य । 


वाक्य दो प्रकार के होते हैं प्रमाण वाक्य और नय वाक्य । यों साधारणतयां प्रमाण वाक्य भोौर 
नय वाक्य का विश्लेषण फरना कठिन है क्‍यों कि यह सब वक्ता की विपक्षा पर निर्भर करता है। बहुत से 
बिद्वान धर्मी वचन को प्रमाण वाक्य और घधर्मबचन को नयवाक्य कहते हैं पर धर्मी धर्म के बिना और धमे 
धर्मी के बिना नहीं प|या जाता इसलिए ऐसा भेद नहीं किया जा सकता है | 


द इस प्रकार जब वाक्य दो प्रकार के द्वोते हैं. तो सप्तमंगी भी दो तरह की द्दोनी चाहिये ऐसा बहुत 
से आचारयों का मत है। इस मत का कथन अकल्ंकदेव और विद्यानन्द ने किया है। $-तु बहुत से विद्वान 
प्रमाण सप्तभंगी को नहीं मानते । मालूम होता है कि पंचाध्यायी के कर्ता का भी यद्दी अभिप्राय रद्दा है । 
आगे प्रमाण का विवेचन करते समय तीप्वरे और चौथे भंग को प्रभ्नकर्ता ने प्रमाणवाक्य बतढ़ाने का 
प्रयत्न किया है। किन्तु प्रभकृतो के इस मत का खण्डन करते हुए पंचाध्यायीकार ने लिखा है कि प्रमाण 
अभंग ज्ञानमय है भंग ज्ञानमय नहीं । प्रमाण का उदाहरण जो पद्ाथ स्वरूप से अस्तिरूप है वही पररूप 
से मास्तिरूप है” यह होगा । इससे उक्त मत की ही पुष्टि होती हे | 


इन सात भंगों में पहुछा ओर दूसरा धम स्वतन्त्र होता है और शेष पाँच भंग इन दो भंगों के 
संयोग से बनते हैं। इसीसे ग्रन्थकर्ता ने प्रथत दो भंगों को बर्णस्थानीय और शेष पाँच भंगों को पद्श्थानीय 
बतछाया है। कितने द्वी आचार्य अवक्तव्य भंग को भी प्रत्येक मानते हैं. पर वस्तुतः वह स्वतंत्र नहीं हैं । 

इन सात भंगों में से प्रथम भंग में प्रधानरूप से सत्तव धम की प्रतीति होती है। दूसरे भंग में 
प्रधानरूप से नास्तित्व धरम की प्रतीति होती है । तीसरे भंग में क्रप्त से प्रमुखता को प्राप्त हुए दोनों धर्मों 
की प्रतीति होती है। चोथे भंग में एक साथ दोनों की प्रधानता होने से अवक्तब्यरूप धम को प्रतीति होती 
है। पाँचवें भंग में अवक्तव्य विशिष्ट सत्त्व धर्म की प्रतोति होती दै। छठ भंग में नास्तिव विशिष्ट भव- 
कव्य धर्म की पर्ताति दोती है। ओर सातवें भंगमें क्रम से प्रमुखता को प्राप्त हुए अस्तित्व और नास्तित्व 
विशिष्ट अवक्तव्य घर्म की प्रतीति होती है । 


यद्यपि प्रथमादि भंगों में नात्तित्व भादि धर्मों का उल्लेख नहीं किया जाता। तथापि वे वहाँ 
गोण रहते हैं. इतना मात्र इसका थ्रथ लेबरा चाहिये। यहाँ यह प्रश्न किया जा सकता है कि क्रमसे या 
युगपत्‌ कहने की अपेक्षा से द्वी ठृतीयादि भंग बनते हैं इसलिए उन्हें व्तु के धर्म मानना उचित नहीं । 
बरतु के धर्म केवल पहछा ओर दूसरा भंग द्वी दो सकता है। किन्तु विचार करने पर यद्द कथन युक्त प्रतीत 
नहीं होता क्‍योंकि जिस प्रकार पकार और टकार की अपेक्षा घट पद्‌ भिन्न है उसी प्रकार प्रथम और द्वितीय 
भंगों के द्वारा कहे गये धर्मों की अपेक्षा ठृतीयादि भंगों के ढ/रा कदे गये धर्म भिन्न दें । 


एक यह प्रश्न किया जाता द्वे कि क्रमापिंत उम्रयहूप तीसरे भंग की अपेक्षा सहार्पित उभयरूप चौथे 
भंग में कोई भेद नहीं, क्‍योंकि क्रम ओर अक्रम ये शब्दनिष्ठ है. अथनिष्ठ नहीं, इखढिए इनसे अर्थ में भिन्न 
दो धर्मों की प्रतीति नहीं होती । पर विचार करने पर यह्‌ प्रश्न भी युक्त प्रतीत नहीं दधोता, क्योंकि तीसरे 
भंग में अस्तित्व नास्तित्व उसयरूप धर्म की प्रधानता है भौर चौथे भंग में अवक्तव्यहप घर की प्रधानता 
है। यह तो कहा नहीं जा सकता कि बस्तु का स्वरूप केवछ स्तर हो है, क्योंकि स्वहूप आदि को अपेक्षा 
बसु में ज्ञित +कार उत्त्व को प्रतीति होती है। उत्ती प्रद्वार उप्रमें पररूप आदि की अपेक्षा असरव धर्म 
की भो प्रतीति होती दै। यहद्द भी नहीं कह्दा ज| सकता कि वस्तु का र्त्ररूप केवड अप्तत्त ही है क्योंकि. 
पररूप आदि की अपेक्षा धरतु में जिस प्रकार असर्व की प्रतीति द्वोती हे उप्ती प्रकार स्व॒रूप भादि की अपेक्षा 


प्रथम अध्याय $ १ 


नेनु चान्यतरेण झतं किमथ प्रायः प्रयासभारेण । 

अबि गौरवप्रसंगादनुपादेयाच वाखिलासत्वात्‌ ॥ २८९ ॥ 
अस्तीति च वक्तब्यं यदि वा नास्तीति तत्तसंतिडय । 
नोपादानं एथभिह युक्त तदनथक्रादिति वेत्‌ ॥ २६० ॥ 
तन्न यतः सब सत्‌ तदुभयभावाध्यवसितमेवेति | 
अन्यतरस्य विलोपे तदितरभावस्य निहवापत्ते! ॥ २६१ ॥ 


स यथा केवलमन्वयभात्र वस्तु प्रतीयमानो5पि | 
व्यतिरेकाभावे किल कथमन्वयसाधकश्व स्थात्‌ ॥ २९२ ॥ 


ननु का नो द्वानि! स्यादस्तु व्यतिरेक एवं तद्दपि | 
किन्लन्व यों यथास्ति व्य तिरेकोी5्प्यस्‍््ति चिदचिदित ॥ २९३ ॥ 


उसमें सक्तव की भो प्रतीति होती हैं। इसी प्रकार तदुभय भी केवछ वस्तु का स्वकृप नहीं हे, क्‍योंकि तदु- 
समय ते विलक्षण जात्यन्तररूप भी वस्तु अनुभव में आती है। इसकी पुष्टि में पानफ ( पेय ) का उदाहरण 
दिया जा सकता है। हम देखते हैं कि प्रत्येक दही, गुड़, इछायची काढीमिरच और नागकेसर के स्वाद 
की भपेक्ता इनके मिश्रण से जो पानक तैयार किया जाता है उप्तका रत्राद विरक्षण ही होता है। इसी प्रकार 
तदुभय धर से अवक्तव्य घर्म विढक्षण दी है । 

एक ऐसा प्रश्न किया जा सकता है कि जिस प्रकार अवक्तव्यत्व अढछग धर्म माना गया है उसी 
प्रकार वक्तव्यर्व नाम का भी स्वतंत्र धम मानना चाहिये। पर विचार करने पर यह आपकि ठीक 
प्रतीत नहीं होती, क्योंकि सामान्यरूप से वक्तत्यत्व नाम का भिन्न धर्म नहीं पाया जाता औभौर सत्त्व भादि 
रूप से जो वक्तव्यत्व घ्॒म माने गये हैं. उनका अन्‍्तर्भाव प्रथमादि भंगों में ही धो जाता है। यद। कदाचित 
वक्तव्यत्व नाम का स्वतंत्र धर्म माना भी जाय तो विधि और प्रतिपेघरूप वक्तव्यत्थ और अ्रष्यक्तव्यत्व 
इनकी अपेक्षा एक रतंत्र सप्तभंगी ही प्राप्त होती हे | २८७-२८८ | 

इस प्रकार अछग अडग सात धर्मों के बन जाने से सप्तभंगी सिद्ध हो जाती है । 

वस्तु में श्रन्वय व्यतिरेक की पिद्धि-- 

शंका--अस्ति और नारित इन में से किसी एक के मानने से काम चछ जाता है, दोनों को छिद्ध 
करने का प्रयत्न फरने से क्‍या प्रयोजन है, क्यों कि ऐसा करने से गोरब दोष आ्राता है और कहने की चतुराई 
मात्र होने से बहू उपादेय भी नहीं है। इसलिये तत्त्व की भले प्रकार से सिद्धि करने के ढिये या तो केषढ 
विधि का ही कथन करना ठीक है या केबछ निपध का ही कथन करना ठीक दे। दोनों का अछग भदग 
प्रहण करना युक्त नहीं हैं, क्योंकि इनका अछग अछग ग्रहण करना अनथंक ठहरता है ! 

समाधान- यद्द कहना ठीक नहीं है, क्‍यों कि सभी पदार्थ विधि-निपष्ररूप भाश्व से युक्त हैं। 
यदि इन दोनों में से ढिसी एक का छोप माना जाता है तो उससे भिन्न दूसरे भाव को भी हप्त होने की 
आपत्ति आती है ।॥ २९१॥ विधि और निपध में से किसी एक के नहीं मानने पर शेष दूसरे के अभाव का 
प्रसंग इस प्रकार आता हैं कि यदि वस्तु फकेवछ अन्वय रूप है ऐसी प्रतीत मानी जाग्र तो वह व्यतिरेक के 
अभाष में भन्‍्वय की साधक फैसे हो सकती दे। भर्थात्‌ नहीं दो सकती है॥ २९२॥ 

शंका--अन्यय के समान ध्यतिरेक भी रहा आवे इसमें हमारी क्या द्ाति है अर्थात्‌ कुछ भी 
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यदि वा स्यान्मतं ते व्यतिरेके नान्वय। कदाप्यस्ति । 
न तथा पश्चच्युतिरिह व्यतिरिको5्प्यल्तये यती ने स्थात्‌ ॥ २९४ ॥ 


तरमादिदभनवर्थ केवलमयमन्वयों यथास्ति तथा | 
व्यतिरेको 5सत्यवशेषादेकोक्त्या चेझश। समानतया ॥ २९५ ॥ 


रष्टन्तीउप्परिति घटो यथा तथा घ्वस्वरूपतो5स्ति पट) । 
न घट पटेध्थ न पटो घटेएपि भवतो5थ घटपटाविह हि।| २६६ ॥ 


ने पटामावों हि घटो ने पटाभावे घटस्य निष्पत्ति!। 
ने घटाभावों हि पटः पटस्ों वा घटठव्ययादिति चेत्‌ ॥ २९७॥ 
ततिंक व्यतिरेकस्य भावेन विनाउन्वयो5पि नास्‍्तीति | 
अप््यन्ययः स्वरूपादिति वक्तुं शक्यते यतस्त्विति चेत्‌ ॥ २९८ ॥ 


तन्न यतः सदिति स्पादद्वेत द्ेतमावभागपि च | 
तत्र विधो विधिमात्रं तदिद निपेधे निषेधमात्र स्थात्‌ ॥ २९९ ॥ 


न दि किश्िद्विधिरुपं किश्वित्तच्छेषतों निपेषांशम । 
आस्तां साधनमस्मिन्नाम देतं न निर्विशेषत्वात्‌ || ३०० ॥ 


न पुनद्रव्यान्तरवत्संज्ञामेदोउ्प्यवाधितों भवति । 
तत्र विधों विधिमात्राच्छेश विशेषादिलक्षणामावत्‌ || ३०१ ॥ 


हानि नहीं | किन्तु जेसे अन्चय है वेसे ही व्यत्तिरेक भी है। जेसे कि चित्त कोर अचित्‌॥ २९३॥। यदि 
तुम्दारा यह्‌ मत द्वो कि ध्यतिरेक में अन्वय कभी भी नहीं पाया जाता हे तो इससे हमारे पक्ष की किसी 
प्रकार की भी हानि नहीं है, क्‍यों कि व्यतिरेक भी अन्बय में नहीं पाया जाता है।। २९७ ॥ इसलिये यह 
कथन निर्दोष हे कि जिस प्रकार केवढ अन्वय है उसी प्रकार व्यतिरेक भी है, क्‍यों कि इन में फोई विशेषता 
नहीं है। यदि एक शब्द में इन दोनों के विषय में कहा जाय तो ये दोनों सपान हैं। यही कदष्दा जा सकता 
है ॥ २९५ ॥ दृष्टान्त गह है कि जिस प्रकार घट अपने रवरूप को अपेक्षा से है उसी प्रकार पट भो अपने 
स्वरूप की अपेक्षा से है। घट पट में नहीं रहता है ओर पट घट में नहीं रहता है। किन्तु घट छोर पट ये 
दोनों दी स्वतन्त्न हैं ॥ २९५६ ॥ जिस प्रकार पट का अभाव घट नहीं हैं और न पट के अभाव में घट की 
उत्पत्ति ही द्ोती है । उसी प्रकार पट भी घट के अभाव रूप नहीं हे और न घट के अभाव से पट की 
रत्पत्ति ही होती है ॥ २९७ ॥ इसलिये व्यतरेक के अभाव में अन्वय भी रहीं रहता! यह कट्टना फैसे बन 
सकता है, क्यों कि व्यतिरेक के अभाव में भी 'अन्वय अपने स्वरूप से है? यद्द कहा जा सकता है ? 


समाचान यह कहना ठीक नहीं है, क्‍यों कि सत्‌ यह द्वेतरूप द्वोकर भी कथंचित्‌ अद्वेत रूप 
ही हे, इसछिये जब विधि की विवक्षा दोती है तब बह विधिमात्र प्राप्त होता है और जब निषेध की विवक्षा 
हो तो है तथ बह निषेधमात्र प्राप्त होता हे॥२९०॥ ऐसा नहीं हे कि कुछ भाग विधिरूप हे और उससे 
बचा हुआ कुछ भाग निषेधरू१ है क्‍यों कि ऐसे सत्‌ की घिद्धि में साधन का मिछना तो दूर रहो, उसमें द्वेत की 
कक्पना सी नहीं की जा सकती दे क्‍यों कि बह अशेष विशेषों से रहित माना गया है | ३२०० ॥ जिस प्रकार 
दो द्वव्यों में संक्षा भेद होता है उसी प्रकार इन में संज्ञा भेद को भवाधित मानना भी उचित नहीं है, क्‍यों 


प्रथम अध्याय ६३ 


अपि च निषिद्धत्वे सति न हि वस्तुत्व॑ं विधेरमावत्वात्‌ । 
उम्यात्मक॑ यदि खल प्र्ृतं न कथं प्रतीयेत ॥ ३०२ ॥ 


तरमादिधिरुपं व। निर्दिष्टं सन्निषेषरूपं वा । 
संहत्यान्यतरत्वादन्यतरे संनिरूप्यते तदिह ॥ ३०३ ॥ 
दृष्टान्तोउत्र पटत्व॑ यावन्निरदिश्मेव तन्तुतया । 

ताबन्न पटो नियभादू इृश्यन्ते तन्‍्तवस्तथाउध्यक्षात्‌ ॥ ३०४ ॥ 


यदि पुनरेष पटत्वं तदिह् तथा दृश्यते न तन्तुत॒या । 
अपि संगृद्य समन्तात्‌ पटोज्यमिति दृश्यते सद्धि!॥ ३०४५ ॥ 


इत्यादिकाश धदहवों विध्चन्ते पाक्षिका हि रशनन्‍्ताः | 
तेषामु भयांगत्वान्नद्दि कोडपि कदा विपक्ष) स्थात ॥ ३०६ ॥ 


अयमर्पो विधिरेव हि युक्तिवशात्स्यात्खयं निपेधात्मा । 
अपि थे निषेपसतद्द्विधिरूप: स्यात्सथयं हि युक्तिवशात्‌ | ३०७ ॥ 


हति विन्दन्निह्र तत्त्वं जनः स्पात्कोषपि तक्तवेदीति | 
अर्थात्स्यात्स्याद्वादी तदपरथा नाम सिंहमाणवक! || ३०८ ॥ 


कि ऐसी हालत में विधि सर्वेथा विधिमात्र ही प्राप्त होता हें तब उसम्रमें बाकी के विशेष छक्तणों का अभाव 
ही हो जाता है॥ ३०१ ॥ अथवा निषेध सदंधा नियंधमात्र द्वी प्राप्त होता है तव उसमें विधि का अभाव 
दोने के कारण उसका सद्भाव सिद्ध नहीं होता । अब यदि इस दोषों से बचने के डिये वर्तु को उभयात्मक 
माना जाता दे तो वस्तु अन्वय-व्यतिरेकात्मक है इस प्रकृत कथन की प्रतीति कैछे नहीं मानी जायगी, भरथौत्‌ 
अन्वय-व्यतिरेकात्मक वस्तु की प्रतीति अवश्य माननी पड़ेगी ।। ३०२ ॥ इसलिये कभी वह सतू विधिरूप 
कट्दा जाता है और कभी निपेधरूप कह्दा जाता है, क्यों कि परस्पर सापेक्ष द्वोने से इन का एक दूसरे में 
अन्तभौव द्वो जाता है ॥ ३०३ ॥ प्रड्मत में रृष्टान्‍्त यह है कि जब तक पट तन्‍्तुरूप से बिवक्धित रहता है 
तब तक पट की प्रतीति न होकर प्रत्यक्ष से तन्‍्तुओं की ही प्रतोति होती है ॥ ३०४ ॥ और यदि यही पट जब 
पट रूप से देखा जाता है तब बिद्वान्‌ छोग उसे तन्तुरूप से न देख कर तन्तुओं के समुदाय रूप पट रूप से 
दी देखते हैं ॥ ३०६ || इत्यादि और भी बहुत से दृष्टान्त हैं जिन से भ्रकृत पक्ष का समर्थन द्वोता है। वे 
सभी दृष्टान्‍्त उभय घर्मवाले हैं इसलिये कोई भी दृष्टान्त विपक्ष रूप नहीं द्ोता है।। ३०६॥ भाशय यह 
है कि विधि ही स्वयं युक्ति के वश से निषधरूप हो जता है ओर उसी तरह निषेध भी स्वयं युक्ति के बश 
से विधिरूप हो जाता दै ॥| ३०७ | इस प्रकार जो कोई भी व्यक्ति तत्त्व को जानता है वही जैन है, तत्त्ववेदी 
हर बह्दी है और वास्तव में स्याद्रादी भी वही है। ओर जो इप्रसे अन्यथा जानता है वह सिंहमाणवक 
॥ ३०८ ॥ 


विशेषार्थ-यहाँ अस्ति-नास्ति धर्मों का प्रतिपादन करने के बाद वस्तु को विधि निपेधात्मक या 
सामान्‍्य-विशेषात्मक सिद्ध किया गया है। छोक में ऐसे अनेक दशन हैं जिनमें से कितने ही दर्शन वस्तु 
को केत्रछ सामान्‍्यात्मक कितने ही दर्शन केवछ विशेषात्मक और कितने दी दृशन सामान्य और विशेष को 
मानकर भी दोनों को स्वतन्त्र मानते हैं। परम ब्रद्यबादी बितू अधितू को स्वतन्त्र सत्ता न मान कर 
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ननु सदिति स्थायि यथा सदिति तथ। सकालसमयेषु । 


तत्र विवक्षितसमये तत्स्यादथवा न तदिदमिति चेत्‌ ॥ ३०९॥ 
. सत्य तत्रोत्तरमिति सन्मात्र।पेक्षया तदेवेदस । 

न तदेवेदं नियमात्‌ सदवस्थापेक्षया पुन! सदिति॥ ३१० ॥ 

ननु तदतदोहंयोरिह नित्यानित्यत्वयोदंयोरेव | 

की मेदों भवति मिथो लक्षण रक्ष्येकमेदमिश्नलात ॥ ३११ ॥ 


नैव॑ यतो विशेष! समयात्यरिणमति वा न नित्यादों । 
तदतद्भाव विचारे परिणामों विसदशी5थ सच्शों वा॥ ३१२ ॥ 


केवछ मदाससा को दी स्वीकार करते हैं | उनके मतसे यह्‌ जग माया की बहुछता के कारण विविध रूपसे 
दिखाई देता है। वास्तव में विधिध रूप है नहीं। बौद्ध प्रत्येक क्षण को प्रथक प्रथक मानता है। उसके 
मत से सामान्य नाम की कोई स्वतन्श्न वस्तु नहीं है। यौग और वेशेषिक सामान्य और विशेष को मान 
कर भी दोनों को स्वतन्त्र पदार्थ मानते हैं। इस प्रकार दृम देखते हैं कि इन विविध दर्शनकारों ने सामान्य 
और विशेष को भिन्न-भिन्न प्रकार से स्वीकार किया है पर उन सबकी ये मान्यताएं समीचीन नहीं हैं यद्दी 
बात प्रकृत में दिखलाई गई है) यहाँ सब प्रथम केवल विधि ओर केवल प्रतिपेध को मानने से या विधि 
और प्रतिषेघ को मान कर भी दोनों को स्वेथा स्व॒तन्त्र मानने से जो दोष आते हैं वे दिये गये हैं और 
अन्त में रृष्टान्त द्वारा उभयात्मक वरतु की सिद्धि करके यह बतलाया गया है कि जो इप्त प्रकार वस्तु को 
मानता है वही जैन, तत्त्वदर्शी या स्वाह्ादी है अन्य नहीं। अन्य को तो सिंहमाणवक कद्दना ही उपयुक्त 
होगा। से प्रथम फेबछ सामान्य और केवल विशेष के मानने में यह आपत्ति दी है कि एक के बिना 
दूसरे की प्रतीति नहीं हो सकती । तथा दोनों को स्वृतन्त्र मानने में यह आपत्ति दी है कि इन दोनों की 
अष्टग-अछा प्रतीति नहीं होती । किन्तु जो बर्छु अपने अवान्तर भेदों के अविवशक्षित होने पर विधिरूप 
प्रतीत होती है चद्दो बस्तु सामान्य के अविवज्षित होने पर नानारूप भो प्रतीत होने छगती है। इसडिये 
वस्तु को सघथा विधिरूप और सबंधा निपेधरूप न मानकर उभयात्मक ही मानना चाहिये। उदाहरण द्वारा 
इस वस्तुश्थिति का समथन करने के लिये पट ओर तन्तुओं को हृष्टान्त रूपसे स्वीकार किया गया है। पट 
और तन्‍्तु ये सबंथा स्वतन्त्र दो नहीं हैं । किन्तु इनमें कथंचित्‌ भेदाभेद है । इसी प्रकार प्रकृत में भी जानना 
चाहिये २८९-३०८ | 
सत में अन्वय-व्य िरेक की पिल्वि-- 

शंका-जिम्त प्रकार सत्‌ स्थायी ( नित्य ) है उस्ती प्रकार वह सब कालों के सब समयों में भी 
पाया जाता है। इसलिये परिणामी है। फिर यह क्‍यों कहा जाता है कि वह विवक्षित समय में हे 
भौर अविवज्षित समय में नहीं है ? 

समाधान- यह कहना ठीक है तथापि इस विषय में यह उत्तर है कि सत्साभान्य की अपेक्षा से 
यह वही है? ऐसा कद्दा जाता है और सत्‌ की अवरथाओं की अपेक्षा से 'यद वह नहीं है? ऐसा कहा 
ज्ञाता है॥ ३१० ॥ 

तदतड्भाव से नित्यानित्यभाव में क्या भेद है इसका विचार-- 

शंका--तत्‌ भौर अतत्‌ इन दोनों में तथा नित्यत्व और अनित्यत्व इन दोनों में लक्ष्य-छक्षण रूप 
एक सेद्‌ के सिवा परत्पर में और कौनता भेद है ? 

समाधान--ऐसा कह्टन। ठीक नहीं है, क्योंकि इन दोनों युगढों में पररपर में भेद दै। नित्या- 
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ननु सन्नित्यमनित्यं कथश्विदेतावतैव तत्सिद्धि! | 
तत्कि तदतड्भावाभावविचारेण मौरवादिति चेत्‌ ॥ ३१३ ॥| 


नैवं तदतद्रावाभावविचारस्य निन्‍हवे दोषात । 
नित्यानित्यात्मनि सति सत्यपि न स्थात्‌ क्रियाफल तस्तम्‌ ॥३१४॥ 


अयमर्थो यदि नित्यं सब सत स्वथेति किल पक्ष) । 

न तथा कारणकार्य कारकपिद्विस्तु विक्रियाभावात्‌ ॥ ३१४ ॥ 
यदि वा सदनित्यं स्यात्सवंस्व॑ सर्वथेति किल पक्षः | 

न तथा क्षणिकस्वादिह क्रियाफलं कारिकाणि तस््वं च॥ ३१६ ॥ 


- थपि नित्यानित्यात्मनि सत्यपि सति वा न साथध्यसंसिद्धि! । 
तदतद्भावामानैविना न यम्मादिशेषनिष्पत्तिः ॥ ३१७॥ 


अथ तद्यथा यथा सत्परिशममान यदुक्तमस्तु तथा । 
भवति समीहितसिद्धिविंना न तंदतद्विवक्षया हि यथा ॥ ३१८ ५ 


अपि परिणममानं सन्न तदेतत सबंथाउन्यदेवेति । 
हति पुवृपक्ष; किल बिना तरेवेति दुनिवारः स्थात्‌ ॥ ३१९ ॥ 


नित्यत्थ का विचार करते समय तो 'अ्रति समय परिणमन होता है या नहीं? यह देखा जाता ह और 
तदतद्धाव का विचार करते समय “परिणाम सहदृश द्ोता है या विसट॒श” यह देखा जाता है॥ २१२ |। 


शंका-सत्‌ कथंचित्‌ नित्य है और कथंचित्‌ अनित्य है केवल इतने मात्र से ही सटश और 
विसट॒श परिणाम की सिद्धि द्वो जाती है फिर यहाँ तत्‌ और अतत्‌ के सद्भाव भौर असझ्भाव के विचार से 
क्‍या प्रयोजन है, क्‍योंकि इस विचार से तो फेबछ गौरव दोष आता है ? 


समाधान--ऐधा कहना ठीक नहीं है, क्‍योंकि तत्‌ अतत्‌ के भावाभाव विचार का छोप करने पर 
यह दोष भआता हे कि सत्‌ के नित्यानित्यात्मक होने पर भी उसमें तत्‌ अतत भाव के माने बिना क्रिया फल 
और तस्‍्त्व की सिद्धि नहीं हो सकती है ।। ३१४ ।| आशय यह है कि 'सम्पूण सत्तू केवछ नित्य है? यदि यह 
पक्ष स्वीकार किया जाता है तो इसके रवीकार करने पर किसी भी प्रकार की क्रिया नहीं बनती और इसके 
अभाव में कारण, काय और कारक इनमें से किसी को भी सिद्धि नहीं होतो है ॥ ३१५ ।| अथवा सम्पूर्ण 
- सत्‌ केवढ अनित्य है? यदि यह पक्ष स्वीकार किया जाता है तो इसके स्वीकार करने पर क्षणिकत्व का 
प्रसंग भाता है । जिससे क्रियाफल, कारक और तत्त्व इनमें से किसी की भी सिद्धि नहीं द।ती है ॥ ३१६ ॥ 
यदि सत्‌ को केवछ नित्यानित्यात्मक माना जाता हंतो भी साध्य की सिद्धि नहीं हो सकती है, क्योंकि ततू भतत्‌ 
का भावाभाव माने बिना पदार्थों में जो भेद प्रतीत द्वोता है वह नहीं दो सकता है ॥ ३१५॥ अब यदि 
सतका जैसा परिणमन द्वोता है वह वैसा दही कहा जाय, ऐसा यदि चाहते हूं! तो ततू अतद्भाव को स्वीकार 
कर ढेना चाहिये, क्योंकि ततू अतद्भाव की विवज्ञा किये बिना समीद्धित की सिद्धि नहीं ही.सकती है ॥३१८॥ 


'परिणमन करता हुआ सत्‌ बह नहीं है जो पहले था किन्तु उससे सर्वेथा भिन्न द्वी हैं? इस प्रकार 
का किया गया पूर्व पक्ष तत्‌ पक्ष को स्वीकार किये बिना दूर नहीं किया जा सकता है ॥ ३१६ ॥ इसी 
९ 
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अपि परिणतं यथा सद्दीपशिखा स्वथा तदेव यथा ! 

इति पूवपक्तः किल दुर्वार। स्पाहिना न _तदिति नयाव्‌॥ ३२० ॥ 
' तस्मादवसेयं सज्नित्यानित्यत्ववत्तदतइत्‌ । 

यरमादेकेन बिना न समीहितसिद्धिरध्यक्षात्‌ ॥ ३२१ ॥ 

नलु मवतु सर्वयैव हि परिणामों विसदशो5थ सद्झो वा । 

ईद्वितसिद्विस्तु सतः परिणामित्वाद्यथाकथ श्विद्दे ॥ ३२२ ॥ 

तम्न यतः परिणामः सन्नपि सच्णेकपक्षती न तथा | 

न समर्थथ्रार्थक्ते नित्यैकान्तादिपक्षयत्‌ सदश।त्‌ ॥ ३२३ ॥ 

नापीष्टः संसिद्वय परिणामों विसद्शैकपक्षात्मः । 

क्षणिकेकान्तवदसतः प्रादुभोषात्‌ सती विनाशाद्। ॥ ३२४ ॥ 


एतेन निरस्तो<भूत्‌ क्‍लीवत्वादात्मनो 5 पराद्वतया । 
तदतद्भावामावापन्हववादी विवोध्यते त्वधुना ॥ ३२५ ॥ 


प्रकार 'परिणमन करता हुआ सत्‌ दीप शिखा के समान सवथा वही है? ऐसा किया गया पूर्व पक्ष अतत 
पक्ष को स्वीकार किये बिना भी दूर नहीं किया ज्ञा सकता है ।! ३९० । इसहिये सत्‌ नित्यानित्य के समान 
तद्तद्वप हे ऐसा मान लेना चाहिये, क्‍यों कि किसी एक के माने बिना प्रत्यक्षत्ते इच्छित अथ की सिद्धि 
नहीं हो सकती है।। ३२१ ॥ 


शंका-परिणाम सथघंथा सहदृश या विततटश किसी प्रकार का भी होता रहे, इसमें तत्‌ अतद्भाव 
के नहीं मानने से कुछ भी द्वानि नहीं दे, क्‍यों कि इच्छित अथ की पिद्धि तो सत्‌ को कर्थंचित्‌ परिणामों 
मान लेने से हो जाती है ? 

समाधान--यह कहना ठोक नहीं हे , क्‍यों कि परिणाम होकर भी वद् सहशात्मक होता हे 
ऐसा एक पक्ष मानने थे कोई छाभ नहीं, क्‍यों कि निश्येकान्त आदि पक्ष के समान सटृश परिणाम के मानने 
पर भी वह कार्य करने में समर्थ नहीं दो सकता है ॥ ३२३ ॥ इसी प्रकार सवंधा विसदश परिणाम के 
मानने पर भी वह कार्यसिद्धि में समर्थ नहीं हो सकता है; क्‍योंकि जैसे क्षणिकैकान्त पक्ष के मानने पर 
असत्‌ की उत्पत्ति शोर सन के विनाश का श्रसंग आता है। वेसे ही सबंधा विसदृश पक्ष के मानने पर भी 
वक्त दोष भाते हैँ ॥ ३२०।। इस प्रकार इतने कथन द्वारा तदृतद्वाव का अपछाप करनेवाछा व्यक्ति कडीब 
दोने से स्वयं अपने अपराध के कारण निरस्त हो जाता हैे। अब उसे समझाते हैं। ३२५॥ 


विशेषाथ--यहाँ नित्यानित्यता से तदतद्धाव में कया अन्तर हैं और इन दोनों को अहूग गरलग 
क्यों माना गया है यह बतछाया है। 'नित्यः शब्द का अर्थ हे 'भ्रव' और “अनित्य!ः शब्द का अथे है 
अभ्रव! । इसी प्रकार 'तत्‌! शब्द का अर्थ हें बह! भौर ?अतत! शब्द का अर्थ है वह नहीं!। ग्रन्थकार 
का कहना है कि तदतद्भाव के साने बिना नित्यानित्य पश्च की सिद्धि नहीं हों सकृती, इसलिये इन दोनों 
का मानना जरूरी हे। वस्तु कथंचित्‌ परिणामी है और कथंचित्‌ भपरिणामी है इसकी सिद्धि यद्यपि 
नित्यानित्य पक्ष के स्वीकार करने से होतो हे तथापि वस्तु का कथंवचित््‌ अपरिणामीपना तद्भाव के रवीकार 
करने से ओर कथ्ंचित्‌ परिणामीपना अतद्भाव के स्वीकार करने से ज्ञात होता है। कार्य कारण भाव को 
सिद्धि भी इसी प्रकार हो सकतो है, अतः नित्यानित्यताव और तद्तड्भाव इन दोनों थुगढों को रवीकार 
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ठदतद्भावनिषद्धों यः परिणाम; संत) स्वभावतय। | 
तदश नमधुना फिल दृष्टान्तपुरस्सरं वक्त्ये ॥ ३२६ ॥ 
जीवस्प यथा ज्ञानं परिणामः परिणमंस्तदेवेति | 
सदशस्योदाहतिरिति जातेरन तिक्रमततो वाच्या || ३२७ ॥ 


यदि वा तदिति ज्ञानं परिणामः परिणमन्न तदिति यतः । 
स्वावसरे यत्पत्व॑ तदसत्त्यं परत्र नययोगात्‌ ॥ ३२८ ॥ 


अश्रपि च संदष्टि! सन्ति व परिणामतो5पि कालांश।; | 
जातेरनतिक्रमतः सरशलनिबन्धचना एव ॥ ३२९ ॥ 


. अपि नययोगाद्िविसध्शसाधनसिद्ध्ये त एवं कालांशा! | 
समयः समयः समयः सो<डपीति बहुप्रतीतित्वात्‌ ॥ ३३० ॥ 


अतदिदमिद्द प्रतीतोौ क्रियाफलं कारकाणि हेतुरिति । 

तदिदं स्यादिद संविदि द्ि द्वेतुस्तत्त्वं हि चेन्मिथः प्रम ॥ ३३१ ॥ 
अयमर्थः सदसद्गत्तदतदपि च विधिनिपेधरूपं स्यात्‌ । 

न पु]नर्निरपेक्षतया तद्द्ययमपि तत्ध्रुभयतया॥ ३३२॥ 


रूपनिदशनमेतत्तदिति यदा केवलं विधि! प्रुख्यः | 
अतदिति गुणो5प्थकत्वात्तन्धात्रं निरवशेषतया ॥ ३३३ ॥ 


कर लेना जरूरी है। नित्यानित्यभाव के मान छेने पर इतना दी क्षात द्वोता हे कि बस्तु नित्य द्वो कर भी 
परिणामनशीछ है किन्तु वह परिणाम सबेधा सदश या सर्वथा विसदश न सिद्ध दो जाय इसढिये 
तद्तद्भाव को निश्यानिश्यभाव से सबथा स्वतंत्र मान लेना चाहिये यह उक्त कथन का तात्पय है । 
तदतड्भाव का विचार-- 


बसस्‍्तु का तदड्भाव और अतद्भाव से युक्त जो र्वाभाविक्र परिणमन द्वोता है उसका इस समय 
टृष्टान्त पूषेक विचार करते हैं ॥ ३२६ | यथा-जीव का ज्ञान परिणाम परिणमन करता हुआ सदा वद्दी रहता 
है | इप्तमें ज्ञानः्व जाति का कभी भी उल्लंघन नहीं होता है। यह तद्भाव का उदाहरण दे ॥ ३२१७ । तथा 
बट्दी ज्ञान परिणाम परिणमन करता हुआ बदल जाता है, क्‍यों कि तिवक्षित परिणाम्र का अपने समय में जं। 
सक्त्व हे बह पर्यायार्थिक नय की अपेक्षा से अन्य त्तमय में नहीं है। यद्द भतद्भाव का ढदाइरण है | ३२८ ॥ 
इसका विशेष खुलासा इस प्रकार है कि परिणमनशीछ जितने भी काहांश दें थे सब अपनी जाति का 
उल्लंघन नहीं करने के कारण तद्भाव के द्वी कारण हैं ॥ ३६९ | तथा बे द्वी काछ के अंश पर्यायाथिक नयकी 
अपेक्षा से अतद्भाव के भी कारण हैं क्‍यों कि उनमें प्रथम समय, द्वितीय समय और तृतीय समय इत्यादि 
रुप से अनेक समयों की प्रतोति होती है )। ३३० ॥ प्रकृत में 'यद्द वह नहीं है? इस प्रकार की प्रतीति का 
कारण क्रियाफछ और कारक हैं.। तथा 'यद्द बे दे' इस प्रकार की प्रतीति का कारण तत्त्व है। किन्तु यह 
बात तभी बनती है जब इन दोनों में पररपर सापेक्षभाव माना जाय ॥ ३३१॥ आशय यह है कि सत्‌ 
और अरूत् की तरह तत्‌ ओर अतत्‌ भी बिधि निपेधरूप द्वोते हैं। पर निरपेक्षपने से वे दोनों तर्तवरूप 
नहीं हैं किन्तु परस्पर सापेक्षपने से द्वी ये दोनों तत्त्वरूप हैं ॥ ३३२ ॥ खुछास्ता इस प्रकार हैँ कि जिस 
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अतदिति विधिविंवदयों प्ुरुय। स्थाद केवल यदादेश्नाते | 

तदिति सवतो गुणत्वादविवक्षितमिस्यतन्पात्रस ॥ ३३४ ॥ 
शेषविश्वेषार्यानं ज्ञातव्यं चोक्ततत्पमाणतया । 

सत्रे पदानुबृत्तिग्राहद्या उन्नान्तरादिति न्यायात्‌ ॥ ३३५॥ 

नजु कि नित्यमनित्यं किमथो मयमनुभय च त्च स्थात | 

व्यस्तं किमथ समस्त क्रमतः किमथाक्रभादेतत्‌ ।। २३६ ॥। 

सत्य स्वपरनिहत्ये सर्च क्िल सर्वेथेति पदपू्॑म । 
स्रपरोपकतिनिमित्तं स्व स्यात्‌ स्पात्पदाड्ितं तु पद्म ॥ ३३७ ॥ 
अथ तदच्चथा यथा सत्‌ स्वतोउल्ति पिद्धं तथा च परिणामि । 

हति नित्यमथानित्यं सच्चेकं द्विस्स्वभावतया ॥ ३३८ ॥ 


समय 'तत्‌' इस रूप से केवछ विधि मुख्य होता है उस समय तत्‌ का अविनाभावी होने से “अततः' गोण 
हो जाता है | इसलिये पूरी तरह से वस्तु तन्मान्न प्राप्त द्वीती हैं ॥ ३३३ ॥ तथा ज्ञिस समय केवल 'अततः 
का कथन करना विवक्षित द्वोता हें उस समय पर्यायार्थिक नयकी अपेक्षा से वद मुख्य द्वो जाता है ओर 
'तत्त! यह स्वतः गोण द्वो जाने से अविवनज्षित हो जाता है, इसलिये इस समय वत्ु अलन्माज्न प्राप्त होती 
हे ॥ ३३४ ॥| भव इस विपय में जो विशेष व्याख्यान शेष है सो उस सम्बन्ध में कुछ तो पहले कह्द आये हैं 
भोर कुछ भागे कहेंगे, इसढिये वहां से जान लेना चाहिये, क्‍यों कि ऐसा न्याय है कि सूत्र में पदों की 
भनुर्वृत्ति अन्य सूत्रों से द्ोती हुई देखी जाती है | ३३५ ॥। 


विशेषा्थ--यह्दं पर बर्तु के तद्भाव और अतद्भाव के स्वरूप पर उदाइरण के साथ प्रकाश डाढा 
गया है। प्रत्येक वस्तु में भन्‍्वय की प्रतीति तद्भाव के कारण ओर ब्यतिरेक की प्रतीति अतद्भाव के कारण दी 
होती हे | ज्ञान चाददे जितने रूपों में से होकर गुजरता रद्दे पर वह अपने झ्ञानत्व की घारा का कभी भी 
त्याग नहीं करता है | इसी का नाम तद्भाव है। और उसका मतिज्ञान आदि विविध रूपों का स्वीकार करना 
दी अतद्भाव है । तद्भाव में सटश परिणाम को मुख्यता है ओर अतड्भाव में विसश॒श परिणाम की मुख्यता 
है । पत्येक वस्तु के जितने कालांश अर्थात्‌ पर्याय हैं उनसें तद्भाव और अतद्भाव दोनों ही प्रतीति द्वोती है। 
मनुष्य बालक से थुवा सोर युवा से बृद्ध द्वोता है फिर भी वह हर द्वाक्तत में मनुष्य ही बना रहता है। अत्र 
इनमें से जब केचल मनुष्यत्व विवक्षचित द्वोता है और धारक आदि विषिध अवस्थाएं गौण दो जाती है. उच्त 
समय बालक, युवा या वृद्ध किसी भी मनुष्य में यह मनुष्य है! यद्दी एक प्रतीति द्वोती है। तथा जिस 
समय थाहूऋ, युवा या वृद्द अवस्था मुख्य होती है उस समय उस अवस्था विशेष की द्वी प्रतोति होती दे | 
इस प्रकार तद्भाब भोर अतड्भाव के सम्बन्ध में जानना चाहिये । 


वस्तु नित्य तआआदि अनेक धर्मात्मक है इसका समर्थन-- 
शंका--वश्तु क्या नित्य है या अनित्य हे ! क्‍या उभयरूप है या अनुभयरूप हे ? क्या व्यस्तरूप 
है या समस्तरूप दै ? क्या क्रमपूर्बक हे या अक्रमपूथेक है ? 
समाधान-- यह फहना ठीक है तथापि इस कथन के पहले यदि सबेथा पद छगा दिया जाय तो 
बह स्व पर दोनों का विधातक हो जाता है और यदि उस सब कथन को स्यात्पद से अंकित कर दिया 
जाय तो वह ध्व भोौर पर दोनों का दो उपकारक द्वो जाता है ॥ ३३७ ॥ ख़ुछासा इस प्रकार है कि जैसे 
सप्त्‌ स्वतः सिद्ध हे बसे दी वह परिणमनशीक्ष भी है। इस प्रकार एक दी सत्‌ दो स्वभाववादा दोने से 


प्रथम अध्याय ६५९, 
अयभर्थो वस्तु यदा केवलमिद दृह्यते न परिणाम: | 
नित्य तदष्यय।दिद्द सवे स्पादन्त्रयाथ नययोगात्‌ ॥ ३३९ ॥ 


अपि च यदा परिणामः केवलमिह दृश्यते न किल वस्तु | 
अभिनवधावानमिनवमावाभावादनित्यमंशनयात्‌ ॥ ३४० ॥ 


ननु चैक॑ सदिति यथा तथा च परिणाम एवं तद्‌ द्वेतम्‌ । 
वक्त ध्षममन्यतरं क्रमतो हि सम॑ं न तदिति ुंत।॥ २४१ ॥ 


अथ कि कखादिवर्णा; सन्ति यथा युगपदेव तुल्यतया । 

वक्‍्यन्ते क्रमतस्ते क्रमवर्तित्वाद्‌ धवनेरिति न्यायात्‌ ॥ २४२ ॥ 
अथ कि ख्तररृष्टया विन्ध्पहिमाचलयुगं यथास्ति तथा । 

भवतु विवर्यों मुख्यो विवक्तरिच्छावशादू शुणोउन्यतरः ॥ ३४३ ॥ 


अथ चैक! को5पि यथा सिंहः साधुविवक्षितों द्वेधा । 
सत्परिणामो5पि तथा मवति विशेषणविशेष्यवत्‌ किमिति ॥ ३४४ ॥ 


अथ किमनेकार्थत्वादेक भावहयाह्लित किश्वित्‌ । 
अ भ्रिवेदधानर इव सब्येतरगो विषाणवत्‌ किमथ ॥ ३४५ ॥ 


नित्य भी है और भनित्य भी है।। १९८) आशय यह है कि जिस समय केवल चस्तु दृष्टिगत द्वोती है, 
परिणाम दृष्टिगत नहीं होता है उस समय द्रव्यार्थि नय की भपेत्ञा से वह्तु निस्‍्य प्राप्त होती है ड़ क्योंकि 
बस्तु सामान्य का कभी भी नाश नहीं द्वोता दै ॥ ३३५ ॥ तथा जिस समय केब्र6 परिणाम दृष्टिगत होता 
है, बस्तु दृष्टिगत नहीं दोती है. उस समय पर्योयार्थिक नय की अपेज्ञा वस्तु अनित्य प्राप्त द्वोती हे, क्‍योंकि 
प्रति समय न्‍्यूतन पर्योय का उत्पाद और प्राचीन पर्योय का नाश देखा जाता है॥ ३४० ॥ 


सत्‌ और परिणाम के विषय में शंकाकार की अनेक आपत्तियाँ-- 


शुका--जिस प्रकार सत्‌ एक है उसी प्रकार परिणाम भी एक है ये दो हैं फिर क्या कारण है कि इन 
दोनों में से किसी एक का क्रम से दी कथन किया जा सकता है दोनों का एक साथ नद्दीं ॥ ३४१ ॥ तो क्‍या 
ऐसा है कि जिस प्रकार क, ख, आदि बर्ण एक साथ समानहप से विद्यमान रहते हैं, परन्तु ध्वनि में 
क्रमवर्तीपना पाया जाने से वे बोले क्रम से जाते हैं. उसो प्रकार सत्‌ और परिणाम्त एक साथ विद्यमान 
रहते हुए क्या क्रम से कहे जाते दें ॥ ३४२॥ अथवा ऐश्ा है क्‍या कि जिस प्रकार देखने में 
विन्ध्याचछ और हिमालय ये स्वतन्त्र दो हैं परन्तु दोनों में वक्ता की इच्छानुसार जो विवक्षित होता हद 
यह मुख्य द्वो जाता है और दूसरा गौण हो जाता हू। उसी भ्रकार क्या सत्‌ ओर परिणाम रबतन्त्र दो हैँ 
और इन दोनों में जो विवश्षित छोता हूं बह मुख्य दो जाता हैं और दूसरा गौण द्वो जाता दै ॥ ३४३॥ 
या ऐसा है कि जिस प्रकार कोई एक व्यक्ति कभी सिंद और कभी साधु दो तरह से विवक्षित होता दूँ 
उसी प्रकार वस्तु कभी सत्‌ भर कभो परिणामरूप से विवज्षित द्वीती दे । वस्तु का सतत्‌ और परिणा धर फे 
साथ क्‍या इस तरद का विशेषण--विशेष्य सम्बन्ध है॥ २४४ ॥ या ऐपा द्वे क्या कि जिस प्रकार एक दी 
पदार्थ नाना प्रयोजन होने से अभि और वेश्वानर के समान दो नामों से अंकित द्वोता दे उसी प्रकार सत््‌ 


७७० पत्चध्याबी 


अथ कि कालविशेषादेक! पूर्व ततो5परः पश्चात्‌ । 
आमानामविशिष्ट प्रथिवीत्व॑ तद्यथा तथा किमिति ॥ ३४६ ॥| 


अथ कि कालक्रमतो<प्युत्वन्न॑ वतेमानमिव चाहत ! 
भवति सपत्नीदय मिह यथा मिथ! प्रस्यनीकृतया ॥ ३४७ ॥ 


अथ कि ज्येष्ठकनिप्ठआत द्रयमिव मिथ) सपक्षतया | 
किमथोपसुन्दसुन्दमछन्पाया र्किलेतरेतरस्मात ।। ३४८ ॥ 


केत लप्नपचारादिह मवति परत्वापरत्ववत्किमथ । 
पूर्वापरदिग्द्वेतं यथा तथा द्वेतम्रिदमपेक्षतया ॥ ३४९ ॥ 


किमथाधाराधेयन्यायादिह कारकादिद्वेतमिष । 
स यथा घटे जल॑ स्थान्न स्थादिद जले घट। कशथ्रित्‌ ॥ ३५० ॥ 


अथ कि बोजाहुखत्कारणक्ायहयं यथार्ति तथा । 

स यथा योनीभूठं तत्रेक॑ योनिजं तदन्यतरम्‌ ॥ ३५१ ॥ 
अथ कि कनकोपलवद किश्वित्स्वं क्िश्विदस्तवमेद्र यतः | 
ग्रोह्वय स्व सारतया तदितरमरस्वं तु हेयमसारतय] ॥ ३५२ ॥ 


अथ कि वागर्थदय मिव सम्पृक्त सदर्थसंसिद्धये । 
पानकवत्त जियमादर्थधाभिव्यजक दंतात ॥ ३५३ ॥ 


और परिणाम भी क्या नाना भ्रयोजन द्वोने से एक द्वी वस्तु के दो नाम हैं । या जिस प्रकार दाएँ और बाएं 
सौंग होते हे उप्ती प्रकार क्‍या सत्‌ ओर परिणाम हे ॥ ३४५ ॥ अथवा काछ भेद से एक पहले ओर दूधरा 
पीछे द्वोता हे क्या । जिस प्रकार कि कथ्चों पको मिट्टी आगे पीछे दवं।ती हूं उल्ली प्रकार ये सत्‌ और परिणाम 
हैं क्या ॥२४६।॥ जथवा क्या कालक्रम से उत्पन्न द्वोकर भी ये दोनों वतेमान काछ में परस्पर विरुद्ध भाव से रहते 
हैं। जैसे कि आगे पीछे परणी हुईं दो सपत्नियाँ वर्लमान काछमें पररपर विरुद्ध भाव से रहती हैं ॥ ३४७ ॥ 
अथवा बड़े ओर छोटे भाई के समान ये दोनों पररपर अविरुद्ध भाव से एक साथ रह्दते हैं क्या। भ्थव। 
ये दोनों उपसुन्द और सुन्द इन दोनों मछों के समान परस्पर के आश्रित हैं क्या ॥ ३४८॥ अधवा सत्त्‌ 
और परिणाम इन दोनों में केवछ उपचार से परत्वापरत्त्र व्यवद्वार होता है क्या। आशय यह है कि 
जिस प्रकार अपेक्षमात्र से पूव दिशा ओर पश्चिम दिशा ये दोनों कद्दी जातो हैं उच्ची प्रकार ये दोनों हैं 
क्या ॥ ३४९ ॥ अथवा आधार-आधेय न्याय से इन दोनों में कारक आदि छ्वेत घटित होता है क्या ! 
जैसे कि घट में जछ दे” यहाँ आधार-आधेयभाव दे किन्तु 'जछ में घट है” यहाँ बढ नहीं है !।। ३५० ।॥। 
अथवा जिस श्रकार घीज और अंह्ुर में कारण-कार्यमाव दै उप्ती प्रकार सतू और परिणाम में भो क्या 
फारण-कार्यभाव है। जैपे कि बीज भोर अंकुर में एक कारण दे ओर दूसरा कार्य है ॥ ३५१॥ अथवा 
सत्‌ भौर परिणाम दोनों में कनक पाषाण के समान क्या एच स्वहय दे ओर दूसरा पररूप है और इस 
प्रकार साररुप द्वोने से रब प्राह्म है ओर दूसरा पररूप भाप्ताररूप होने से अप्राह्म है ॥ ३५२ | अथकन्रा 
सत्‌ और परिणाम ये दोनों अथेसिद्धि के छये बबन और अर्थ के समान संपूक्त होकर पेय पदार्थ के 


प्रथम भष्याय श्र 


अथ किमवश्यतया तहक्तव्यं स्यादनन्यथासिद्ठ! । 
मेरीदण्डवदुमयो! संयोगादिव विवक्षितः सिद्धयत्‌ ॥ ३५७ ॥ 
अथ किप्तुदासीनतया वक्तव्यं वा यथारुचित्वात्र । 
पदपूणेन्यायादप्यन्यतरेणेद साध्यसंसिद्धे! ॥ ३४५ ॥ 

अथ किप्तुपादानतया स्वार्थ सृजति कथिदन्यतमः | 

अपरः सहकारितया प्रक्ृतं पुष्णाति मिशत्रवत्त दिति ॥| ३५६ ॥ 


शतब्रुवदादेशः स्यात्तद्तत्तद्‌ देतमेव किमिति यथा । 

एक विनाइय मूलादन्यतमः स्वयप्ुदेति निरपेत्ञ! ॥ ३५७ ॥ 
अथ कि वैध्ृर्यतया विसन्धिरूपं दयं तदथंऋते | 
वामेतरकरबत्तितरजयुरमं यथ|स्त्रमिद्भिति चेतू ॥ ३५८ ॥ 
नैवमच्ष्टान्तत्वात स्वेतरपक्षो मयस्प घातित्वात्‌ | 

नाथरते मन्दोडपि च स्वस्थ बिनाशाय कथिदेव यतः ॥ ३१९ ॥ 


समान मिलकर नियम से अथ के अभिव्यंजक हैं क्या ॥ ३५३ | अथवा दोनों के बिना अथ सिद्धि नहीं 
होती इसलिए सत्‌ और परिणाम इन दोनों का कथन करना आवश्यक है, क्योंकि जिस प्रकार भेरी ओर दण्ड 
के संयोग से विवज्षित काय सिद्ध होता है इसी प्रकार क्या सत्‌ और परिणाम के सम्बन्ध से पदार्थ बी 
घ्रिद्धि होती है॥ ३५४ ॥ अथवा सन्‌ और परिणाम इनका कथन रुचिपुवंक न करके उदासीनता पूछे 
किया जाता है; क्‍यों कि पदपृण न्याय के अनुसार इनमें से किसो एक के द्वारा द्वी साध्य को पिद्धि दो जाती 
है ॥ २५५ ॥ अथवा कोई एक उवादान कारण द्वोकर अपने कार्य को करता है और दूखरा सहकारी कारण 
बनकर भ्रकृत कार्य को पुष्ट करता है। जिस प्रकार ये दो मित्र हैं उसी प्रकार क्या सत्‌ और परिणाम 
हैँ ॥ ३२५६ | अथवा आदेश शत्रु के समान द्वोता है उसी प्रकार ये दोनों हैं कप । जिससे कि इनमें से 
कोई एक दूसरे का समूल नाश करके निरपेक्ष भाव से स्वयं उदित होता है ॥ ३४७ || अथवा जिस श्रकार 
वाम ओर दक्षिण द्वाथ में रहनेवाछी दो रस्सियाँ परस्पर विमुखता से अलग अल्ग रहकर भी यथायोग्य 
काये करती हैं, उसी प्रकार क्‍या सत्‌ और परिणाम भी परस्पर विमुखता से अनमिल रह कर ही 
अपने काय को करते हैं | ३४८ ॥ 

विशेषार्थ-पदले यह बतढाया जा चुका है कि वस्तु सत्‌ भौर परिणाम उमयरूप है। तथापि 
इनमें से जब जो विवक्षित द्वोता है तत्र बह उसरूप प्रतीत द्तोतो हैं, क्योंकि सत्‌ और परिणाम ये सबबेया 
जुदे नहीं हैं । किन्तु इस विवेचन से सन्तुष्ट न होकर शंकाकार ने सत्‌ ओर परिणाम के विषय में दृष्टान्त 
पूर्वक अनेक आपत्तियाँ उपस्थित की दैं। आगे स्वयं प्रन्थकार इन आपत्तियों का निराकरण करनेवाले हैं, 
अत यहाँ ज्ञिन उद्ाहरणों का आश्रय लेकर ये आपत्तियाँ खड़ी की गई हैं उनके विषय में अधिक नहीं 
छिखा जाता है॥ ३२४९-३५८ ॥। 

समाधान--यह कद्दना ठीक नहीं दै, क्योंकि अपने पक्ष को पृष्टि में जो दृष्टान्त दिये गये हैँ वे 
जब रब ओर पर दोनों पक्षों के घातक द्वोने से दृष्टान्त ही नहीं ठद्दरते तब ऐसा कौन मन्दबुद्धि पुरुष 


“ल? पुस्तके 'यदपूर्ण-' इति पाठ: | 
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७२ पत्चाध्यायी 


तत्र मिथस्सापेक्षधमेद्यदेशिन! प्रमाणस्य । 
मा भृदभाव हति न हि दृष्टान्तो वणणपंक्तिरित्यत्र ॥ ३६० ॥| 


अपि च प्रमाणामावे न हि नयपक्ष: चगः खरक्षायै | 
वाक्ष्यविवक्षा भावे पदपक्ष! कारकी5पि नाथंकृते ! ३६१ ॥ 


संस्कारस्य बश्ादिह पदेषु वाक्ष्यप्रतीतिरिति चेद्दे 
वाच्यं प्रमाणमात्रं न नया छ्ुक्तत्य दुर्निवारत्वात्‌ ॥ ३६२ ॥ 


अथ चैवं सति नियमाद दुर्वारं दृषणद्वयं मवति | 
नयपश्चच्युतिरिति वा क्रमवर्तित्वाद्‌ घ्वनेरहेतुत्वम्‌ || ३६३ ॥ 


होगा जो स्वयं अपने बिनाश के छिये प्रयत्न करेगा। अर्थात्‌ कोई भी नहीं हो सकता है ॥ ३५९ ॥ 
पहले दृष्टन्त में दोष -- 


परस्पर में साक्षप सत्‌ और परिणाम इन दोनों धर्मों को विषय करनेवाले प्रमाण का अभाव 
करना इृष्ट नहीं इसलिए प्रकृत में जो वरण्णपंक्ति का दृष्टान्व दिया दे वह ठीक नहीं दै ॥ ३६५ ॥ यदा 
कदाचित प्रमाण का अभाव भी मान लिया जाय तो भी काम नहीं चलछ सकता, क्योंकि मिस्र प्रकार वाक्य 
विवक्षा के अभाव में केवछठ पद पक्ष किसी प्रयोजन की सिद्धि में सम्रथ नहीं दै। उसी प्रकार 
प्रमाण के अभाव में केवछ नयपक्ष भी अपनी रक्षा में समर्थ नहीं हैं। भर्थात्‌.प्रमाण के अभाव में केवछ नयपक्त 
भी फायकारी नहीं है ॥ २६१ | यदि संस्कार वश पदों में वाक्य प्रतीति मानो जाय तो यह मानना भी ठीक 
नहीं है, क्योंकि ऐसा कथन करने पर नयों का अभाव होकर केवल प्रमाण के कथन करने की आर्पत्ति आती 
है जिसे रोकना दुर्निवार हे ॥| १६२ ॥ यदि कहा जाय ऊछि केवल प्रमाणपक्ष मान ढिया जाय तो ऐप्ा 
मानना भी ठीक नहीं हे; क्योंकि ऐसा मानने पर दो ऐसे दृषण आते हैं जिनका रोकना दुर्वार हो जाता है । 
उक्त मान्यता के अनुसार एक तो नयपक्ष का सचंथा अभाव प्राप्त होता है और दूसरे ध्यनि क्रमवर्ती होती 
हे; यह जो देतु दिया गया था वह समीचीन हेतु नहीं ठहरता ॥ ३६३ ॥ 


विशेषाथ--पहले विविध हृष्टान्तों द्वारा सत्‌ू और परिणाम के विषय में आशंका 
कर आये हैं। उन दृष्टान्तों में एक वण्ण पंक्ति का भी दृष्टान्त दे भाये हैं। इस द्वारा 
यह आशंका प्रकट की गई है कि जिस प्रकार क, ख आदि वर्ण स्व॒तन्त्ररप्ा से एक साथ रहते 
हैं, किन्तु उनका ग्रहण क्रम से होता है, उसी प्रकार क्या सत्‌ और परिणाम का स्वतन्त्रहूप से एक साथ 
रहना मान कर उनका ग्रहण क्रम से माना जाय। इस आशंका का ग्रन्थकर्ता ने जो समाधान किया है 
उसका भाष यह है फि सामान्य और विशेष ये स्व॒तन्त्र दो न होकर एक अनिवेचनीय वस्तु को देखने के 
दो प्रकार हैं. जो परस्पर सापेक्ष देँ। यतः प्रमाण ज्ञान सकढादेशी द्ोता है, अतः वह सत्‌ और परिणाम 
डस्यरूप वस्तु को वी प्रदण करता है। भ्रकृत में वर्णपंक्ति के दृष्टाष्त द्वारा शंकाकार ने सत्‌ और परिणाम को 
सर्वेथा रवतन्त्र सिद्ध करने का प्रयज्ञ किया है अतः यद दृष्टान्त यहाँ छागू नहीं होता | यदि प्रमाण के अभाव 
में केषछ नयपक्ष स्वीकार किया जाता दे तो ऐसा करना युक्त नहीं है, क्‍योंकि जिस प्रकार वाक्य के भभाव 
में केवछ पद कार्यकारी नहीं होता है. उसी प्रकार प्रमाण के अभाव में नयपक्ष सी कार्यकारी नहीं है। 
आशय यद्द है कि नाना पदों के मिलने से एक वाक्य बनता है और तब जाकेर वाक्य से अर्थबोध होता 
है। इसलिये वाक्य की अपेक्षा से ही प्रत्येक पद कुछ न कुछ अर्थ रखनेवाले कहे जाते हैं। यदि कोई 


प्रथम थष्याय ७ 


विन्ध्यहिमाचलयुग्म॑ दृष्टान्तो ने्साधनायालम | 
तदनेकत्वे नियमादिच्छान थंक्यतो5विवक्षथ्य ? ॥ ३६४ ॥ 


नालमसौ दृष्टान्तः सिंह! साधुयंथेद्र कोडपि नरः । 
दोषादपि स्वरूपासिद्धलात्किल यथा जल सुरभि ॥ ३६५॥ 


नासिद्धं दि स्वरूपासिद्धत्व॑ तस्य साध्यशून्यत्वात्‌ । 
केवलमिदद रूढिवशादुपेक्ष्य पर्मद्धयं यथेच्छत्वात्‌ ॥ ३६६ ॥ 


'ज्रमः श्रीवर्धभानाय” इत्यादि वाक्य को न मान कर “नमः और 'श्रीवधमानाय' इन पदों को भिन्न सिन्न 
ही मानें तो श्री वधमान को नमस्कार हो! इस अथ की सिद्धि नहीं हो सकतो है। इसी प्रकार वाक्य 
पक्त के अभाव. में कारक अथोत्‌ विभक्ति का भी अथ नहीं बन सकता है। वैसे ही प्रमाण के अभाव में 
नयपक्ष भी कायकारी नहीं हैं। यदि कटद्दा जाय कि जैसे वाक्य का उच्चारण नहीं फरके भी केव्छ संस्कार 
बश पदों से वाक्ण्थ की प्रतीति द्वो जाती है। वैसे दी प्रमाण के अभाष में नयों से प्रमाण की प्रतोति 
दो जायगी सो यह कहना भो ठीक नही है, क्योंकि ऐसा मानने पर यावत्‌ कथन भ्रमाणरूप प्राप्त द्वोता है 
तब नय का कोई स्थान ही नहीं रहता । किन्तु यदि इस दृष्टिकोण को समीचीन मान छिया जाय तो दो 
महान्‌ दूषण भाते हैँ। एक तो नयपक्ष का सवंथा अभाव द्वो जाता है और दूसरे नयपक्ष के अभाव में 
क्रम नदीं बनता जिससे ध्वनि अहेतुक ठद्रतो हैं। यतः ये दोष न प्राप्त दोवें अतः सस्‌ और परिणाम को 
क, ख आदि वर्णों के समान सबंथा निरपेक्ष न मान कर परस्पर सापेक्ष ही मानना चाहिये। 
दूसरे दृष्टान्त में दोष -- 

विंध्याचछ और हिमाचल इत दोनों पव॑तों का रश्टान्त भी इष्ट वस्तु की सिद्धि करने के छिये 
सम्र्थ नहीं है। क्‍योंकि जब ये नियम से स्वतन्त्र हैं तब इनमें गौण मुख्य भावकी' इच्छा करना 
निरथक है॥ ३६४ ॥ 

विशेषाथ - भ्रकृत में सत्‌ और परिणाम में कथंचित्‌ भेद स्वीकार किया हे । किन्तु विन्थ्याचक 
भौर दिमाचढ ये सवथा स्वतन्त्र दो हैं, अतः सत्‌ और परिणाम की सिद्धि के छिये विन्ध्याचछ ओर 
हिमाचलछ का दृष्टान्त उपयोगी नहीं हे ॥ १६७ ॥ 

तीपरे दृष्टान्त में दोष--- 

जैसे कोई एक मनुष्य सिंद ओर साधु कद्टा जाता हे सो प्रक्ृत में यह दृश्ान्त इष्ट सिद्धि के ढछिये 
समर्थ नहीं है, क्योंकि जैसे 'जछ सुरभि हैं, ऐसा मानने पर स्वरूपासिद्ध दोप आता है उसी श्रकार प्रकृत 
दृष्टान्त में भी स्वरूपा सिद्ध दोष आता हे ॥ ३६५। यहाँ स्वरूपासिद्धत्व दोष भसिद्ध भी नहीं है, क्योंकि 
दृष्टान्त साध्यशुन्य हे | दृष्टान्त साध्यशून्य इसलिये हे क्‍योंकि यहाँ दो धर्मोकी अपेक्षा न करके केवछ रूढ़िवश 
सिंह थौर साधु ऐसा व्यवद्दार किया गया है॥ ३६६ ॥ 

विशेषार्थ- मनुष्य में सिंहत्व और साधुत्य धर्म के नहीं रहने पर भी व्यवहार में कभी वह 
लिंद और कभी साधु कहा जाता है। यदि सत्‌ भोर परिणाम को वस्तु में इस प्रकार मानों गया द्ोबा 
तो उक्त रष्टान्त ठीक द्ोता | किन्तु इसके विपरीत वस्तु सत्परिणामात्मक मानो गई हे, इसडिये प्रह्नत में 
यह दृष्टान्त उपयोगी नहीं है यह उक्त कथन का तात्पयं है। नेयायिक वशन के अनुसार जल में सुगन्धि 
नहीं पाई जादी फिर भी 'जर सुगन्धित है? ऐसा कद्दा जाता है सो जेसे यह कद्दना स्वरूपासिद्ध है हसो प्रकार 
प्रकृत दृह्मस्त भी स्वरूपासिद्ध हे अत: यह प्रृत में उपयोगी नहीं है ऐसा यहाँ समझना चाहिये ॥३६४-३६६॥ 


के पश्चाध्यायो 


अभिवेश्वानर इव नामेंतं च नेशसिद्यथंम्‌ । 
साध्यविरुद्धत्वादिद संदृष्टरथ च साध्यश्ुन्पत्वात्‌ ॥ २६७ ॥ 
नामदयं किमर्थादुपेक्तय धर्ंद्रयं च किमपेक्ष्य । 
प्रथमे धर्माभावेःप्यल विचारेग धर्मिणो3धाव।त्‌ ॥ ३६८ ॥ 


प्रथमेतरपक्षेदपि चे मिन्नमभिनल्न॑ किमन्त गात्तदिति । 

भिन्‍ने चेदविशेषादुक्ततद तो हि कि विचारतया॥ ३६९ ॥ 
अथ चेघुतसिद्धत्वात्त भिष्प त्तिदंयो! प्रथकत्वेषपि । 

सर्वस्य सवयोगात्‌ सब! प्रवोंडपि दु्निवारः स्थात्‌ । ३७०॥ 
येदन्वयादमिन्नं धमद्वेतं किलेति नयपक्षः । 

सूपपट।दिवदिति हि क्रिमथ ज्षारद्रव्पवच्चेति !। ३७१ ॥ 


चारद्रव्यवदिद चेदतुपादेयं मिथो5नपेक्षत्ताद । 
वर्णववेरविशेषन्यायान्न नय।; प्रमाणं वा ॥ ३७२ ॥ 
रूपपटादिवदिति चेत्तत्यं प्रकृतस्प सानुकूहलात । 

एक नामद्य।इ्ूमिति पक्तस्य स्त्रय॑ं विपक्षत्वाद्‌ ॥ ३७२३ ॥ 


चोथे दृष्टान्त में दोष-- 


अग्नि और वैश्वानर इनके समान सत्‌ और परिणाम ये एऊ वस्तु के दो नाम हैं ऐपतता जो कथन 
कर भाये हैं वह भी इच्ट का साधक नहीं है, क्‍यों कि यह कथन साध्य के विरुद्ध हे और दृश्शन्त में साध्य 
शुन्यता का दोष आता है ॥३६७॥ आशय यह दे कि प्रकृत दृष्टान्तद्वारा दो नामों की कल्पना की गई है वह 
दोनों धर्मों की उपेक्षा करके की गई हे या उनकी अपेक्ता रख कर की गई है | पहला पक्ष सत्रीकार करने पर 
धर्मों के अभाष में धर्मी का भी अभाव हो जाने से विचार करन। द्वी व्यथ हो ज।ता है। ३६८ | दूसरा 
पञ्न स्वीकार करने पर भी वे दोनों धरम द्रव्य से भिन्न हैं कि भभिन्न हैं इस प्रकार ये दो प्रश्न उत्पन्न होते हैं 
यदि भिन्न पक्ष स्वीकार किया जाता हे तो कोई विशेषता नहीं रहने से जैठे पहले धर्मी का भ्रभाष 
कद आये हैं उत्ी प्रकार यहां भी घर्मी का अभाव प्राप्त होता हे, अतः भिन्न पक्ष के विचार करने में क्‍या 
लाभ है अथीत्‌ फोई छाभ नहीं ॥ ३६९ ॥ यदि दोनों धर्मो' के भिन्न रहने पर भी युतसिद्ध होने से घममे 
धर्मी भाव की निष्पत्ति मानी जातो है तो सब पदर्थो' का सब पदार्थो' के साथ सम्बन्ध होने के कारण 
सब पदार्थो' का सत्र रूप दोना दुर्निवार हो जायग। || ३७० ॥ अब यदि द्रव्य से दोनों धर्म अभिन्न हैं 
यदद नय पक्ष स्वीकार किया जाता है तो क्या यह अभिन्नता रूप और पट के समान मानी जाती है या 
ज्तार द्रव के समान मानी जाती हे | २७१॥ यदि यह अभिनता क्षार द्रव के समान मानो जाती है तो 
प्रकृत में यद प्र नहीं हे, क्‍यों कि क्षार द्रव परश्पर में निरपेक्ष हैं, इसलिये वणे पंक्ति के दृशन्त से 
इस दृष्टान्त में कोई विशेषता नहीं आती । इस न्वाय से नय ओर प्रमाण ये कुछ भी नहीं ठह६रते | ३७२ ॥ 
यहि सत्‌ और परिण;स की अन्वय ( वत्तु ) से अभिन्नता रूप ओर पद के समान मानी जाती है वो 
प्रकृत के अनुकूछ होने से यद मानना ठी5 ठद॒रता हे, अआ!: एक वस्तु दो नामों से अंकित है यह 
पक्ष अपने आप विपक्ष रूप द्वो जाता है ॥३७३॥ । 


प्रथम अध्याय उदय 
अपि चाकिज्चित्कर इव सब्येतरगोविषाणरश्टान्त: | 
सुरभिगगनारविन्दमिवाभयासिद्धदष्टान्तात्‌ ॥ ३७४ ॥ 


ने यतः) पृथमगिति किज्चित्‌ सत्परिणामातिरिक्तमिद वस्तु । 
दीपप्रकाशयोरिद्द गुम्फितमिव तद्ढयोरैक्यात्‌ ॥ २७५ ॥ 


च्ाभकामम ५ ५ 


विशेषार्थ--अप्नि और वैश्वानर ये एक वस्तु के दो नाम हैं, अतः इस देष्टान्त से इष्ट की सिद्धि 
नहीं होती, क्‍यों कि वस्तु सत्परिणामात्मक है। किन्तु इस दृष्टान्त द्वारा इसकी सिद्धि नहीं दोती इसलिये 
यह दृष्टान्त साभध्य से विरूद्ध की सिद्धि करनेवाढा होने के कारण साध्य शून्य द्वो जाता है। आगे इसी 


विषय का विश्लेष खुलासा करने के छिये दो शंकाऐ' उपस्थित करके उनका जो खुछासा किया गया है वह 
निम्न अ्रकार है-- 


(१) क्‍या सत्‌ और परिणाम ये एक ही वस्तु » दो नाम दो धर्मा' की उपेक्षा करके रखे गये 
हैं? या (२) सत्‌ और परिणाम ये एक ही वस्तु के दो नाम दो धर्मो' की अपेक्षा से रखे गये हैं। प्रथम 
पक्ष तो इसलिये ठीक नहीं है क्‍यों कि इससे धर्मी का अभाव प्राप्त होता है। दूसरा पक्ष रवीकार करने पर 
यह प्रश्न खड़। होता है कि वे दोनों घन धर्मी से भिन्न हैं कि अभिन्न | यदि धर्मी से धर्मों को भिन्न माना 
जाता है तो धर्मोी और धर्म दोनों का अभाव प्राप्त होता है । यदि अभिन्न पक्ष स्वीकार किया जाता है तो 
यह अभिक्षता संयोग जन्य दे या तादात्म्य रूप हे। ऐसा नया प्रश्न खड़ा द्वोता दे संयोग जन्य अभिभ्नता 
तो थन नहीं सकती, क्‍यों कि घम धर्मी में ऐसी अभिन्नता किसी ने नद्दीं रबीकार की है। अब यदि 
तादात्म्य रूप अभिन्नता स्वीकार की जाती हे तो ऐसी अभिन्नता के रवीकार करने में कोई द्वानि नहीं, क्‍यों 
कि स्याद्रादियों ने सत्‌ और परिणाम का तादात्म्य सम्बन्ध दी स्वीकार किया है। पर इससे शंकाकार का 
यह पक्ष कि 'सत्‌ और परिणाम एक ही वस्तु के दो नाभ हें! नहीं रद्दता वह स्वयं विपक्षभूत दो जाने क 
कारण खरिद्धत द्वो जाता है यद्द उक्त कथन का तात्पय है ॥ ३६७-३७३ ॥ 


पांचवें दृष्टान्त में दोष दर्शन-- 


पहले जो सत्‌ और परिणाम के विषय में दाएं और बाएं सींगों का दृशान्त दे आये हैं सो वह 
शष्टान्त भी प्रकृत में अकिंचित्कर द्वी है, क्योंकि आकाश कमर छुगन्धित है इसके समान यह दृश्हान्त 
आश्रयासिद्ध हे । २७४ || यह दृश्टान्त आश्रयासिद्ध इस छिए है क्‍योंकि सत्‌ और परिणाम के अतिरिक्त 
स्थलन्त्र कोई बत्तु नहीं है | किन्तु जिस प्रकार दीप ओर प्रकाश में अभेद द्वोने से वे गुम्फित होते हैं ढसी 
प्रकार सख और परिणाम में ऐक्य होने से ने परस्पर में तादात्म्य को प्राप्त हैं ॥ २७५ |। 


विधोधार्थ-गाय के दाएं और बाएं सींग ये गाय के आश्रय से रहते हैं। भब यदि सल्‌ और 
परिणाम को दाएँ और बाएँ सींगों के समान माना जाता दै तो सत््‌ ओर परिणाम का एक अन्य आश्रय 
मानना पड़ेगा । यत: सत्‌ और परिणाम का अन्य आश्रय नहीं है किन्तु वे दीप ओर प्रकाश के समान 
परश्पर गुम्फित हैं। अतः सतू और परिणाम की सिद्धि के ढिये दाएँ और बाएँ सींगों का दिया गया 
इ्टान्त 'आकाशकमछ सुरभि हे! इसके समान अश्रयासिद्ध है, इसडिये यद्द दृष्टान्त साध्य की सिद्धि करने में 
समथे नहीं है यह उक्त कथन का तात्पय है ॥ २५४--२७४ ॥ 


७६ पह्चाधष्यायो 


आमानामविशिष्ट एथिवीत्वं नेद भवति दृष्टान्तः । 
क्रमवर्तित्वादुमयोः स्वेतरपश्चद्वयस्य घातित्वात्‌ ॥ २७६ ॥ 


परपक्षवधस्तावत क्रमवर्तित्वाच्च स्वतः प्रतिन्वायाः । 
असमथसाधनत्वात्‌ स्वथमपि वा बाधकः स्वप्तस्थ || ३७७ ॥ 


तत्साध्यमनित्यं वा यदि वा नित्य निसगंतों वस्तु । 

स्यादिद पृथिवीत्वतया नित्यमनित्यं ह्यपक्वपकतयां ॥ ३७८ ॥ 
अपि च सपत्रीथुग्मं स्पादिति हास्यास्पदोपमा दृष्टि: । 

इृह यदसिद्ध विरुद्धानेकान्तिकदोपदुश्त्वात्‌ ॥ २७९ ॥ 

माता में वनन्‍्ध्या स्थादित्यादिवदपि विरुद्वाक्यलात | 
कतकत्वादिति हेतो; क्षणिकेकान्तात्कृतं विचारतया ॥ ३८० ॥ 


छुटवें हृष्टान्त में दोष देशेन-- 

सत्‌ और परिणाम के विषय में कच्चा और पक्की मिट्टी भी दृष्टान्त नहीं हो सकता है, क्योंकि 
कश्नी भर पक्की मिट्टी क्रम से होती है इसलिए यह दृष्टान्त उभय पक्ष का घातक है ॥ २७६ || शंकाकार ने 
इस हृष्टान्त द्वारा जो प्रतिज्ञा की है वह स्वभावतः क्रमवर्तित्व की समर्थक है इसलिये तो इससे पर पक्ष 
का घात द्वो जाता है और यह असमर्थ साधन है इसलिये यह स्वयं ध्वपक्ष का भी बाधक है।। ३७७॥ 
क्योंकि शंकाकार के मन में जो भी वस्तु साध्य होगी वह स्वभावतः या तो अनित्य वस्तु साध्य होगी या 
नित्य बस्तु साथ्य होगी । किन्त प्रकृत में बम्तु स्वभाव से प्रथिवी सामान्य की अपेक्षा नित्य मानी गई है 
और अपक्व पकक्‍व धर्म की अपेक्षा अनित्य मानी गई दे ॥ 3७८ ॥ 


पविशेषार्थ-- शंकाकार की प्रतिज्ञा यह है कि सत्‌ और परिणाम स्वतन्त्र दो हैं मोर सिद्धान्त पक्ष 
यद्द है कि सत्‌ और परिणाम दीप ओर प्रकाश के समान तादात्म्य को प्राप्त हैं। अब यदि सत्‌ और परिणाम 
को कश्वी ओर पक्की मिट्टी के समान बतल्हाया जाता हे तो यह रृष्टान्त दोनों पक्नों का घातक द्दो जाता है। 
क्यो और पक्की मिट्टी क्रम से द्दोनेवाली एक मिट्टी द्रव्य को दो अवस्थाएँ हें डिन्तु सत्‌ और परिणाम ऐसे 
नहीं हैं इसलिए तो यह दृष्टान्त पर पक्ष अर्थात्‌ सिद्धान्त पक्त का घातक दो जाता है। और इससे 
शंकाकार की प्रतिज्ञा की सिद्धि नहीं द्ोती, क्‍यों कि शंकाकार सत्‌ ओर परिणाम को स्व॒तन्त्र दो सिद्ध करना 
चाहता हे पर इस दृष्टान्त से वे स्वतन्त्र दो सिद्ध न होकर एक वम्तु की क्रम से होनेबाढी दो अभवस्थाएँ 
सिद्ध होती हैं, इसलिए शंक्वाकार के द्वारा उपस्थित किये गये पक्ष फा बाधक हो जाता है। शंंकाकार 
का साध्य या तो अनित्य बस्तु हो सकती है या नित्य, पर वस्तु को सर्वथा नित्य या सब्वेथा अनित्य मानने 
पर अनेक दोष आते हैं, इसछिए प्रथिवी सामान्य की अपेक्षा जेसे प्रूथिवी नित्य सिद्ध होती है और 
अपक्वपक्तव धर्म की अपेक्षा जेंसे. वह अनित्य सिद्ध द्वोती है उस्ती प्रकार भकृत में जान ढेना 
चाहिये | १३७६--३७८ ॥ 

सातवें दृष्टान्त में दोषदर्शन-- 

सत्‌ भौर परिणाम के थधिषय में सपल्लीयुग्म यह दृष्टान्त भी हास्यास्पद के समान है, क्योंकि 
प्रंकृत में इस दृष्टाग्त के मानने पर असिद्ध विरुद्ध और अनैकान्तिक ये तीनों दोष आते हैं।। ३७६ ॥ "मेरी 
माता बाँझ है? इत्यादि के समान तो इसमें विरुद्ध बाक्यता हे। तथा कृतकत्म देतु के बढ से अनैकान्तिक 


प्रथम अथ्याय ७७ 


तदइज्ज्येष्ठक निष्ठ भाठ द्वेत॑ विरुद्धदष्टान्तः । 

घमिणि चासति तस्वे तथा श्रयासिद्धदोषत्वात्‌ | ३८१ ॥ 
अपि कोउपि परायत्तः सोडपि पर: सवथा परायत्तात्‌ । 
सो5पि परायत्त: स्यादित्यनवस्थाप्रसब्रदोषञ्ञ || ३२८२ ॥ 


और क्षणिकैकाम्त के बछ से असिद्ध दोष आता दै इसलिये इसका विचार करना व्यथ है ॥ ३८० ॥ 

विशेषा्थ- यहाँ सपत्नीयुग्म के दृष्टान्त को आधार बनाकर तीन दोष दिये गये द्ं--असिद्ध, विरुद्ध 
और अनेकान्तिक । क्षणिकैकान्त हेतु के बल से तो असिद्ध दोष दिया गया है। ऋृतकत्व हेतु के बल से 
अनैकान्तिक दोष दिया गया है ओर मेरी माता बांझ है इत्यादि बचनों के समान विरुद्ध वचन बतढा 
कर विरुद्ध दोष दिया गया हे । 

सब पदार्थ अनित्य हैं, सबेथा क्षणिक द्ोने से, सपत्नी युग्म के समान। इस अनुमान में जैसे 
असिद्ध दोष आता है उसी प्रकार सत्‌ और परिणाम को सपल्ली युग्म के समान सिद्ध करना असिद्ध है। 

घट और पट स्वथा भिन्न हैं, कार्य द्वोने से, सपत्नी युग्म के समान | इस अनुमान में अनेकान्तिक 
दोष आता है, क्योंकि कृतकत्व द्वेतु जैसे घट और पटके भिन्नत्वका सूचक हे उसी प्रकार वह तन्तु और 

पटके अभिन्नत्व का भी समर्थक है। इस्त प्रकार कृतकत्व इस हेतु के बल से प्रकृत में जेसे अनैकान्तिक दोप 

आता हे छउसी प्रकार प्रकत हेतु के बल से सत्‌ और परिणाम को सपल्नी युग्म के समान सिद्ध करना 
अने झ्ाम्तिक हे । 

तीसरा पिरुद्ध दोष हे / सो इसकी सिद्धि में कोई हेतु नहीं दिया गया है किन्तु जेसे यह कहना 
कि 'मेरी माता बांझ है? विरुद्ध वचन है उसी प्रकार सत्‌ और परिणाम को सपत्नी युग्म के समान सिद्ध 
करना भी विरुद्ध वचन है यद्द कष्ट कर उक्त दोष का समथन किया गया है। तात्पर्य यह है सत्‌ और 
परिणाम ये सपल्ली युग्म के समान न तो काछ क्रम से ही उत्पन्न द्वोते हैं, न स्वृतन्त्र हैं और न वैपरीत्य भाव 
से ही रहते हैं अतः इनके समथन में सपत्नी युग्म का रृष्टान्त देना विरुद्ध वचन है । 

इस प्रकार सपन्नी युग्म के दृष्टान्त में असिद्ध, विरुद्ध और अनेकान्तिक तीनों दोष आते हैं 
इसढ्िये इसका विचार करना द्वी व्यर्थ है यह उक्त कथन का तात्पये है।। ३७६-३८० ॥ 


तठवें दृष्ट/न्त में दोष दर्शन 


जिस प्रकार पिछले दृष्टान्त अनेक दोषों से दूषित बतछा आये हैं उसी प्रकार सतू और परिणाम 
के विषय में बड़े और छोटे भाई को दृष्टान्त रूप से प्रस्तुत करना भी विरुद्ध हे। दुसरे इससे धर्मी का 
अभाव सिद्ध होता है इसलिये आश्रयासिद्ध दोष आता है ॥ ३८१॥ तीसरे इसके मानने से अनवस्था 
दोष भी भाता है, क्‍योंकि इनमें से जो कोई पराधीन ट्वोगा बद्द पर भी पराधीन द्वी ध्वोगा और इत्त 
प्रकार सत्तरोत्तर पराधीनता के प्राप्त होने से अनवस्था दोष आता है ॥ ३८२ ॥ 

. बिशेषार्थ--बड़े और छोटे भाई क्रम से द्ोते हैं क्रिन्तु सत्‌ और परिणाम इस प्रकार क्रम से 
नहीं दोते | बादी और प्रतिवादी दोनों को उनका युगपत्‌ सद्भाव इष्ट है, इसलिये तो यह रृष्टन्त विरुद्ध 
है। दूसरे. सत्‌ और परिणाम को यदि बड़े ओर छोटे भाई के समान साना जाता है तो जिस प्रकार 
बड़े और छोटे भाई ये अपने माता पिता के आश्रय से उत्पन्न द्वोते हें इस प्रकार इनका कोई स्वरंश्र 


(१) ल पुस्तके 'सति चाघमिरि! हृति पाठः | 


ज्ट पश्ञाध्यायी 


सुन्दोपपुन्दमछटद्ेतं दृष्टान्ततः प्रतिन्वातम्‌ । 
तदसदसच्त्वापत्त रितरेतरनियतदोषत्वात्‌ ॥ ३८३ ॥ 


सत्युपसुन्दे सुन्दी भवति च सुन्दे किलोपसुन्दो5पि | 
एकस्यापि न सिद्धिः क्रियाफलं वा तदात्मसुखदोषात्‌ ॥ ३८४७ ॥ 
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आश्रय प्राप्त न होने से आश्रयासिद्ध दोष आता है। तीसरे इस दृष्टान्त के आधार से अनवस्था दोष भी 
आता है, क्‍यों कि जिस प्रकार बड़े और छोटे भाई की उत्पत्ति उनके माता पिता के आधीन हद और माता 
पिता की उत्पत्ति धनके माता पिता के आधीन है । इस प्रकार सत्‌ और परिणाम को भानने पर अनवस्था 
दोष आता है। अब यदि इन दोषों से बचना है तो सत्‌ और परिणाम को बड़े और छोटे भाई के समान 
मानना रचित नहीं है यह उक्त कथन का सार है॥ ३८१-३८२॥ 


नौवें हृष्टान्त में दोष द्शन-- 


तथा यहां जो सुन्द और उपसुन्द इन दो मल्लों का दृष्टान्‍न्त दिया गया है सो वद्द भी ठीक नहीं 
है, क्यों कि इससे इतरेतर दोष आता है जिससे सत्‌ और परिणाम का अभाव प्राप्त होता है ॥ ३८३ ॥ 
उपसुन्द के होने पर छुन्दकी सिद्धि होती है और सुन्द के होने पर उपसुन्द की सिद्धि द्योती है। इस प्रकार 
अन्योन्याभ्रय दोष के आने से किसी एक की सिद्धि नहीं होती हे भौर न काये द्वी बनता है ॥ ३८४ ॥ 


विशेषाथ--छुन्द भोर उपसुन्द के विषय में ऐसी कथा आई हे कि सुन्द और उपझुन्द ये 
समान शक्तिवाले दो मल्ल थे। इन्होंने तप्॒नचयाँ करके शंकर को प्रसन्न कर लिया और फल स्वरूप पार्बती 
की मागनी की | शंकर ने पयती दे दी। किन्तु पावती के छिये दोनों में विधाद उठ खड़ा हुआ और उनके 
बिवाद को मेटने के छिये एक सध्यर्थ की आवश्यकता पढ़ी । यह देख शांकर ब्राह्मण का रूप धर कर उनके 
पास पहुँचे और उनके द्वारा प्रार्थना करने पर मध्यरथ द्वोना स्वीकार कर ढियां। दोनों पक्ष की बातें सुन कर 
यह न्याय दिया कि तुम दोनों क्षत्रिय हो अत: युद्ध द्वारा इस विवाद को मिटाना चाहिये । अन्त में उन दोनों 
में युद्ध हुआ और वे युद्ध करते हुए एक साथ मर गये | 


इस प्रकार यह इनका कथानक है। अब यदि सत्त ओर परिणाम को सुन्द और उपसुन्दस्थानीय 
माना जाता है तो इतरेतराश्रय दोष आता है, अतः प्रकृत में यद्द दृष्टान्त उपयोगी नहीं है यह उक्त कथन 
का तात्पयं है॥ ३८३--३८४ ॥ 


दसवें हृष्टान्त में दोष--- 


इसके बाद पूथ पक्ष में पूष ओर पश्चिम दिशा का दृष्टान्त देकर सत्‌ और परिणाम को उनके 
समान बतकछाया गया है। किन्तु उत्तर पक्ष में इस पर विचार नहीं किया गया है। इसके दो कारण प्रतीत 
होते हैं एक तो यह कि सम्भव दे इसके समाधान में जो श्डोक लिखे गये हों वे त्रुटित हो गये हों । दूसरा 
यह कि सरल समझ कर उत्तर न दिया गया हो। जो भी कारण हो इतना स्पष्ट है कि यह रृष्टान्त भी 
प्रकृत में छागू नहीं है, क्‍यों कि दिशा व्यवद्वार जिस प्रकार उपचार से किया जाता है सत्‌ और परिणाम 
वैसे उपचरित नहीं हैं किन्तु वास्तविक हैं। 


बल जन्‍म लगन बज काना पा आए अगपिीओकझओन्ीफ या 7पकफ्न्‍ी: विज | ॑ न पीी। धन चऋआ एल: 


(१) प्रतिषु इमौ श्लोको ब्युक्तमेश बतते । 


भथमस अष्याय ७९ 


नाथक्रियासमर्थो रशन्तः कारकादिवद्धि यतः । 
सबथ्यमिचारित्वादिद सपक्षव्‌ तिविपक्षदत्तिथ । ३८५ ॥ 


वृक्षे शाखा हि यथा स्पादेकात्मनि तथेव नान।त्वे 
स्थान्यां दधीति देतोग्यमिचारों कारक! कथ्थं न स्थात्‌ ॥ ३०६ ॥ 


अपि सव्यभिचारित्वे यथाकथश्वित्सपक्षदत्त रचेत्‌ । 
न यतः परपक्षरिपृयंथा तथारिः स्वयं स्वपक्षर्यथ ॥ ३८७ ॥ 


साध्य॑ देशांशाड। सत्परिणामद्यस्य सांशत्वम । 
तत्स्वाम्येकबिलोपे कस्यांश्ञा अंशमात्र एवांश। ॥ २८८ ॥ 


नाप्युपयोगी कचिदपि बीजाहुरबदिहिति दृष्टान्त) । 
सस्‍्वावसरे स्वावसरे पूर्वापरमावमावित्वात्‌ ॥ ३८९ ॥ 


ग्यारहवें दृष्टान्त में दोष दशन-- 


सत्‌ और परिणाम के विषय में कारक युग्म का दृष्टान्त भी कायकारी नहीं है, क्‍यों कि यह 
सपक्ष और विपक्ष दोनों में रहता है इस छिये सव्यभिच!री है || ३८५ || जिस प्रकार अभेद पक्त में वृक्ष 
में शाखा है? यद्द व्यवहार द्वोता है उसी प्रकार भेद पक्ष में बटलोई में दद्दी है! यद् व्यवद्दार द्वोता है। 
इस कारण से फारकयुग्म का दृष्टान्त व्यभिचारी क्‍यों नहीं होगा। ३८६ ॥ यदि कहा जाय कि कारक 
दृष्टान्त के सव्यभिचारी द्वोने पर भी वह किसी प्रकार पक्ष का द्वी समर्थक दै सो यह कहना भी ठीक नहीं है, 
क्यों कि जिस प्रकार वह पर पक्षाका शत्रु है उसी प्रकार वह स्वयं स्वपक्षका भी शत्रु है ॥| ३८७ ॥ प्रकृत में 
शंकाकार द्वारा देशांश रूप से सत्‌ ओर परिणाम ये दोनों सांश छिद्ध किये जा रहे हैं पर जब कि उनका कोई 
भाधार ही नहीं तब फिर ये किसके अंश द्वो सकते दें अर्थात्‌ किसी के भी नहीं। दासव में ये अंशमात्र 
ही अंश हैं ॥ ३८८ || 


घिशेषार्थ-कारक युग्म का दृष्टान्त देकर शंकाकार ने यह सिद्ध करना चाहा है कि सत्‌ और 
परिणाम में कोई एक आधार है और दूसरा भाषेय है । या इन दोनों का कोई तोसरा आधार है। पर यह 
दृशन्व भेद पक्ष और भभेदपक्ष दोनों में घटित होता दे इस लिये सव्यभिचारी होने से प्रकृत में उपयोगी 
गहीं है यद उक्त कथन का तात्पय है। कदाचित्‌ शंकाकार इ ध्ष्टान्त द्वारा यद्द सिद्ध करना चाहता है हि 
सत्‌ भौर परिणाम ये अंश हैं और अंशी इनसे जुदा दे पर विचार करने पर उसका यद्द दृष्टिकोण भी समी- 
चीन प्रतीत नहीं द्वोता, क्‍यों कि इनके सिवा बस्तु का कोई दूसरा रूप शेष नहीं रहता, इसछिये छिद्वान्त 
रूप से यही कट्दा जा सकता है कि एतन्मात्र द्वी वस्तु है | इतसे ये अंशात्मक भले दी सिद्ध हो जांय पर वस्तु 
का इनसे अछग स्वतंत्र अस्तित्व नहीं यद्द निर्विवाद हे।। ३८४५-३८८ ॥ 


बारहवें दृष्टान्त में दोष दर्शन-- 


सत्‌ और परिणाम के विषय में बीज और भट्टुर का दृष्टान्त भी उपय्रोगी नह है, क्यों कि बोज 
भ्पने समय में द्ोता है और अंकुर अपने समय में होता दै। ये दोनों पू्वोपर काछ में होते हैं इस छिये 


८० पञ्ञाण्यायो 


बीजावसरे नाहुर हव बीज नाइरक्षणे हि यथा । 
न तथ। सत्परिणामद्गेंतस्प तदेकश्ालल्वात्‌ ॥ २३९० ॥ 


सदभावे परिणामों भवति न सत्ताक आश्रयाभावात्‌ । 
दोपाभावे हि यथा तत्वणमिव दृश्यते प्रकाशो न ॥ ३९१ ॥ 


परिणामाभावेडपि च सदिति च नालम्बते हि सत्तान्ताम््‌ | 
स यथा प्रकाशनाशे प्रदोपनाशोउप्यवश्य मष्यक्षात्‌ ॥ ३९२ | 


अपि च क्षणमेद। झिल भवतु यदीहेष्टसिद्विरनायासात । 
सापि न यतस्तथा सति सतो रिनशो5सतथ सभः स्पात्‌ ॥ ३९३ ॥ 


कनकोपलवदिदेष! ज्षपते न परीक्षितः क्षण रथातुम्‌ । 
गुणगुणि पावामावाद्यतः स्वयमसिद्धदोषत्मा ।॥ ३६४ ॥ 


हेयादेयविचारों भवति द्वि कनकोपलद्व योरेव । 
तदनेकद्रव्यल्ान्न स्पात्साध्ये तदेऊद्रव्यत्वात्‌ ॥ ३९५ ॥ 


इनका एक काल में सक्वाव मानना युक्त नहीं है ॥ ३८९ ॥ जिस प्रकार बीज के समय में अंकुर नहीं होता 
है और अंकुर के समय में बीज नहीं होता है उस प्रकार सत्‌ू और परिणाम की बात नहीं है, क्‍यों कि ये 
दोनों एक समय में पाये जाते हैं ॥| ३९० ॥ जिस प्रकार दीपक का अभाव होने पर उसी समय आमभ्रय के 
बिना प्रकाश दिखाई नहीं देता है उसी प्रकार सतू के अभाव में आश्रय का अभाव दो जाने से परिणाम का 
भी सद्भाव नहीं हो सकता है।॥ ३९१ ॥ प्रत्यक्ष से हम देखते हें कि जिस प्रकार प्रकाश का नाश द्वोने पर 
प्रदीप का नाश अवश्य हो जाता है उसी प्रकार परिणाम का अभाव द्वोने पर सतू का अत्तित्व भो नहीं रह 
सक्ृृता है। ३९२॥ यदि कटद्दा जाय कि काल भेद मान लेने पर विना प्रयत्न के इष्ट सिद्धि हो जायगी सो 
इस प्रकार से इष्ट की सिद्धि मानना ठीक नहीं हे, क्यों कि सत्‌ ओर परिणाम में काछ भेद्‌ मानने पर सत्‌ 
का विनाश ओर असत्‌ का उत्पाद प्राप्त होता है ॥ ३९३ ॥ 


विशेषार्थ-बीज और अंकुर में जैसा समय भेद है वैसा समय भेद सत्‌ और परिणाम में नहीं द 
है अतः प्रकृत में यह दृष्टान्त भी उपयोगी नहीं है यह उक्त कथन का सार है ॥ ३९४-३९४५॥ 


तेरहवें दृष्टान्त में दोष दशन-- 


सत्‌ और परिणाम के विषय में कनकोपछ का दृष्टान्त भी परीक्षा करने पर ज्षणमात्र नहीं ठहर 
सकता है, क्‍यों कि कनकोपछ में गुण गुणी भाव नहीं, इस ढिये यद्द स्वयं असिद्ध दोष से युक्त है॥३९४॥ 
कनक ओर पाषाण इन दोनों में कोन देय है ओर कोन उपादेय दे यह विचार द्वोता है, क्‍यों कि ये दोनों 
स्वतंत्र द्रव्य हैं। किन्तु यद्द विचार साध्य में उपयुक्त नद्दीं है, क्‍यों कि सत्‌ और परिणाम रूप 
ध्षाध्य एक द्वव्य है ॥ ३६५ | | 

विशेषा्थं--प्रकृत में सत्परिणामात्मक बरतु साध्य है, अतः इसको सिद्धि में मिले हुए कनक 
पाषाण रूप दो द्रव्यों को दृष्टान्‍्त रूप से उपस्थित करना युक्त नहीं दे यह उक्त कथन का सार है। कनक 
और पाषाण ये दो द्रव्य हैं फिर भमछा यह दृष्टान्त सत्परिणामात्मक वस्तु का समर्थक कैसे हो सकता दे 
अर्थात्‌ नहीं दो सकता | इसी से इस दृष्ठाग्त को असिद्ध फहा है| ३९४--३१६५ ॥| 


भ्रथम अध्याय <१ 


वागर्थड्यमिति वा दृष्टान्तो न स्वसाधनायालम्‌ । 
घट इति वर्णद्वतात्‌ कम्बुग्रीवादिमानिहास्त्यपरः || ३९६ ॥ 
यदि वा निःसारतया वागेवाथेः समस्यते सिद्धथे । 
न तथापीष्टसिद्ध! झब्दवदर्थस्याप्यनित्यलात ॥ ३०७ ॥ 


स्यादविचारितरम्या भेरीदण्डवरदिहेति संद्टिः । 
पक्षाधमेत्वेडपि च व्याप्यासिद्धतवदोपदुश्त्वात्‌ | ३०८ ॥ 


युतसिद्धत्वं स्थादिति सत्परिणामद्वयस्य यदि पक्षः । 
एकस्यापि न सिद्धियेदि वा सर्वोडपि स्वंधर्मः स्थाद ॥| २०५९ ॥ 


हृह पदपर्णन्यायादस्ति परोक्षाक्षमो न दृष्टान्तः । 
अविशेषत्वापत्ती द्वेताभावस्य दुनिवारत्वात्‌ ॥ ४०० ।॥! 


चोदहवें दृष्टान्त में दोप दर्शन-- 
सत्‌ और परिणाम के विषय में जो वचन और अथे इन दोनों का दृष्टान्त दिय गया है सो यह भो 
अपने साध्य की सिद्धि करने में समथ नहीं है, क्यों कि 'घट” इन दो वर्णों से कम्बुग्नीवा भादि बाला पदार्थ 
पिश्व हे । ३९६॥ यहि उक्त प्रका( से यह दृष्टान्त नि:सार होने से ₹ष्ट की सिद्धि के छिये बचन और 
अथे इन दोनों में बाग एवं अर्थः, ऐसा समास किया जाता हे सो ऐसा समास करने पर भी इृष्ट की सिद्धि 
नहीं होती है, क्‍यों कि ऐसा मानने पर शब्द के समान अथ भी भनित्य प्राप्त दोता है।३९७॥ 
विशेषा्--यहां उक्त दृष्टान्त के विषय में दं। प्रकार से विचार किया गया है भेद पक्ष भौर 
अभेद पक्ष । किन्तु इन दोनों दृष्टियो से प्रकृत दृष्टान्त उपयांगी नद्मीं है, यह उक्त कथन का तात्पय है। 
विशेष खुछासा मूछ से द्वी द्दो जाता है ॥ ३९६--३१९७॥ ै 
पन्द्रहवें दषशान्त में दोषदशंन-- र् हा 
प्रकृत में सेरी दण्ड का रृष्टान्त भी अविचारित रम्य हे, क्‍योंकि पक्त धर्म का अभाव होने से यह 
व्याप्यासिद्ध दोष से दूषित है ॥ ३६८॥ सत्‌ आर परिणाम ये दोनों युतसिद्ध हैं यदि यह पक्ष स्वीकार 
किया जाता है तो एक की भी सिद्धि नहीं होती हैं। अ्रथवा ऐसा मानने पर सब पदार्थ सत्र धर्मबाले सिद्ध 
हो जाते हैं ॥ २६६ ॥ रे 
विशेषार्थ- भेरी और दृण्ड जिस प्रकार संयुक्त होकर कायकारी हैं ऐसे सत्‌ और परिणाम नहीं 
हैं क्योंकि टनका परस्पर में तादात्म्य सम्बन्ध है, इसलिये भेरीदण्ड के समान सत्परिणाम की सिद्धि करने 
पर व्याप्यासिद्ध दोष आता है । कदाचत्‌ भेरी-दण्ड के समान मत्‌ परिणाम को भी युतसिद्ध माना जाता 
है तो किसी की भी सिद्धि नहीं दो सकती । अथवा इस तरह सभी पदाथ युततिद्ध दो जायंगे जिससे कौन 
किसका धर्म है और कौन किसका धर्मी हे यह भेद नहीं किया जा सकेगा। सत्र पदार्थ सब धमंवाले धिद्ध 
दो जायंगे। इस लिये प्रकृत में भेरी-दण्ड का दृष्टान्‍्त इपयोगी नहीं है यह उक्त कथन का सार 
है ॥ ३६८-३६६ || ः 
सोलहवें दृष्टान्त में दोषदर्शन--- 
सत्‌ और परिणाम के बिषय में पदपूर्श न्याय का दृष्टान्त भी परीक्षा के ग्रोग्य नहीं है, क्योंकि 
इससे दोमों में भविरेषता की आपत्ति प्राप्त दोने से इत फा अभातर दुर्नियार दो जाता है ॥ ४०० ॥ दूसरे 
११ हु 


८२१ पंचाध्यायी 


अपि चान्यतरेण विना यथेष्टसिद्धिस्तथा तदितरेण | 

. भवतु बिनापि च सिद्धि! स्यादेवं कारणाद्रमावश्र | ४०१॥ 
मित्रद्व॑तवदित्यपि रृष्टान्तः स्वम्नसन्रिभो हि यतः । 
स्याद्रीरवप्रसड्भाद्वेतोरपि हेतुहेतुरनवस्था || ४०२ ॥ 


तदृदाहरणं कशथ्ित्‌ स्वाथ सृजतीति मूलह्ेतुतया । 
अपरः सहकारितया तमनु तदन्यो5पि दुनिवारः स्थात्‌ ॥ ४०३ ॥ 


काय प्रति नियतत्वाद्धेतुद्वतं न ततो5तिरिक् चेत्‌ । 
तन्न यतस्तन्नियमग्रहकमिव न प्रमाणमिह ।| ४०४ ॥ 


अर >ग+ बे लग. अर नरक लि, बा क 


ऐसा मानने पर जिस प्रकार किसी एक के बिना हृष्ट की सिद्धि हो जाती हे उसी प्रकार उससे भिन्न 
दूसरे के बिना भी इृष्ट की सिद्धि दो जानी चाहिये। और ऐसा मानने पर कार्य कारणभाव का अभाव 
दो जाता है ॥ ४०१॥ 

विशेषा थ--पद पूर्ण न्याय में क्रिसी एक्र पद के देने से काम चल जाता है| दोनों की अ्रावश्यकता 
नहीं पड़ती । यदि ऐला सत््‌ और परिणाम को माना जाता है तो दो में से कोई एक द्वी शेप रहेगा दोनों 
नहीं। किन्तु वस्तुस्थिति ऐप्री नहीं हैं, क्योंकि सत्‌ ओर परिणाम इनमें से किसी एक का भी त्याग नहीं 
किया जा सकता हे क्‍योंकि दोनों ही तादात्म्य सम्बन्धवाले दोकर सफल हैं, अतः प्रकृत में पढें पूण न्याय 
का हृष्टान्त भी उपयोगी नहीं हे यह उक्त कथन का सार है ॥ ४००-४०१ ॥ ह 


सत्रहवें दृष्टान्त में दोष दशैन-+- 

सत्‌ और परिणाम मित्रद्वेत के समान हैं. यह दृष्टान्त भी स्वप्न के समान है, क्योंकि एक तो इससे 
गौरव दोष आता है और दूसरे द्वेतुका हेतु और उस हेतु का हेतु इस प्रकार उत्तरोत्तर देतु कल्पना करने 
पर अनवस्था दोष आता है ॥ ४०२ ॥ इसका खुलासा इस प्रकार है कि कोई उपादान कारण बन कर 
कार्थ को उत्पन्न करता है और दूसरा सहकारी बन कर उसे उत्पन्न करता हैं। फिर इसके बाद इससे भिन्न 
कारण का मानना भी दुर्वार हो जाता हे । इस प्रकार उत्तरोत्तर कारणों की कल्पना करने पर अनवत्था। 
दोष आता है ॥ ४०३ ॥ यदि कहा जाय कि प्रत्येक काय के एक उपादान और दूसरा सहकारी ऐसे दो 
हेतु निश्चित हैं उनसे अतिरिक्त अन्य देतुओं की आवश्यकता नहीं पड़ती सो यह कद्दना भी ठीक नहीं है 
क्योंकि प्रकृत में इस प्रकार के नियम का ग्राहक कोई प्रमाण नहीं पाया जाता है॥ ४५०४ ॥ क्‍ 

विशेषार्थ --यहाँ मित्रद्वेत से एक उपादान और दूसरा सहकारी कारण लिये गये हैं और फिर यह 
पूछा गया. है कि क्या सत्‌ और परिणाम इस प्रकार हैं। इस प्रश्न का जो समाधान किया गया है उसका 
भाव यद है कि वस्तु में कायकारित्व की योग्यता अन्य वस्तु के निमित्त से नहीं आती हे । बह तो उप्तका 
रवभाव है। तिस पर भी यदि किसी वस्तु में कार्यकारित्व की योग्यता अन्य वस्तु की सहकारिता से 
मानी जाती है तो उस अन्य बस्तु में ऐसी योग्यता उससे भिन्न अन्य बस्तु के निमित्त से माननी पड़ेगी 
और इस प्रकार उत्तरोत्तर हेतु परम्परा की कल्पना करने पर अनवस्था दोष प्राप्त द्वोगा । यदि अनवस्था 
दोष से बचने के लिये एक उपादान और एक सहकारी ऐसे दो द्वी कारण माने जाते हैं । इनसे शतिरिक्त 
अन्य कारण नहीं माने जाते हैं तो ऐसा कददना भी समीचीन नहीं हे, क्‍योंकि जिस प्रमाण के आधार से 
ऐसा नियम किया जायगा बह प्रमाण नहीं पाया जाता है, अतः यही निष्कर्ष निकलता है कि सत्‌ और 
परिणाम मित्रद्वेत के समान एक उपरादान और दूसरा सहकारी रूप नहीं हैं ॥ ४०२-४०४॥ 


प्रथम अध्यायें थौ्‌ 


एवं मिथो विपक्षद्रेववदित्यपि न साधुदष्टान्तः । 
अनवस्थादोषत्वांद्यथारिरस्पापगरिरपि यस्मात्‌ ॥ ४०५॥ 
कार्य प्रति नियतत्वाच्छब्र॒द्गैंत न ततो5तिरिक्त चेत्‌ । 
तन्म यतस्तत्रियमग्राहकमिव न प्रमाणमिह || ४०६ ॥ 


वामेतरकरवत्तितरज्जूयुग्मं न चेह दृश्टान्तः | 
बाधितविषयत्वादा दोषात्‌ कालात्ययापदिष्टचात ॥ ४०७ ॥ 


तद्वाक्यमुपादानकारणसदश हि कार्यमेकत्वात्‌ । 
अस्त्यनतिगोरसत्व॑ं दधिदुग्धावस्थयोयंथाध्यक्षात्‌ ॥ ४०८ ॥ 


तअठारहवें दृष्टन्त में दोषदशेन-- 


इसी प्रकार सत्‌ और परिणाम ये दोनों परस्पर में शन्रुद्वेत के समान हैं यह दृष्टान्त भी ठीक 
नहीं है, क्योंकि ऐसा मानने पर अनवस्था दोष भाता है। जैसे कि विवक्षित किसी एक का दूसरा शम्रु है, 
दूसरे का तीसरा शत्रु है। इस प्रकार 5त्तरोत्तर शत्रुओं की परंपरा चालू रहने से अनवस्था दोष भाता 
है | ४०५ ॥ यदि कहा जाय कि प्रत्येक कार्य के दो शत्रु नियत हैं दोसे अधिक शत्रु नहीं होते सो यह 
कहना भी ठीक नहीं है, क्योंकि प्रकृत में इस प्रकार के नियम का ग्राहक कोई प्रमाण नहीं पाया 
जाता है ॥ ४०६ ॥ 

विशेषार्थ--वस्तु की जिस काल में जैसी पर्याय रूप प्रकट होने की योग्यता होती है तदनुसार 
कार्य होता है यह सामान्य नियम है। इस नियम के रहते हुए सत्‌ और परिणाम को शशज्ुद्गेत के समान 
मानना उचित नहीं है। पूत्र पर्याय का नाश स्वभाव से होता है और उत्तर पर्याय का उत्पाद भी स्वभाव 
से होता है । पर्यायों का यही स्त्रभाव है। वे क्रग से द्रव्य में योग्यता रूप से अवस्थित हैं और एक के बाद 
एक इस क्रम से उत्पन्न होती रहती हैं और विनशती रहती हैं। यदि कोई समभे कि पूरे पर्याय का नाश 
कर नवीन पर्याय का उत्पाद होता दे सो यह वात नहीं है । किन्तु प्रत्येक पर्याय एक क्षणवर्ती होती हे यह 
उनका स्वभाव है। पर्याय पर्याय में से नहीं आती किन्तु द्रव्य में से आती है। द्रव्य का प्रति समय किसी एक 
शकल में रहना इसी का नाम पर्याय है। इसलिये यद्द निध्कष निकलता है कि सत्‌ और परिणाम 


शम्रुड्रत के समान नहीं हैं। इन्हें शत्रुढ्ंत के समान मानने पर जो दोष आते हैं वे मूल में 


दिये ही हैं॥ ४०४-४०६ ॥| 
उन्चीधवें हृष्टान्त में दोषदर्शन-- 

प्रकृत में दाएँ बाए हाथ में रहनेवाली दो रस्सियों का दृष्टान्त भी युक्त नहीं है, क्योंकि यह बाधित 
विषय हैं इसलिये कालात्ययापदिष्ट दोष आता है| ४०७ ॥ प्रकृत में खुलासा इस प्रकार हैं कि कथंचित 
अमद होने से प्रत्येक कार्य अपने इ्पादान कारण के समान होता है। प्दाहरणाथ दही और दूध इन 
दोनों अबस्थाओं में गोरसपनेका उल्लंघन नहीं पाया जाता यह बात भत्यक्ष से ही सिद्ध है ॥ 2०८ ॥ 

विशेषाध--यहाँ सत्‌ और परिणाम की सिद्धि में दाएँ ओर बाएँ हाथ में रहनेबाली दो रा्सियों 
क्रो हृष्टान्तकूप से स्पस्थित किया गया है.। दाएँ और बाएँ हाथ में रहनेवाली दो रस्सियाँ जिस प्रकार दद्दी 
का मन्थन कर छाध्ष तयार करती हैं प्सी प्रकार क्या सत्‌ और परिणाम हैं यह शंकाकार के पूछने का 
भारत्र है। इस -द्वादा शंकाकारने सत्‌ और परिणाम को निमित्त कारण रूप से ध्यनित किया है| किस्तु 


अंग 


पड पंचाध्यायों 


अथ चेदनादिसिद्धं कृतकत्वापन्हवात्तदेवेद | 

. तद॒पि न तदूढ़ेतं किल त्यक्तदोषास्पदं यदत्रेतत्‌ ॥ ४०९ ॥ 
दृष्टान्तामासा इति निश्षिप्ताः स्वेष्टसाध्यशून्यत्वात्‌ । 
लक्ष्योन्मुखेषव॒ इब रृष्टान्तास्त्वथ यथा प्रशस्यन्ते || ४१० ॥ 
सत्परिणामादत स्थादविभिन्नप्रदेशवत्वाद । 
सत्परिणामद्वेतं स्थादपि दीपप्रकाशयोरेव ॥ ४११ ॥ 


अथवा जलकल्लोलवददेतं द्वेतमपि च तद्‌ द्वेतम्‌ । 
उन्मजच निमज़नब्ाप्युन्मजन्निमज़देवेति | ४१२॥ 


शंकाकार का यह कद्दना समीचीन नहीं है, क्योंकि हम देखते हैं कि प्रत्येक काये अपने उपादान के अनुरूप 
होता है। क्योंकि काय कारण से कथचित्‌ अभिन्न होता है। उदाहरणारथ दद्दी और दूध ये दोनों काय हैं 
जो गोरसमय हैं। इन्हें गोरस से जुदा नहीं समझा जा सकता है। इसलिये सत्‌ और परिणाम को रव्जु 
युग्म के दृष्टान्त द्वारा काय से भिन्न सिद्ध करना प्रत्यक्ष से बाधित हे। ओर ऐसा नियम है कि जो भ्रत्यक्षादि 
प्रमाणों से बाधा जाता है वह काल!त्ययपदिष्ट दोष विशिष्ट माना जाता है। यद्दी सबब हे कि दाएं 
अर बाएं हाथ में रहनेवाली दो रस्सियों को सत्‌ »ौर परिणाम की सिद्धि में उपयोगी नहीं माना 
गया है ॥ ४०७-४८८॥ 
सत्‌ और परिणाम को सर्वथा नित्य मानने में दोष-- 

छब यदि इन दोषों से बचने के लिए यह माना जाय कि सत्‌ और परिणाम अनादिसिद्ध हैं क्‍योंकि 
ये किसी के कार्य नहीं हैं । उनमें 'यह वही है? ऐसी प्रतीति द्वोती दे सो ऐसा मानने पर भी सत्‌ भर 
परिणाम ये दोनों सब दं।षों से र द्देत सिद्ध नहीं दोत्ते ॥ ४०६ ॥ 

विईंषार्थ - रूत्‌ और परिशाम क्या हैं इस विषय में पहले शंक्ाशारने अनेक हृष्टान्त दिये हैं शोर 
>न्थकारने असेक युक्तियों द्वारा उनका निराकरण कर एछिद्धान्तपक्त प्रस्तुत किया हे। फिर भी सबंथा 
नित्यवादी इस कथन से सन्त प्र न हो कर यह जिज्ञासा प्रकट करता हे कि सत्‌ और परिणाम का 
कोई काये नहीं दिखाई देने से कहें अनादिनिधन क्‍यों न माना जाय और ऐसा मानना असमीचीन भी 
नहीं हे, क्योंकि उनसें 'यह वही हूँ? इस 7कार का प्रतीति भी द्ोती हे। इस पर ग्रन्थकारका जो कुछ कहना 
है उसका भाष यह दे कि सत्‌ और परिणाम को सर्वथा नित्य मानने में भी अनेक दोष आते हैं इसलिये 
यह मान्यता भी सभीचीन नहीं हैं। रूवेंथा नित्यपक्ष के मानने में जो दोष झाते हैं उनका निर्देश आगे 
किया द्वी दे इसलिये यहां नहीं करते हैं॥ ४०९५ ॥ 

सिद्धान्त पक्त का समर्थन-- 


इस प्रकार पूब में जितने भी दृष्टान्त दिये गये हैं वे अपने साध्य की सिद्धि फराने में समर्थ नहीं हैं 
अतः दृष्टान्ताभास हैं । किन्तु जो दृष्टान्त लक्ष्य के अनुकूल बाणों के समान अपने साध्य की सिद्धि कराने 
में समर्थ हैं वे 7शंसनीय माने गये है ।। ७१० ॥ यथा--दीप और प्रकाश अभिन्न एदेशी दोने से जिस 
प्रकार इनमें कथंचित्‌ अद्वेत हे और २ज्ञा लक्षणादिकी श्रपेक्षा भेद होने से जिस प्रकार इनमें कर्थंचित्‌ 
द्वंत है उसी उकार अभिन्न प्रदेशी होने से सत्‌ ओर परिणाम में कथंचित्‌ अद्बीत दे और संज्ञा लक्षणादि की 
अपेक्षा ढ्वत भी दें ॥ ४११॥ अथवा सत््‌ और परिणाम ये दोनों जल और कल्लोज़ के समान कथंचित्‌ 
अभिन्‍न और कथंचित्‌ भिन्‍न हैं। भेद की अपेक्षा विचार करने पर जल में कल्लोंश रुदित भी होती हैं 


प्रथंभ जध्यांय ८५ 


धटमसिकियोरिव वा दैत॑ तद्‌ देतवददतम्‌ । 

नित्य रृण्मात्रतया यदनित्यं घटत्वमात्रतया।। ४१३ ॥ 
अयमर्थः सन्नित्यं तदभिज्ञप्तेयेथा तदेवेदम्‌ । 

न तदेवेदं नियमादिति प्रतीतेश्च सन्न नित्यं स्यात्‌॥ ४१४ ॥ 
अप्युभयं युक्तिवशादेक॑ सच्चेककालमेकोक्ेः । 

अप्यनुभयं स्देतश्नयप्रमाणादिवादशुन्यत्वात्‌ ॥ ४१५॥ 

व्यस्तं सन्‍नययोगान्नित्यं नित्यत्वमात्रतस्तस्य | 

अपि च समस्त सदिति प्रमाणसापेक्षतों विवक्षायाः ॥ ४१६ ॥ 


न विरुद्ध क्रवति च सदिति तथानादितो5पि परिणामि । 
अक्रमवर्ति सदित्यपि न विरुद्ध सदेकरूपत्वात्‌ ॥ ४१७॥ 

ननु फिमिह जगदशरणं विरुद्धधर्मदयाधिरोपत्वात । 

स्वयमपि संशयदोलान्दोलित इय चलितप्रतोतिः स्यात्‌ )। ४ ॥ 

हह कश्चिजिज्ञासुनित्यं सदिति प्रतीयमानो5पि । 

सदनित्यमिति बिपक्षे सति शल्ये स्यात्क्थ हि निःशल्यः || ४१९॥ 


हच्छल्नपि संदनित्यं भवति न निश्चितमना जन) करिचत्‌ । 
जीवदवस्थत्वादिह सन्नित्यं तद्रिगेधिनोव्ध्यक्षात्‌ ॥| ४२० ॥ 


ओर अस्त भी दोती हैं। किन्तु अभेद की अपेक्षा विचार करने पर न वे छद्ति होती हैं और न अस्त होती 
हैं॥ 2१२] अथवा सत्‌ और परिणाम इन दोनों में घट और मिट्टी के समान कर्थ चित्‌ द्वेत और कर्थनित 
अद्वेत हे । जिस प्रकार बरतु मिट्टी सामान्य की अपेक्षा नित्य होती है और घटरूप पर्याय की अपेक्षा अनित्य 
होती हे उसी प्रकार सत्‌ और परिणाम के विषय में जानना चाद्विये ॥ ४१३॥ भाशय यह है कि यह बही 
है! ऐसा प्रत्यभिज्ञान द्वोने से प्रतीत द्वोता है कि सत्‌ नित्य है और 'यह बह नहीं है?” ऐसो प्रतीति होती है 
इसलिये ज्ञात होता हे कि सत्‌ नित्य नहीं हे ।। ४१४॥ एक ही सत्‌ युक्तिवश एक काल में उभयरूप भी है 
तथा नय और प्रमाण आदि बाद से शून्य होने के कारण वही सत्‌ अनुभयरूप भी है ॥ ४१४५ ॥ इसी प्रकार 
नय की विवज्षा करने से सत्‌ प्रथक्‌ प्रथक है। उसके नित्यत्व धम की प्रधानता करने पर वह नित्य है 
और प्रमाण को अपेक्षा विचार करने पर वह समस्तरूप भी है। ४१६॥ सत्‌ क्रमवर्ती है यह बात बिःद्ध 
नहीं है, क्योंकि वह अनादि काल से परिणमन करता आ रहा है। तथा सत्‌ अक्रमवर्ती है यह 'बात भी 
विरुद्ध नहीं है, क्योंकि वह सदा एकहूप ही पाया जाता है ॥ ४१७॥ 

शंका--जथ कि एक ही वस्तु में परस्पर विरोधी दो धर्मों का आरोप किया जाता दै तो इस तरह यह 
जग अशरण दो जाता है उसका कोई भी शरण नहीं रहता साथ द्वो इस प्रकार से कथन करनेवाल। स्वयं 
ही संशयरूपी मूल में झूलने लगता हे उसको प्रतीत चलित द्वो जाती है॥ ४१८॥ यथा--जो कोई 
जिज्ञासु “सत्‌ नित्य हे? ऐसी प्रतीति करता है उरूके सामने 'सत्‌ अनित्य भो है? विपक्ष में ऐसी. शल्य के 
उपस्थित होने पर वह निःशल्य फैसे हो सकता है ?। ४१६॥ इसी प्रकार जो कोई जन 'सत्‌ अनित्य! है. 
देसा सोचता है बह भी उसका अपने मन में निमश्चय नहीं कर पाता, क्योंकि तब उसे प्रत्यक्ष से अनित्यता कीं 


छ्ई . पृचाध्यायी. 


तत एंवं दुरधिगम्यों न श्रेयान्‌ श्रेयसे शनेकान्तः | 
अप्यात्मम्मुखदोषात्‌ सन्यभिचारों यतोअचिरादिति चेत्‌ ॥ ४२१ || 


तन्‍न यतस्तदमावे बलवानस्तीह स्वयेकान्तः । 
सो5पि च सदनित्यं वा सन्नित्यं वा न साधनायालम्‌ ॥ ४२२॥ 


सन्नित्यं स्वेस्मादिति पक्षे विक्रिया कुतो न्‍्यायात्‌ । 
तदभावेडाप न तत्त्व क्रिया फल कारकाणि यावदिति ॥ ४२३ ॥| 


परिणामः सदवस्थाकमंत्वादविक्रियेति निर्देश: । 
तदभावे सदभावो नासिद्धः सुप्रसिद्धच्टान्तात ॥ ४२४ ॥ 


अथ तदथ्यथा पटस्य क्रिया प्रसिद्धेति तन्तुसंयोग! । 
भवति पठाभावः किल तदभावे यथा तदनन्यात्‌ ।| ४२० ॥ 


अपि साधन क्रिया स्यादपवर्गस्तत्फर्ल प्रमाणत्वात्‌ | 
तत्कर्ता ना कारकमेतत्‌ सब न विक्रियाभावात्‌ ॥ ४२६ ॥ 


ननु का नो दह्ानिः स्याड्भवतु तथा कारकाद्रमावश्च | 
अर्थात्‌ सन्नित्यं किछ न हौषधमातुरे तमनुबति ॥ ४२७ ॥ 


विरोधी “सत्‌ नित्य है! ऐसी सजीब प्रतीति होने लगती है ॥४२०॥ इसलिये यह अंनेकान्त दुरधिगम्य होने से 
न तो स्वयं कल्याणरूप ही है ओर न कल्याणकारी ही है। इसके मानने पर यदतो व्याघात दोष भाता 
है जिससे वह सव्यभिचारी सिद्ध होता है, कभी भी वह निर्दोष नहीं कहा जा सकता ? ॥४२१॥। | 
समाधान--यद्द कहना ठीक नहीं है, क्योंकि अनेकान्तके अभाव में सवेथा एकान्त बल वान्‌ हो 
आता है। किन्तु वह भी 'सत्‌ झनित्य है! या 'सत्‌ अनित्य हे? इनमें से किसी एक की सिद्धि करने में समथ 
नहीं होता ॥ ४२२॥ । 
सत्‌ को सवंथा नित्य मानने में दोष और शंका समाधान-- " 
सत्‌ सवंथा नित्य हे ऐसा पक्त स्वीकार करने पर पदाथ में विक्रिया किस यक्ति से घटित की जा 
सकती दे ? अर्थात्‌ नहीं की जा सकती और पदार्थ में विक्रिया के नहीं बनने पर तत्त्व, क्रिया, फल और कारक 
ये कुछ भी नहीं बनते हैं ।.2२२॥ परिणाम ही सत्‌ का विविध अवस्थारूप कार्थ होने से विक्रिया इस नाम से 
कहां जाता है । अरब जब सत्‌ में इसका अभाव माना जाता हे तो सुप्रसिद्ध दृष्टान्तों से सत्‌ का भी अभाव 
सिद्ध हो जाता है । तरह असिद्ध नहीं रहता ॥ ४२४ ॥ जैसे तन्‍्तुओं का संयोग इस रूप से- पट की क्रिया 
प्रसिद्ध है। भ्रब यदि तन्‍्तुओं का संयोग नहीं माना जाता है तो पट का अभाव द्वो जाता है क्योंकि पद 
भौर तन्तुसंयोग ये एक ही हैं दो नहीं ॥ ४२५ ॥ दुसरे क्रिया यह साधन है और अपबर्ग उसका फल है यह 
मात प्रमाण से सिद्ध हे । किन्तु यदि विक्रिया नहीं मानी जाती है तो उसका कर्ता पुरुष और कारक ये स 
कुछ भी नहीं बनते हैं ॥। ४२६ | 
शंका--विक्रिया के नहीं मानने पर यदि कारकादिक का अभाष होता दे तो होभो इससे &मारी 
क्या दानि दे ? वास्तव में सत्‌ तो नित्य दी हे । माना कि औषध आतुर के लिये द्वोती दे परन्तु बह उल्केत 
अल्वुक्तन नहीं करती ? 
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सत्यं संवंमनीषितमेतत्तदरभाववादिनस्तावत । 

यत्सत्तत्‌ क्षणिकादिति यावन्नोदेति जलददृष्टान्तः ॥ ४२८ ॥ 
अयमप्यात्मरिपुः स्थात्‌ सदनित्यं सबेथेति किल पक्षः | 
प्रागेव सतो नाशादपि ग्रमाणं क्व तत्फलं यस्मात्‌ ॥ ४२९॥ 


अपि यत्सत्तदिति वचो भवति च निग्रहक्ृते स्वेतस्तस्य । 

यस्मात्‌ सदिति कुतः स्यात्‌ सिद्ध तच्छून्यवादिनामिह हि।॥।४३०॥ 
अपि च सदमन्यमानः कथमिव तदभावसाधनायालम । 
वन्ध्यासुतं हिनस्मोत्यध्यवसायादिवद्‌ व्यलीकत्वात्‌ ॥ ४३१ ॥ 
अपि यत्सत्तन्नित्यं तत्साधनमिद्द यथा तदेवेदम । 
तदभिज्ञानसमक्षात्‌ क्षणिकेकान्तस्थ बाधक च स्थात्‌ ॥ ४३२ ॥ 


क्षणिकेकान्तवदित्यपि नित्यैकान्ते न तचसिद्धि: स्यात । 
तस्मान्न्यायादागतमिति नित्यानित्यात्मक स्वतस्तक्वम्‌ ।|४३३॥ 


समाघान--यह्‌ कद्दना ठीक हूँ तथापि कारकादिक का अभाव करनेवाले का यह सब मसनीषित 
तभी तक ठहर सकता है जब तक "जो सत्‌ है वह क्षणिक हैं! इसकी पुष्टि में मेघ का दृष्टान्त सामने नहीं 
आता है ॥ ४२८ ।॥ 
सत्‌ को सर्वथा अ्नित्य मानने में दोष-- 


सत्‌ सब था अनित्य हैं यह पक्त भी स्वयं अपना शत्रु है, क्योंकि जब सत्‌ का पहले ही नाश दो 

जाता हई तब प्रमाण ओर उसका फल कैसे बन सकता है ॥। ४२९ !। दूसरे 'जो सत्‌ है वह! यह वचन दी स्वयं 

सका अभाव कर देता है, क्योंकि सत्‌ का अभाव माननेवालों के मत में सत्‌ की सिद्धि कैसे की जा सकती 

है । ४३० ॥ तीसरे जो सत्‌ को नहीं मानता हे वह उसका अभाव सिद्ध करने के लिये कैसे समर्थ हो सकता 

है, क्योंकि उसका ऐसा मानना 'ें वन्ध्या के पुत्र को मारता हूँ” इस निश्चय के समान मूठा है ॥ ४३१॥ 

चौथे “जो सत्‌ हूं वद्द नित्य है? जिसकी सिद्धि 'वद्दी यह हे! इस भप्रत्यभिन्नान प्रमाण से होती हे जो कि छ्षणिके 

कान्त की बाधक है ॥ ४३१॥ 

विशेषार्थ--यहां सबब प्रथम सत्‌ और परिणाम के विषय सें अनेक दृष्टान्त देकर अनन्तर सबंथा 

नित्य पक्त और सर्बधा अनित्य पक्ष का खण्डन किया गया हे । इस विषय को मूल में द्वी बड़े आकर्षक ढंग 

से समझाया गया है, इस लिये अधिक कुछ न लिखकर इतना लिखना ही पर्याप्त होगा कि सत्‌ और परिणाम 

न तो सवथा भिन्‍न हैं और न तो सर्वथा अभिन्न ही । न सबंथा नित्य हैं और न अनित्य ही । इसी प्रकार 

न सबवेथा एक हैं ओर न सब था अनेक ही। किन्तु इस विषय में स्याद्वाद है जो दृष्टिभेद से घटित होता हे । पर इससे 

स्याद्माद क्रो संशयवाद नहीं कद्टा जा सकता है, क्योंकि जिस प्रकार एक द्वी व्यक्ति अपेक्षाभेद से पिता 

और पुत्र उभयरूप सिद्ध द्ो जाता है उसी प्रकार प्रकृत में भी जानना चादिये। पद्ाथ को सवंधा एक रूप 
मानना उचित नहीं हे यह उक्त कथन का तात्पय है ॥ ४९८०-४३२ ॥ 

पुन; सिद्धान्त पक्त का समर्थन ओर शंक्रा समाधान-- 
* जिस प्रकार क्षणिक्रैकान्त के मानने पर पदार्थ की सिद्धि नहीं होती उसी प्रकार नित्येकान्त 
के मानने पर भी पंदांर्थ कौ सिद्धि नहीं होती, इसंलिये न्याय से यह बात प्राप्त होती है कि पदार्थ स्वभाव: 


प्र पंचाध्यायी 


ननु चेक सदिति स्पात किमनेक स्यादथोभयं चेतत्‌ | 
. अनुभयमिति किं तच्चं श्रे पूवेवदथान्यथा किमिति ॥ ४३४ ॥ 
..सत्यं सदेकमिति वा सदनेक॑ चोभयं च नययोगात्‌ । 

न च्‌ स्वथा सदेक सदनेक॑ वा सदप्रमाणलात | ४३५॥ 

अथ तथथा सदेक॑ स्यादमिन्नप्रदेशवत्तादा । 

गुणपर्यायांगैरपि निरंशदेशादखण्डसामान्यात्‌ ॥ ४३६ ॥ 
द्रव्येण क्षेत्रेण च कालेनापीह चाथ भावेन । 

सदखण्डं नियमादिति यथाघुना वश्यते हि तल्‍लएम ॥ ४३७॥ 
गुणपर्ययवद्नव्य तदुणपययवपुः सदेक॑ स्यात । 

न हि किश्विहृणरूपं पर्ययरूप च किश्विदंशांशीः ॥ ४३८ ॥ 
रूपादितन्तुमानिद यथा पटः स्यात्खयं हि तद्द्वेतम । 

न हि किज्चिद्रपमय तन्तुमयं स्यात्तदंशगर्भाशेः ॥ ४३०॥ 

न पुनर्गोरिसवर्दिदं नानासत्त्वेकसत्तसामान्यम्‌ । 
सम्मिलितावस्थायामपि घृतरूपं च जलमयं किन्चित्‌ ॥ ४४० ॥ 


नित्यानित्यात्मक है।। ४३३ ।। 


. शेक्रा--सत्‌ क्‍या एक है या अनेक है, अथवा उमयरूप हे, या अनुभयरूप है, या पहल के समान 
शेष भंपरूप है, या अन्य प्रकारका है ? 

, . ' संमाधांन--यह कहना ठीक है तथापि युक्तिवश सत्‌ एक भी हे, अनेक भी है श्रौर रमयरूप भी है । 
किम्लु इसके विपरोंत चह सवधा एक और सबंधा अनेर नहीं हे, क्योंकि सतू को ऐसा भानना अप्रमाण 
हैं॥ ४३५ ॥ जैसे कि द्रव्याथिंकनय की अपेक्षा अभिन्न प्रदेशी होने से तथा गुण और पर्यायरूप अंशों की 
अपेज्ञा भो मिरंशदेशी होने से सत्‌ यह एक है॥ ४३ 

द्रव्यादि की अपेक्षा सत्‌ के एकल का समर्थन-- 


..... बिससे द्रव्य, क्षेत्र, काल और भाव की अश्रपेक्षा सप्त नियम से अखश्ड सिद्ध द्ोता है अब डसी 

लक्षण फो कहेंगे-- 
द्रव्य की अपेक्ता सत्‌ का एकल-- 

ओर पर्यायवाला द्रव्य दे इसका तात्पय है कि उसका शरीर ही गुण और पर्यायों से बना है 

इसकिये सते एक है। (िन्त्रु ऐसा नहीं है कि कुड् अंशों की अपेक्षा वह गुणरूप हे और कुछ अंशों की 

अपेक्षा बह पर्यायरूप है।॥। ४३८॥ जेसे कि पट रूपादिबाला ओर तन्तुबाला होता है इसलिये वह रवयं- 

उन दोनों रूप है। किन्तु ऐसा नहीं हे कि यद कुछ अंशों की श्रपेज्ञा रूपमय है ओर कुछ अंशों की 

अपेक्षा तस्तुमय है ॥ ४३६ ॥ ,गोरस की सम्मिक्षित अवस्था में भो कुछ अंश घृतरूप दोता हे और इछ 

कंधों शजमप होता है, इसलिये जिस प्रकार गोरत ताता शत्ताओं के सम्मेशन से एफ सत्तावाक्! होता हे 
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अपि यदशक्यविवेचनमिह न स्याद्दा प्रयोजक यस्मात्‌ । 
क़चिद्श्मनि तद्भावान्मा भूत्‌ कनकोपलद्याद्वेतम्‌ ॥ ४४१ ॥ 


तस्मादेकत्वं प्रति प्रयोजक स्यादखण्डवस्तुत्वस | 
प्रकृतं यथा सदेक॑ द्रव्येणाखण्डितं मतं तावत्‌ ॥ ४४२ ॥ 


ननु यदि सदेव तत्त्वं स्वयं गुणः पर्ययः स्वयं सदिति । 
शेषः स्यादन्यतरस्तद्तिरलोपस्य दुनिवारत्वात्‌ ॥ ४४३ ॥ 


न च भवति तथावश्यम्भावात्तत्समुदयस्य निर्देशात्‌ । 
तस्मादनवद्यभिदं छायादशेवदनेकहेतुः स्थात्‌ | ४४४ ॥ 


सत्यं सदनेक स्यादपि तड़्ेतुश्च यथा प्रतोततल्ात । 
न च भवति यथेच्छ तच्छायादशेवदसिद्धव्ष्टान्तात्‌ ।॥ ४४५७ ॥। 


प्रतिबिम्प! किल छाया वदनादशांदिसन्निकर्पाह़ें । 
आदशेस्य सा स्यादिति पक्षे सदसदिव वान्वयाभावः | ४४६ ॥ 


यदि वा सा वदनस्य स्यादिति पक्षोअसमीक्ष्यकारितात । 
व्यतिरेकाभावः किल भव॒ति तदास्यस्य सतो5प्यछायलात ॥४४७॥ 


वैसा यह सत्‌ नहीं है ॥ ४४० ।॥ 'अथबा सत्‌ के विषय में अशक्य बिवेचन हेतु भी प्रयोजक नहीं है। 
यद्यपि यह अशक्यविवेचनता किसी किसी पत्थर में पाई जाती है तो भी इससे यद्द सत्‌ू कनकपापाण इन 
दोनों के अद्वेत के समान नहीं जानना चादिये ॥ ४५१॥ इसलिये प्रकृत में सत्‌ के एकत्व के प्रति एक 
अखण्डवस्तुत्व द्वी प्रयोजक है। अतः सत एक है इसका तात्पय है #्ि वह द्रव्य की भ्रपेत्ञा 
अखण्डित है ॥ ४४२ ॥ 

शंका--यदि सत्‌ द्वी तत्त्व है, वही स्वयं गुण है ओर बढ़ी स्वयं पर्याय है तो इनमें से कोई एक शेष 
रहना चाहिये शेष का लोप होना दुर्निवार है ४2१ ॥ किन्तु बैसा दा नहीं, क्योंकि इन सबके समुदाय 
का निर्देश किया जाता है इसलिये इनका सद्भाव मानना अवश्यंभावी दै। अतः यह बात निर्दष प्राप्त 
होती है कि एक ही सत्‌ छायादश के समान अनेक देतुक द्योता है ? 

समाधान--यह ठीक है कि सत्‌ कर्थंचित अनेक है और उसके द्वेतु भी अनेरू हैं क्‍योंकि ऐसी 
प्रतीति होती है तो भी वह यथारुचि छायादर्श के समान नहीं माना जा सकता है, क्‍योंकि सत्‌ के विपय 
में छ्ायादर्श का दृष्टानत असिद्ध है॥ ४४५ ॥ ख़ुलासा इस प्रकार ह--प्रतित्रिम्ब का दूसरा नाम ही छाया 
है जो मुख और दर्पण आदि के सम्बन्ध से बनती दै। अब यदि वह छाया दपंण की है यह पक्ष 
स्वीकार किया जाता है तो ऐपा मानना समीचीन हो कर भी असमीचीन ही हे क्योंकि तब अन्यय नहीं 
बनता है। यदि वह छाया मुख की दे यह पक्ष स्वीकार किया जाता दे तो यह भी शसमीइयकारो दे 
क्योंकि तब व्यतिरेक नहीं बनता हे । हम देखते हैं कि मुख तो रहता हैं. पर छाया नहीं पाई जाती हैं 
॥ ४४६-४४७ ॥ | 

श्र 


९५ पंचाध्यायी 


एतेन निरस्तो5भून्नानासत्त्वेकसत्तवादीति । 

प्रत्येकमनेक प्रति सद्‌ द्रव्यं सन्‌ गुणों यथत्यादि ॥ ४४८ ॥ 
प्षेत्रं प्रदेश हृति वा सद्धिष्टानं च भूनिवासश्र । 

तदपि स्वयं सदेव स्थादपि यावन्न सत्प्रदेशस्थम्‌ | ४४९ ॥ 
अथ ते त्रिघा प्रदेशाः क्चिन्निरंशकदेशमात्र सत्‌ । 

कचिदपि च पुनरसंख्यदेशमयं पुनरनन्तदेशवपुः ।|४५० ॥ 
ननु च इथणुकादि यथा स्यादपि संख्यातदेशि सच्तिति चेत्‌ । 
न यतः शुद्धादेशरुपचारस्याविवक्षितवाद्य ॥ ४५१ ॥ 


इस प्रकार इतने विवेचन से नाना सत्ताओं में एक सत्ता को माननेवाला खण्डित द्वो जाता है । 
नेयायिक आदि मानते हैं कि द्रव्य की अलग सत्ता है, गुण की अलग सत्ता है और उन नाना सत्ताश्रों में 
एक महासत्ता रहती है पर उनका यह कथन ठीक नहीं है यह उक्त विवेचन से प्रतीत होता है ॥ ४४८ ॥ 


विशेषाथ--प्रकृत में क्षणिकैकान्त और नित्यकान्त का निराकरण कर के वस्तु को अपेक्षा भेद से 
एकानेक आदि विविध प्रकार का सिद्ध करते हुए सब प्रथम द्रव्य की अपेक्षा कथंचित्‌ एकत्थ सिद्ध किया 
गया है| जैसा कि नैयायिक आदि मानते हैं कि द्रव्य भिन्न हैं, गुण भिन्न हैं, और इनमें समवायसम्बन्ध से 
एक महासत्ता व्याप रही है। तदनुसार बस्तुब्यवस्था मानने पर अनेक दोष आदे हैं। प्रथम तो द्रव्य, गुण 
की रबतंत्ररूप से प्रतीति नहीं होती । यदा कदाचित्‌ इनको प्रथक्‌ प्रथक्‌ माना भी जाता है तो ज्ञान का 
समवाय आत्मा में ही द्वोता हे अन्यत्र नहीं इत्यादि रूप से कोई नियामक प्रमाण नहीं मिलता, अतः यही 
फलित होता हे कि इनका परस्पर तादात्म्य सम्बन्ध है जेसा नेयायिक मानते हैं तदनुसार ये सबंथा 
जुदे जुद्दे नहीं हैं। इस प्रकार इनका कर्थचित्‌ तादात्म्य सिद्धे हो जाने पर अभेद दृष्टि से बिचार करने पर 
द्रग्यादि की अपेक्षा सत्‌ कथंचित्त एक सिद्ध होता है। इस पर यदि कोई यह कहे कि जिस प्रकार छाया 
एक है फिर भी वह अनेक द्वेतुक होती है उसी प्रकार प्रक्रत में जो एकत्ब की प्रतीति होती है वह भो 
अनेकह्देतुक माननी चाहिये । इससे द्रव्य गुण आदि की प्रथक्‌ प्रथक्‌ सत्ता भी सिद्ध हो जाती दै ओर 
इनमें एकत्थ की प्रतीति भी बन जाती है सो उप्तका ऐसा कहना समीचीन नहीं दे, क्योंकि प्रकृत में छाया 
का दृष्टान्त लागू नहीं दोता। माना कि छाया मुख और दपंण के निमित्त से दोती है पर वह किसी एक 
की नहीं कही जा सकती । तथा मुख और दृपण सदा एक साथ रहते ही हैं. ऐसा भी कोई नियम नहीं है। 
पर प्रकृत में तो जहां सत्ता है. वहां गुण और पर्याय भी हैं ओर जहां ये हैं वहां सत्ता भी है, क्योंकि सत्ता 
गुण और पर्याय से प्रथक नहीं है । इसी प्रकार गुण और पर्याय भी सत्ता से प्रथक्‌ नहीं हेँ। अतः छाया 
के दृष्टान्त द्वारा सत्ता का एकत्व सिद्ध करना उचित नहीं । सत्‌ अनेकहेतुक भल ही रहा आवे पर वह 
छाया के समान अनेकहेतुक नहीं इतना स्पष्ट है यह उक्त कथन का सार है॥ ४३३-४४८॥ 
छतत्र की श्रपेत्ता सत्‌ के एकल का समर्थन-- 
क्षेत्र, प्रदेश, सत्‌ का आधार भू और निवास ये सत्र क्षेत्र के नाम हैं। यह क्षेत्र स्वयं सद्रप दी 
है। किन्तु सत्‌ भिन्न है और प्रदेश भिन्न हैं और बह सब प्रदेशों में स्थित रहता हे ऐसा नहीं है ॥४४६" 
वे प्रदेश तीन प्रकार के हैं। किसी द्रव्य में सत्त निरंश एक प्रदेशवाला है, किसी द्रव्य में असंख्यात 
प्रदेशबाला है और किसी द्रव्य में अनन्त प्रदेशवाला है ॥ ४४० ॥ 


शेंका-- इथरुकादि संज्यात प्रदेशी द्वंते हैं अतः सत्‌ को संख्यात प्रदेशों भी बतलाना चाह्दिये ? - 


प्रथम अध्याय ९१ 


अयमर्थः सदृद्ेघा यथेकदेश्रीत्यनेकदेशीति । 

एकमनेक च स्यात्‌ प्रत्येक॑ तन्नयद्वयान्न्यायात्‌ ॥ ४५२ ॥ 
अथ यस्य यदा यावद्यदेकदेशे यथा स्थितं सदिति | 
तत्तावत्तस्य तदा तथा सम्ृदितं च सर्वेदेशेषु ॥ ४५३ ॥ 
इत्यनवद्यमिदं स्याल्लक्षणमुदशि तस्य तत्र तथा । 
क्षेत्रणाखण्डितत्वात्‌ सदेकमित्यत्र नयविभागोड्यम्‌ ॥ ४०४ ॥ 
न पुनरवेकापवरकमंचारितानेकदीपवत्‌ सदिति | 

हि यथा दीपसमृद्धी प्रकाशबृद्धिस्तवा न सदृवद्धि! ।| ४५७ ॥ 
अपि तत्र दीपशमने कस्मिश्चित्त प्रकाशहानिः स्यात्‌ | 

न तथा स्यादविवक्षितदेशे तद्घानिरेकरूपत्वात्‌ ॥ ४७६ ॥ 
नात्र प्रयोजकक स्याज्रियतनिजोभोगदेशमात्रत्वम्‌ । 
तदनन्यथात्वसिद्धों सदनेक क्षेत्रतः करथ्थ स्याद्दा | ४५७ ॥ 
सदनेक देशानामुपर्सहारात्‌ प्रसपणादिति चेत्‌ । 

न॑ यतो नित्यविभूनां व्योमादीनां न तद्धि तदयोंगात्‌ ॥ ४८ ॥ 


समाधान-नहीं, क्योंकि यहां शुद्धनय की अपेक्षा कथन किया गया है, श्रतः उपचार की विवक्षा 
नहीं की गई है ॥४४९॥ आशय यह है कि एक प्रदेशी और अनेक प्रदेशी ऐसे सत के दो भेद हैं । उस में भी 
पत्येक दो नयों की अपेक्षा से एक और अनेक रूप है ॥४५२॥ 


जिस समय जिस द्रव्य के एक प्रदेश में यह सत्‌ जिस रूप से स्थित है. उस समय उस द्रव्य के सच 
प्रदेशों में वह उसी रूप से स्थित हैं ॥2४५३॥ इस प्रकार क्षत्र को अपेक्षा सत का यह निर्दोष लक्षण बहा । 
यत: यद्द क्षेत्र की अपेक्षा अखण्डित हैं अतः बह एक हे ऐसा यहां नयदृष्टि से जानना चाहिये ॥9५४॥ 

यदि कोई सममभे कि जिस प्रकार एक कोठे में अनेक दीपों का संचार द्वोता हे उसी प्रकार सत्‌ है 
सो यह बात नहीं है, क्योंकि जिस प्रकार दीपकों की वृद्धि होने पर प्रकाश को ब्ृद्धि होती है रस प्रकार सत्‌ 
की वृद्धि नहीं होती ॥2५५॥ और जिस प्रकार उस कोठ में क्रिसी दीपक के बुकन पर प्रकाश को हानि 
दोती है उस प्रकार किसी अविवक्षित देश में सत्‌ की हानि होती होगो सो भी बात नहीं है क्‍यों कि 
वह दीपकों के समान अनेक न होकर सदा एक रूप है ॥ ४५६ ॥ 


यदि कोई कहे कि ज्ञिस सत्‌ का निश्चित जितना अपना उपभोग देश हैं वह उसके एकत्व का 
प्रयोजक हे सो यह बात भी नहीं है, क्योंकि इस प्रकार याद ज्षत्र की अपक्षा सत का एकत्त माना जायगा 
तो जिसका वह उपभोग देश बदलता नहीं हे सदा एकसा बना रहता है बह क्षत्र की अपेक्षा अनेक केसे 
सिद्ध होगा अर्थात्‌ नहीं होगा, अत: आभोंग देश की अपेक्षा एकत्व सिद्ध करना उचित नहीं है ॥४५५७॥ 


शंका--प्रदेशों के संकोच विस्तार के कारण सत्‌ अनेक माना जाय तो क्या द्वानि है ? 
समाधान--नहीं, ध्योंकि नित्य विभु आकाश आदि द्रत्यों का सकोच और विस्तार नहीं द्वोता: हे, 


अपि परमाणोरिद्द वा कालाणोरेकदेशमात्रलाव । 
_क्रथमिव सदनेक स्यादुपसंहारप्रसपेणामावात्‌ ॥ ४५९ ॥ 
ननु च सदेक देशेरिव सख्यां खण्डयितुमशक्यत्वात्‌ । 
अपि सदनेक देशेरिव संख्यानेकतोी नयादिति चेत्‌ || ४६० ॥! 
न यतो5शक्यविवेवनमेकक्षेत्रावगाहिनां चास्ति ' 
एकत्वमनेकत्वं न हि तेषां तथापि तदयोगात्‌ ॥ ४६१ ॥ 
ननु ते यथा प्रदेशा: सन्ति मिथो गुम्फितेकसत्रत्वात । 
ने तथा सदनेकत्वादेकक्षेत्रावगाहिन! सन्ति ॥ ४६२ ॥ 


सत्यं तत्र निदान किमिति तदन्वेषणीयमेव स्थात्‌ | 
येनाखण्डितमित्र सत्‌ स्थादेकमनेकदेशवस्वेअषि ।। ४६३ ॥ 
ननु तत्र निदानमिद॑ परिणममाने यदेकदेशेउस्य । 

वेणोरिव प्रेस किल परिणमन सबंदशपु ॥ ४६४ ॥ 

तन्न यतस्तद्ग्राहकमिव प्रमाण च नास्त्यदश्टान्तात | 
केवलमन्वयमात्रादपि वा व्यतिरेकिणश्र तदसिद्धे! ॥ ४६७ ॥ 
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अतः प्रदेशों के संकोच ओर विस्तार के कारण सत्‌ को अनक कहना उचित नहीं है ।४५८॥ दूसरे परमाणु 
और कालारु ये सदा एकप्रदेशी होते हैं, इनमें संकोच और विस्तार नहीं होता इसलिये सत्त्‌ अनेक कैसे 
हीगा अर्थात्‌ नहीं हो सकेगा, इसलिये भी संकोच और बिस्तार के कारण सत्‌ को अनेक मानना 
उचिन नहीं है ॥४५६॥ 

शंका--प्रदेशों के समान सत्‌ का संख्या हारा विभाग करना अशक्य हे इसलिये तो सत्‌ एक 
माना जाय ओर श्रदेशों की अपेक्षा सत्‌ अनेक संख्यावाला हे इस नय से वह अनेक माना जाय ? 


समाधान--नहीं, क्योंकि यद्यत्ि एक क्षेत्रावगाही अनेक द्वव्यों का भेद करना शक्‍य नहीं 
हू तथापि ऐसा न कर सकने के कारण उनका एकत्व और अनेकत्व नहीं हे ॥४६१।॥ 


शंका--परस्पर एक सूत्र में गुम्फित होने से ज़िस प्रकार एक द्रव्य के प्रदेश होते हैं उस प्रकार 
एक क्ेन्नावगाह्दी अनेक द्र॒व्यों के प्रदेश नहीं होते, क्त्रोंकि उनकी सत्ता जुदी जुदी है ? 

समाधान- यह कहना ठीक हे तथापि इसका क्‍या कारण है इसका दही पहले विचार करना 
चाहिये जिससे अनेक प्रदेशबाला होकर भी सत्‌ एक अखण्डितसा प्रतीत होता है ॥।४६३॥ 

शंका--सत्‌ अनेक प्रदेशवाला होकर भी जो अखण्डित एक प्रतीत होता हे सो इसका यह कारण 
है कि जिस प्रकार बांस की एक पार में परिणमन होने पर उसकी सब पोरों में परिणमन द्ोता हे उसी 
प्रकार सत्‌ के एक प्रदेश में परिणमन होने पर बह उसके सब प्रदेशों में होता हे, यदि ऐसा माना जाय तो 
क्या आपत्ति है 

समाधान--ऐसा नहीं हे, क्योंकि इसका साधक कोई प्रमाण नहीं पाया जाता और यह्द बात॑ 
दृष्टान्त के नदीीं मिलने से जानी जाती है। तथा रृष्टान्त का अभाव इसलिये है कि केवल अन्वय या केत्रल 
ज्यतिरेक के मिलने से उसकी सिद्धि नहीं होती है ॥४६५॥ 


प्रथम अध्याय ९३, 


नलु चेकस्मिन्‌ देशे कस्मिथ्रिच्वन्यतरेअपि हेतुवशात | 
परिणमति परिणमन्ति हि देशाः सर्वे सदेकतरित्वति चेत्‌ ॥ ४६६ ॥ 
न यत सव्यभिचारः पश्षो3नेकान्तिकल्वदोपत्वात्‌ | 
परिणमति समयदेशे तदेशाः परिणमन्ति नेति यथा ॥ ४६७ ॥ 
व्यतिरेके वाक्यमिदं यदपरिणमति सदेकदेशे हि । 
कचिदपि न परिणमन्ति हि तदेशाः सबंतः सदेकलात ॥ ४६८ ॥ 
तन्न यतः सति सति बे व्यतिरेकाभाव एवं भवति यथा | 
तदेशसमयभावरखण्डितत्वात्‌ सतः स्वतः सिद्धात्‌ ॥ ४६५० ॥ 
एवं यकेउपि द्रादपनेतव्या हि लक्षणाभासा: । 
यदकिश्वित्कारित्वादत्रानधिकारिणो<नुक्ता: ॥ ४७० ॥ 
शंकौ--कारणवश सत्‌ के किसी एकदेश के परिणमन होने पर उसके सब देशों में परिणमन द्वोता 
है श्लोर इसका कारण सत्‌ का एकत्व है यदि ऐसा माना जाय तो क्या आपत्ति है ? 
समाधान--नहीं , क्योंकि अनेकान्त दोप के आने से यद्द पक्त सव्यभिचारी है। दम देखते हैं कि 
समय" के एकदेश के परिणमन करने पर भी उसके सब देश परिणमन नहीं करते हैं ॥2६६-४६७ ॥ 
शंका--सत्‌ के किसी एकदेश में परिणमन नहीं होने पर उसके सब देश भी परिणमन नहीं करते 
हैं क्यों कि सत्‌ सबंथा एक है यदि व्यतिरेक के समथन में यह व्याप्ति वाक्य माना जाय तो क्या आपत्ति है ! 
समाधान--यह कहना ठीक नहीं, क्‍यों कि सत्‌ स्वतः सिद्ध हे अतः वह अपने देश, काल और 
भाव की अपेक्षा अखण्डित है इस लिये उसका अन्वय ही बनता है व्यतिरेक नहीं, व्यतिरेक का तो अभाव 
ही है ॥ ४६६ ॥ 
इसी प्रकार और जो भी लक्षणाभास हैं उन्‍हें भी दूरसे ही छोड़ देना चाहिये, क्‍यों कि अकिंचित्कर 
होने से प्रकृत में उनका अधिकार नहीं इस लिये वे यहां पर नहीं कहे || १७० ॥ 


विशेषाथ--प्रकृत में क्षेत्र की अपेजक्ञा सत के एकत्व का विचार किया गया है। ज्षत्र से द्रव्य के 
प्रदेश लिये जाते हैं। यद्यपि आकाश अनन्त प्रदेशी, जीव, धम और अधम अमंख्यात प्रदेशी तथा काल 
और पदल द्रव्य एक प्रदेशी कहे जाते है। पर यह्‌ प्रदेश विभाग आपक्षिक है । वस्तुत: प्रत्येक द्रव्य अखरड 
है, इस लिये सत्‌ कथंचित्‌ एक हैं । यद्यपि स्थिति ऐसी है. तथापि कुछ लोग सत्त्‌ के एकत्वका.समथन अन्य 
प्रकार से करते हैं । यथा | ? ) आभोगदेश की अपेक्षा । (+ ) खग्ड करना शक्य न द्वोने को अपेक्षा। 
(३) एक प्रदेश में परिशणमन द्वोने पर उसका सब प्रदेशों में संचार हं।ने की अपक्ता । 


ये तीन हेत हैं जिनके कारण अन्य लोग सत के एऋत्वका समथन करते हैं। पर विचार करने पर 
ये कारण सदोष प्रतीत होते हैं। दोषों का निदश मूल में किया द्वी है । वस्त॒त: द्रव्यार्थिक नय की भपेक्षा सत्‌ 
का स्वरूप अखण्ड है इस लिये वह एक है ऐसा यहाँ समझना चाहिये ॥ ४०६ -४७० ॥ 


नया अमन >न«- “मा 


१ आत्मा। 


्््ख्छ जे ऑओापयाड।+। डिएयओ 


ध्ए' पैचांध्यायी 


कालः समयो यदि वा तददेशे वर्तनाकृतिश्रार्थात्‌ । 
तेनाप्यखण्डितत्वाज्वति सदेक॑ तदेकनययोगात्‌ ॥ ४७१ ॥ 


अयमर्थ: सन्मालामिह संस्थाप्य प्रवाहरूपेण । 
क्रमतो व्यस्तसमस्तेरितस्ततों वा विचारयन्तु बुधा। || ४७२ || 


तत्रेकावसरस्थं यद्यावद्याइगस्ति सत्‌ सबेम्‌ । 
९ + ( 
सर्वावसरसमुदितं तत्तावत्ताहगस्ति सत्‌ सबंम्‌ ॥| ४७३ ॥ 


न पुनः कालसमृद्धो यथा शरीरादिवृद्धिरिति वृद्धिः । 
अपि तद्धानो हानिन तथा वृद्धिनें हानिरेव सतः ॥ ४७४ ॥ 


नज्लु भवति पूर्वपूव भावध्यंसान् हानिरेव सतः । 
स्यादपि तदुत्तरोत्तरभावोत्पादेन वृद्धिरव सतः ॥ ४७७ ॥ 


नव॑ सतो विनाश दसतः सर्गादसिद्धसिद्धान्तात । 
सदनन्यथाथ वा चेत्‌ सदनित्यं कालतः कर्थं तस्य ॥ ४७६ ॥ 


नासिद्ध मनित्यत्वं सतस्ततः कालतो5पि नित्यस्य । 
परिणामित्वान्नियतं सिद्ध तज़लघरादिदशन्तात्‌ ॥ ४७७ ॥ 


काल का अपेक्षा सत्‌ के एकल का सम्थन-- 


काल समय को कहते हैं। अथवा द्रव्य में जो वतेना निमित्तक आकार अर्थात्‌ परिणमन प्राप्त 
होता है वह वास्तव में काल हे । द्रव्यार्थिक नयकी अपेक्षा यह सत्‌ डस काल की अपेज्ञा भी अखण्डित है 
इसलिये एक है ॥ ४७१॥ आशय यह हे कि प्रकृत में प्रवाहरूप से सत्‌ की माला को स्थापित करें और 
बृधजन क्रम से अलग अलग या मिलाकर इधर उधर से उसका विचार करें तो उन्हें ज्ञात होगा कि 
एक समय में स्थित वद्द सत जितना और जैसा है सत्र स्मयों में स्थित बह सन्‌ उतना और वैसा ही है 
॥ ४७२-४७३॥ किन्तु ऐसा नहीं है कि जिप्त प्रकार काल को वृद्धि होने पर शरीरादि को वृद्धि होती है 
और काल की द्वानि होने पर शरीरादि की द्वानि होती हे उसी प्रकार इस सत्‌ की वृद्धि और द्वानि द्दोती 
होगी। वास्तव में सत्‌ की नतो वृद्धि होती है और न हानि ही होती हे बह सदा काल की अपेक्षा एक 
सा दी रहता है॥ ४७४ ॥ 


शंका--पूर्व पृत्र भाव का विनाश होने से सत्‌ की हानि रही आवे और उत्तर उत्तर भाव का 
उत्पाद द्वोने से सत्‌ की वृद्धि रही आवे, यदि ऐसा माना जाय तो क्या दह्वानि हैं ? 


समाधान--ऐसा नहीं है, क्योकि ऐसा मानने पर सत्‌ का विनाश और असत्‌ का उत्गद प्राप्त 
होता है इसलिये रक्त प्रकार से मानना असिद्ध है। अब यदि इस द्‌ष से बचने के लिये सत्‌ को स्बंधा 
एक रूप ही मान लिया जाय तो उसमें काल की अपेक्षा अनित्यता कैसे घटेगी ।। ४७६ ॥ यद्यपि सत्‌ काल 
की अपेक्षा कथंचित्‌ नित्य है तथापि वह अनित्य है यह बात असिद्ध नहीं हे, क्योंकि बह निरन्तर परिणमन 


प्रथम अध्याय ६४ 


तस्मादनवद्यमिदं परिणममानं पुन! पुनः सदपि । 
स्थादेक कालादपि निजप्रमाणादखण्डितत्षांदा | ४७८ ॥ 


भाव: परिणाममंयः शक्किविशेषो5थवा स्वभाव: स्यात्‌ । 
प्रकृति: स्वरूपमात्रं लक्षणमिह गुणश्च धर्मश्च ॥ ४७९ ॥ 


तेनाखण्डतया स्यादेक सच्चेकदेशनययोगात्‌ | 
तन्नक्षणमिदमधुना विधीयते सावधानतया ॥ ४८० ॥ 


सब सदिति यथा स्यादिद संस्थाप्य शुणपंक्तिरूपेण । 
पदयन्तु भावसादिह निःशेष॑ सन्नशेषमिह किश्वित | ४८९ ॥ 


एक तत्रान्यतरं भावं समपेक्ष्य यावदिद्द सदिति | 
सर्वानपि भावानिह व्यस्तसमस्तानपेश्य सत्तावत्‌ ॥ ४८२ ॥ 


न पुनद्रथेणुका दिरिति स्कन्धः पृद्लमयोउस्त्यगूनां हि । 
लघुरपि भत्रति लघुत्वे सति च महत्वे महानिहास्ति यथा ॥ ४८३॥ 


5 ४७ करी 


करता रहता है जो जलधर आदि के हदृष्टान्त से सिद्ध है ॥ ४७७ | इसलिये यह बात निर्दोष रोति से सिद्ध 
है कि यद्यपि सत्‌ बार बार परिणमन करता रद्दता है तथापि उसका जितना प्रमाण है उतना वह बना रहता 
हे या अखण्डित हे इसलिये काल की अपेज्ञा वह एक है ॥ ४७८ ॥ 


विशेषाथं-यहाँ काल की अपेक्षा सत्त के एकत्व का विचार किया गया है। यद्यपि काल का व्यव- 
हार समय इस अर्थ में होता हे तथापि यहाँ स्वकाल का ग्रहण होने से उसका अर्थ परिणमन लिया गया 
है। जितने भी पदार्थ हैं वे यद्यपि सदा ही परिणमनशील हैँ तथापि इस परिणमन की धारा में सदा ही 
एकरूपता बनी रहती हे, जीव का अजीब हो ज्ञाय या अज्ञीव का जीव दो जाय ऐसा कभी नहीं द्वोता 
किन्तु अनन्त काल पहले सत्त्‌ का ज्ञो स्वरूप था वह सदा बना रद्दता हे । प्रति समय के परिवतेन से इसमें 
किसी प्रकार की न्यूनाघिकता नहीं आती । इसलिये द्रव्यार्थिक नय से काल की अपेक्षा सत्‌ एक है यह दक्त 
कथनका तात्पय हे ॥ ४७१--४७८ ॥ 

भावकी अपेक्षा सत्‌ के एकल का समर्थ न-- 


भाव, परिणात्ष, शक्ति, विशेष, स्वभाव, प्रकृति, स्वरूप, लक्षण, गुण और धर्म ये सब भाव के 
नामान्तर हैं ॥| ४७९ ॥ द्रव्यार्थिक नय की अपेक्षा भात्ररूप से सत्‌ अखण्डित हैं इसलिये बह एक है| अत्र 
साबधान होकर उप्तका लक्षण कहते हैं-- 

प्रकृत में संपूर्ण सतू को गुणों की पंक्तिरूप से स्थापित करके यदि देखें तो बहू सबका सब 
भावरूप ही दिखाई देता है इसके सिवा और कुछ शेष नहीं बचता है ॥ ४८५०-४८१ ॥ इन भावों में से 
किसी एक भाव की अपेक्षा विचार करने पर सत्‌ जितना है. सब भावों की अपेक्षा प्रथक्‌ प्रथक्‌ या मिलाकर 
विचार करने पर वह उतना ही है ॥ ४८० ॥ यरि कद्दा जाय कि जिस प्रकार पृद्नमय इृथएुक आदि रकन्व 
परमारुओं के कम द्वोने पर छोटा द्वो जाता है और अधिक द्वोने पर बढ़ा हो जाता हे उसी प्रकार यह सत्त्‌ 


६६ पंचाध्यायी 


अयमर्थों वस्तु यदा लक्ष्येत विवक्षितेकमावेन | 
तन्मात्रं सदिति स्यात्‌ सन्‍्मात्रःस च विवक्षितों भावः ॥ ४८४ ॥ 


यदि पुनरन्यतरेण हि भावेन विवश्षितं सदेव स्यात । 
तन्मात्रं सदिति स्यात्‌ सन्‍्मात्र:ः स च विवज्षितों भाव: ॥ ४८५० ॥| 


अत्रापि च संदृष्टि! कनक! पीतादिमानिहास्ति यथा | 

पीतेन पीतमात्री भवति गुरुत्यादिना च तन्मात्रः ॥ ४८६ ॥ 

न च किश्वित्‌ पीतत्वं किश्वित्‌ स्निग्घत्वमस्ति गुरुता च। 

तेपामिह ९ (५. 
तेपामिह समवायादस्ति सुवणस्त्रिसत्वसत्ताक/ ॥ ४८७ ॥ 
इृदमत्र तु तात्पय यत्पीतत्व॑ गुण; सुवर्णस्य । 
अन्तलीनगुरुत्वाहिवश्ष्यते तद्भुरुत्वेन ॥ ४८८ ॥ 

ज्ञनत्वं जीवगुणस्तदिह विवक्षावशात्‌ सुखत्वं स्यात्‌ | 

अन्तलीनत्वादिह तदेकसच्च॑ तदात्मकत्वाच् ॥ ४८९ ॥ 

ननु निगु णा गुणा इति सत्रे उक्त प्रमाणतों बृद्धें। । 

तत्‌ कि ज्ञानं गुण इति विवज्षितं स्थात्‌ सुखत्वेन ॥ ४९० ॥ 

सत्यं लक्षणभेदाद्ुणभेदो निर्विलक्षण: स स्यात्‌ | 

तेपां तदकसचादखण्डितच्च प्रमाणनोड्ध्यक्षात्‌ ॥ ४९१ ॥ 

भी छोटा और बढ़ा हो जाता द्वोगा सो यह बात नहीं है | ४८३ ॥ आशय यह है कि जब वस्त विवक्षित 

एक भावरूप से देखी जाती हे उप समय सत विवज्षित भावरूप ही होता है और वह विवज्षित भाव भी सन्मात्र 
हो होता है ॥ ४८४ ॥ इसी प्रकार जब वह सत्‌ किसी अन्य भावरूप से विवशक्षित होता है उस समय वह 
सत्‌ उस भाव रूप ही हं,त। € ओर वह विवज्ञित भाव भी सन्मात्र ही होता है। ४८५।। इस विषय में 
यह दृष्टान्त हे कि जिस प्रकार पीतादि गुणवाला सोना जब पीतरूप से बिवक्षित द्वोता है तब्र वह केक्ल 
पीला ही दिखाई देता हे ओर जब वही सोना गुरूत्व आदि धमरूप से विवक्षित होता है तब वह टन्‍्मात्र 
प्रतीत होता है ॥४८६। ऐसा नहीं है कि कुछ सोना पीला हो, कुछ सोना ख्रिग्ध हो और कुछ सोना गुरु हो । 
और इन तीनों गुणोंका सोने में समवाय होने से वह तीनों की सत्ता को लिए हुए एक अखण्ड सत्तावाला हो 
॥४८७॥ किन्तु यहाँ यद्द तात्पय है कि सोने का जो पीत गुण है उसमें गुरुत्व गुण अन्तर्लीन हे अत: जब सोना गुरुर्त्र 
रूप-से विब्चित होता दे तब बह केबल गुरु हो प्रतीत होता है॥2८८॥ इसी प्रकार जीब का जो ज्ञान गुण है 


बही यहाँ विवक्षावश सुख हो जाता है क्योंकि ज्ञान में सुख अन्तर्लीन है, अतः तदात्मक द्वोने से बहू एक 
सत्तावाल। द्वो जाता है ॥ ४८६ ।। 


. आंका--दृद्ध पुरुषों ने जब कि युक्ति से विचार करके सूत्र में गुणों को निर्गुण कहा है तब फिर 
ज्ञान गुण सुखरूप से कैसे बिवक्षित हो सकता है ? 


समाधान--यह कहना ठोक हे कि लक्षण के भेद से गुणों में ज्ञो भेद है बह निर्विलक्षण है । 
तथापि उनकी एक सत्ता होने से वे अखण्डित हैं यह बात प्रत्यक्ष प्रमाण से जानो जाती है ॥ ४६०-४९१॥ 


प्रथम अध्याय ९३ 


तस्मादनेवद्यमिदं मावेनाखण्डितं सदेक स्यात्‌ | 

तदपि विषक्षावशतः स्यादिति सब न सबबेथेति नयादे ॥| ४९२॥ 
एवं भवति सदे्क भवति न तदपि थे निरंकुशं किन्‍्तुं। 

सदनेक॑ रयादिति किल सप्रतिपक्षं यथाप्रमाणादा ॥ ४९३ ॥ 
अपि च स्थात्‌ सदनेक तद्द्रव्याधेरखण्डितसवेअपि । 

व्यतिरेकेण विना यज्ञान्वयपक्षः स्वपक्षरक्षाथम | ४९४ ॥ 


अस्ति शुणस्तल्लक्षणयोगादिद पर्ययस्तथा च स्याद । 

तदनेकत्वे नियमाद सदनेक द्रव्यत! कथं न स्थाद ॥ ४९५॥। 
यत्सत्तदेकदेशे तदेशे न तद द्वितीय्रेषु । 

अपि तद्‌ द्वितीयदेशे सदनेक क्षेत्रतश्र॒ को नेच्छेत्‌॥ ४९६ ॥ 
यत्मत्तदेककाले तत्तत्काले न तदितरत्र पुनः । 

अपि सत्तदितरकाले सदनेक कालतो5पि तदवश्यम्‌ ॥ ४९७ ॥ 
तन्मात्रत्वादेकी भावों यः स न तदन्यभावः स्यात । 

भव॒ति च तदन्यभावः सदनेक भावतों भवेज्ञियतम्‌ ॥ ४०८ ॥ 


इसलिए यह बात निर्दाष रोति से सिद्ध होती हे कि सत्‌ भाव को अपेक्षा अखण्डित एक है । 
किन्तु ऐसत विष्ञा विशेष सं है सबंथा इस नय से नहीं है ॥ ४६२ ॥ 


द्रव्यादि की अपेक्षा तत्‌ के अनेकत्व का समर्थन-- 


ह इस अ्रकार यद्त्रि सत्‌ एक है तथापि बद्द सर्बधा एक नहीं है किनत बह अनेरू भी दे क्योंकि 
प्रभाझालुसार कह सप्रतिपक्ष है ।। ४९३ ॥ दूसरे सत्‌ के अनेक होने में यह युक्ति हे कि द्रव्याविकों भपेज्ञा 
अस्कण्डित होने पर भी सत इसलिये अनेक है, क्योंकि व्यतिरेक के बिना अन्वय पक्ष अपने पश्च की रहा 
नहीं कर सकता ॥ ४६४ | गुण का लक्षण मिन्‍म हे और पर्योय का भिन्‍न। अपने अपने लक्षण के 
अनुसार गुण भी हे और पर्याय भी है। यत: गुण और पर्याय नियम में अनेक हैं अत: द्रज्य की अपेक्षा 
सत्‌ अनेक कै नहीं होगा || ४६५ ॥ जो सत्‌ एक देश में है वह उसी देश में है दूसरे देशों में नहीं है | 
इसी प्रकार दूसरे देश में जो सत्‌ है बह उसी देश में हे अन्य देश में नहीं है, अत: ऐपल कौन पुरुष है जो 
सेे। की अपेक्षा सत्‌ को अनक नहीं मानेगा।। ४ ६ । जो सत्‌ एक काल में है वह सी काल में हे, उसस 
भिन्न दूसरे काब्न में नहीं हे! इसी प्रकार जो सत्‌ अन्य काल प्रें हे बह उसी काक्ष में है उससे भिन्‍न काल 
में नहीं हे, अल: काल की अपेक्षा भी सत्‌ नियम से अनेक है।॥ ४६७ || सन्मात्र होने से ज्ञो एक भाष हे 
बढ अन्य भावरूप नहीं हो सकता है। इसी प्रकार जो अन्य भाव हैं वह्‌ उसी रूप ही है अन्यरूप नहीं हो 
सकता, अब: भाव की अपेत्ता सत्‌ नियम से अनेक है ॥ ४६८ |॥ | 

१३ 
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शेषो विधिरुक्तत्वादत्र न निर्दिष्ट एवं दृष्टान्तः । 
अपि गौरवप्रसज्ञायदि वा पुनरुक्तदोषभयात्‌ ॥ ४९९ ॥ 


तस्माद्य दिह सदेक॑ सदनेक॑ स्यात्तदेव युक्तिवशात्‌ । 
अन्यतरस्य बिलोपे शेषविलोपस्य दुर्निवारत्वात्‌ ॥ ५०० ॥ 


अपि सर्वथा सदेक स्यादिति पक्षो न साधनायालम्‌ । 
हृह् तदवयवाभावे नियमात्‌ सदवयविनो<5प्यभावत्वात्‌ ॥ ५०१ ॥ 


अपि सदनेक॑ स्यादिति पक्षः कुशछो न सर्वथेति यतः | 
एकमनेक॑ स्यादिति नानेक॑ स्यादनेकमेकैकात ॥ (५०२ ॥ 


उक्त सदिति यथा स्यादेकमनेक सुसिद्धरशन्तात्‌ । 
अधुना तद्गाढमात्र प्रभाणनयलुक्षणं वक्ष्ये ॥ (५०३ ॥ 


धत्युक्तलक्षणेडस्मिनविरुद्धधमंद्यात्मके तत्वे । 
तत्राप्यन्यतरस्य स्यादिह घमेस्प वाचकश्व नयः || ५०४ ॥ 


द्रव्यनयों भावनयः स्यादिति भेदाद द्विधा च सो5पि यथा । 
पोट्टलिकः किल शब्दों द्रव्यं भावश्च चिदिति जीवगुणः ।| ५०७५॥ 
शेष विधि पहले ही कही जा चुकी है इस लिये यहां गौरबदोष और पुनरुक्त दोष के भय से उसका 
उल्लेख नहीं किया जाता है ॥ ४६६ ॥ इस लिये यह सिद्ध हुआ कि जो सत्‌ एक है बुक्तिवश वद्दी सत्‌ अनेक 
है, क्‍यों कि इनमें से किसी एक का लोप करने पर शेष का लोप दुर्निवार द्वो जाता है ॥ ५०० ॥ दूसरे सत्‌ 
सर्बथा एक है यह पक्ष वस्त॒ की सिद्धि कराने में सम नहीं है, क्‍यों कि सत्‌ के अवयवों के अभाव में सद्रप 
अबयवबी का भी अभाव हो जाता है।' ५०१ ।' इसी प्रकार सत्‌ सर्बंथा अनेक है यह पक्ष भो ठीक नहीं हैं, 
क्यों कि एक ही कथंचित्‌ अनेक माना गया है। किन्तु एक एक मिल कर'अनेक अनेक होता हैं ऐसा 
नहीं. है । ५०२ ॥| ' 
: '. विशेषाथ--पहले द्रव्यादि की अपेक्षा सत्‌ कथंचित््‌ एक है यह सिद्ध कर आये हैं। अब यहां उन्हीं 
द्रव्यादि की अपेक्षा उसकी अनेकता सिद्ध की गई है। विशेष खुलासा मूल में किया ही हैं॥ ४७९-५०२॥ 
प्रमाण ओर नयके स्वरूपके कहनेकी प्रतिज्ञा-- तर 
सत्‌ कथंचित्‌ एक है और कर्थंचित्‌ अनेक हैं इंस बात का सुप्रसिद्ध रृष्टान्तों द्वारा कथन किया जा 
चुका है। अब संक्षेप से प्रभाण और नय का लक्षण कद्दते हें | ५०३॥ तत्त्व विरुद्ध दो घ॒र्मस्वरूप हे ऐसा 
उसका सक्तण पहले कद्दा जा चुका हे। उनसेंसे किसी एक -ब्रम का बाचक नय होता हे ॥ ४०४ कक सथ 
दृष्यनय और .मावनयके भेद से दो प्रकार का हे। पौहलिक शब्द द्ृव्यनय हे और जीव का चेतन्य गुण 
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यदि वा ज्ञानविकल्पो नयो विकल्पो5स्ति सोउप्यपरमार्थ: । 

न यतो ज्ञानं गुण इति शुद्ध ज्ञैंयं च किन्तु तथोगात्‌ ॥ ५०६ ॥ 
ज्ञानविकल्पो नय इति तत्रेयं प्रक्रियापि संयोज्या । 

ज्ञानं ज्ञानं न नयो नयो5पि न ज्ञानमिह विकल्पत्वात्‌ ।| ४०७॥ 
उन्मज़ति नयपक्षो भवति विकल्पो विवक्षितों हि यदा | 

न विवक्षितों विकल्प: स्वयं निमज्ञति तदा हि नयपक्ष; ॥ ५०८ ॥ 
संदृष्टि; स्पष्टेयं स्यादुपचाराद्रथा घटन्नानम्‌ | 

ज्ञान ज्ञानं न घटो घटो5पि न ज्ञानमस्ति स इति घट; ॥ ५०९ ॥ 
हृदमत्र तु तात्पय हेयः सर्वों नयो विकल्पात्मा | 

बलवानिव दुर्वारः प्रवतेते किल तथापि बलात्‌ ॥ ५१० ॥ 


अथ तद्यथा तथा सत्‌ सन्मात्र मन्यमान इह कश्चित्‌ । 

न विकल्पमतिक्रामति सदिति विकल्पस्य दुर्निवारत्वात्‌ ॥ ५११ ॥ 
स्थूलं वा सह्ष्मं वा बरह्यान्तजेल्पमात्रवर्णमयम्‌ । 

ज्ञानं तन्मयमिति वा नयकल्पो वाग्विलासत्वात्‌ ॥ ५१२ ॥ 
अवलोक्य वस्तुधम प्रतिनियतं प्रतिविशिष्टममेकेकम । 

संज्ञाकरणं यदि वा तद्वागुपचयते च नयः ॥ ५१३ ॥ 
'भावनय है॥ ५०४५ ॥ अथवा ज्ञानविकल्प का नाम ही नय है। फिन्तु बह [ विकल्प परमार्थभूत नहीं होता, 
क्योंकि न तो शुद्ध ज्ञान गुण को दी नय कह सकते हैं और न शुद्ध क्षय को दी नय कह सकते हैं, किन्तु इन 
दोनों के सम्बन्ध से जो विकल्प होता हैँ वह नय कहलाता है ॥| ४०६ ॥| ज्ञानविकल्प नय है इस विषय में 
यह प्रक्रिया लगानी चाहिये कि ज्ञान ज्ञान है नय नहीं हे । नय भी नय हे ज्ञान नहीं हे, क्योंकि वह विकल्प- 
रूप है ॥ ५०७ ॥ आशय यह हे कि जिस समय विकल्प विवज्षित होता है उस समय ही नयपक्ष उदय को 
प्राप्त तोता है और जिस समय विकल्‍प विवज्ञित नहीं होता हैं उस समय नयपक्ष अपने आप अस्तंगत हो 
जाता है ॥ ५०८ ॥ इस विषय में स्पष्ट दृष्टान्त यद्द हे कि जैसे घट को विषय करनेवाले झ्ञान को उपचार से 
घटज्ञान कहते हैं । किन्तु यथार्थ में श्ञान ज्ञान ही हे घट नहीं हे भौर घट भी घट ही हे ज्ञान नहीं हे । 
इसी प्रकार प्रकृत में जानना चादिये || ५०९॥ यहाँ पर तात्पये यह हे कि यदापि विकल्परूप धोने के 
कारण नयमात्र देय है तथापि बह बलवान्‌ के समान बलपूबेक प्रवृत्त होता हे। उसका रोकना कठिन है 
॥ ४१० ॥ जितना भी नय है वह बिकल्पात्मक हे इसका स्पष्टीकरण इस प्रकार है कि जो कोई सतू को 
सन्मात्र मान रददा है बह विकल्प रहित नहीं कहा जा सकता द्वे क्‍योंकि 'सत! यह विकल्प यहाँ पर भी 
पाया ज्ञाता है। इसका वारण करना कठिन है ॥ ५११॥ इसी प्रकार श्यूछ अर सूदंम बे मय जितना भी 
याह्य जल्प और अन्तर्जल्प होता दे वह तथा तन्मात्र शान यह सब विकल्पात्मक नय द्वी है, क्योंकि यह 
क्षत्र॒णों का विलासमात्र है ।। ४५१२॥ अथवा अपनी अपनी विशेषता को लिये हुए बस्तु के एक एक 
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अथ तथथा यथाग्रेरौष्ण्यं धर्म समक्षतो5पेक्ष्य | 

उष्णो5प्रिरिति वागिह तज्वानं वा नयोपचारः स्यात्‌ ॥ ५१४ ॥ 
हृद किल दिदानिदानं स्थादिह परशुः स्व॒तन्त्र एवं यथा । 

य तथा नयः स्वतन्त्रो घमंविशिष्ट करोति वस्तु बलात्‌॥ ५१७॥ 


व म० 2 १ अमीक. ह००७५ ऑि+ / ३.७ स्‍गका 


गीक अग कनीा। जम, आग आग आता; अभका #गिक, बन हन.#निक, भी. के बिक मिमी. कक भा +. बाग अमर जारी करीर #॥+. 


प्रतिनियत धरम की अपेज्ञा जो नामकरण किया जाता है वह और इसका बाचक वचन भी उपचारसे नय 
कह्दा जाता है ॥ ५१३ ॥ उसका खुलासा इस प्रकार है कि जैसे प्रत्यक्ष से अप्नि के उष्ण धर्म को जानकर 
उसकी अपेक्षा अप्रि उष्ण है? इस प्रकार का बचन व्यवहार और ऐसा ही ज्ञान ये दोनों उपचार से नय 
हैँ ॥ ५१४ ॥ किन्तु जिस प्रकार छेद्न क्रिया का मूल कारण फरसा छेदन क्रिया के करने में स्वतन्त्र हे 
हस प्रकार नय रवतन्त्र होकर किसी वस्तु को बलपूवंक धमंबविशिष्ट नहीं करता है ॥ ५१५ ॥ 


घिशेषार्थ--अन्‍्थ के प्रारम्भ में प्रथम अध्याय में सामान्य वस्तु के विचार करने की प्रतिज्ञा की 
थी तदनुसार उसका विचार करके प्रकृत में नय और प्रमाण के विचार की प्रतिज्ञा करके सबे प्रथम नय के 
रवरूप पर प्रकाश डाला गया है । आगम में प्रमाण के स्त्रा्थ ओर पराथे ऐसे दो भेद करके और सब 
झ्ञानों को तो एक स्वार्थ रूप द्वी बतलाया हू किन्तु श्रुत ज्ञ।न को स्व्राथ ओर पराथ उभयरूप बतलाया गया 
है। ऐसा नियम दे कि छट्नस्थ जीपों के पांचों इन्द्रियों और मन के नि्मित्त से जो अवग्रह आदि रूप ज्ञान 
होता है वह मतिश्ञान कहलाता है। तदनन्‍्तर इस ज्ञान पूषंक जो मानसिक विकल्पों की धारा चछती है 
वह भतक्ञान कहलाता हे। इस प्रकार से ययपि श्र॒तज्ञान ज्ञानात्मक प्राप्त द्वोता दें तथापि जितना भी 
आइतश्रवचन है बह इस प्रकार के सम्यस्ज्ञान का जनक होने से उसका अन्‍्तर्भाव भी श्रुतप्रमाण में किया 
जाता है। यही सबत्र हे कि श्रतज्ञान के स्वाये शोर पराथ ऐसे दो भेद किये गये हैं. तथा शेष ज्ञानों को 
केवल स्वार्थ रूप दी बतलाया गया है। यहां सवार से ज्ञानात्मक और परा्थ से वचनात्मक प्रमाण ढिया 
गया है। यदढ: मति आदि क्षान केवल श्ञानरुप प्राप्त धोते हैं. इसलिये तो इन्हें केवल्ल स्वाथ रूप घशलासा 
गया है ओर ब्रतक्षान स्वाय तथा पराथ उमयरूप प्राप्त द्वाता हैं, इसलिये उसे स्वार्थ भोर प्रदान सोनों 
प्रकार का बतलाया गया हे । इस प्रकार श्र॒तज्ञान के दोनों रूप प्राप्त होने पर नय के भी दो भेद हो खाते हैं 
कर्येकि मय ग्रह शुवक्षान का भेद है। इसी सबब से श्रकृत में अन्थकार ने नय का सामान्य कक्षस करके 
खत्तके, दृब्य जय ओर भावनय ऐसे दो भद किये हैं। भ्रकृत में नय का खामान्य लक्षण करते हुए प्रन्थकार दे 
को उड़ ऋकलाया है कि तय यह वस्तु के किसी एक धर्म का वाचक दें खो इसका यह अप्रिपाय् हे कि बय 
यह किलली एक धर्म द्वारा वस्तु का विवेचन करता है। भागस में विवेचल करने की दो शेलियां प्रसिद्ध हैं। 
पकम झैक्की हर पक का अभिप्राय समग्र बह्तु के विवेचन करने का रहता है। इस शेली फा ही दूखूसा 
सम शकछादेश दें । भोर दूसरी शेली द्वारा वक्ता का भ्रभिप्राय एक धम द्वारा वस्तु के बिदेजन रूरने छा 
रुहता दे । हस्त रोजी का दूसरा नाम ही विकलादेश है। यों तो नय ज्ञानात्मफ भर वचनात्मछ दें 
प्रकारडा होश दे । किन्तु #कव में इस दूसरी शेक्षी का ध्यान में रख कर ही नय का सासान्‍्य क्षण किया 
गया है। कथा यह लक्षण नय के द्ृव्यलय ओर भावनय इन दोनों भेदों में घटित न होझकूर केवल दुआए 
मद के ही भठित होता है, इसलिये आगे चलकर 'शानविकल्प का नाम हू तय है! इस प्रकार प््भकार दे 
रब कम का दूसरा शक्षण किया है। इस प्रकार प्न्‍न्थकार के अभ4ायानुसार नय के हो हहय दो कर 
इसके दो जेद प्राप्त हो जाते हें। यहाँ यशपि प्रथम द्रव्य नय उपचार से नय कहा गया हे क्‍यों कि कश्व 


प्यस अध्याय १०१ 


एक: सर्वोदपि नयो भवति विकल्पाविशेषतोअपि नयात्‌ । 
अपि च्‌ द्विविधः स यथा स्वविषयभेदे विकल्पदेंविध्यात्‌ ॥ ५१६ ॥ 


एको द्रव्याथिक इति पर्यायार्थिक इति द्वितीयः स्यात्‌ । 

सर्वेषां च नयानां मूलभिवेदं नयद्वयं यावत्‌ ॥ ५१७ ॥ 

द्रव्यं सन्युखतया केवलमथ: प्रयोजन यरुय । 

भ्वति द्रव्यार्थिक इति नयः स्वघात्वथसंज्कश्चेकः || ५१८ ॥ 
अंशा; पर्याया इति तन्मध्ये यो विवज्षितोंशः सः । 

अर्थो यस्येति मतः पर्यायार्थिकनयस्त्वनेकश्र ॥ ५१९ ॥ 


में नय यदद क्षान का एक भेद है। तथापि यह ज्ञानात्मक नय भी मतिज्षान आदि प्रणाम कोटिका न द्दो 
जाय इस विवक्षा से अन्थकार ने इसे भी श्रपरमाथ भूत और हेय बतलाया है। इस विषय में प्रन्थकार का 
कहना है कि नय यह न तो स्वयं ज्ञान दी है और न ज्ञेय ही, किन्तु इन दोनों के सम्बन्ध से जो विवक्षित 
एक धर्मद्वारा. वर्सु को जाननेरूप मानसिक विकल्प द्वोता है उसका नाम नय दे । यतः यह अपरमाथ्थ भूत हे, 
झतः वह देख है यह भी इससे प्रकट हो जाता है। इस प्रकार पग्रन्थकार बिकल्पात्मक होने से इस नय को 
अपस्माध भूत ओर देय बतला कर भ्री व्यवहार में उसकी उपयोगिता को स्वीकार करते हैं। उनका 
कहना है कि बच्यपि कयमात्र हेय दे तथापि जीवन में उसकी भ्रश्ृत्ति होती ही रहती है। उसे रोका नहीं जा 
सकता | आशय भह है कि जब तक मानसिक ज्ञान है तब तक मन द्वारा विकल्पों का होना भ्री अनिवाय 
है उन्हें किसी भकार भी नहीं रोका जा सकता है। इसी बात को ग्रन्थकार ने उदाहरण द्वारा यों समझाया 
है कि जो प्राणी वस्तु को सद्॒प मान रहा दे वह सत्‌ इस प्रकार के ज्ञानात्मक विकल्प से अपने को जुदा 
देखे अनुभव कर सकता दै, अर्थात्‌ नहीं कर सकता दै। अतः सिद्ध हुआ कि नथ यह अपरमार्थभूत और 
हेय है दक्षाप्रि जीबन में उसकी उपयोगिता होने से उसे त्यागा नहीं जा सकता है। किन्त इस नय का 
काम धम्मद्वारा वस्तु का विश्लेषण करना दे वस्तु को धमविशिष्ट करना नहीं । आशय यह है कि नय किसी 
बद्धछु सें ध्स का आरोप नहीं करता किन्तु उसमें स्थित धर्मों का विश्लेषणमात्र करता है। यदिं वचन 
द्वारा यद्ट किया जाता है तो वह वचन नय कद्दज्ञाता है ओर मानसिक विकह्प द्वारा यद्द किया जाता है 
तो बह छाल नय कदृक्लाता है | ५०३-४५१५ |। 


नयों के भेद और उनका स्वरूप -- 


विकल्प सामान्य की अपेक्षा सभी नय एक हैं। तथा विषय भेद से विकल्प दो प्रकार का होता 
हे अक्ः क््य के भी दो भेद द्वी जाते हैं॥ ५१६ ॥ एक द्वव्यार्थिक नय हूं और दूसरा पर्यायार्थिक नय है । 
सम्पू् उबों के ये दो बय मूलभूत हैं. ॥ ५१७॥ केवल द्रव्य ही मुख्यता से जिस नय का अर्थ अर्थात्‌ 
प्रयोज्न है वह द्रव्यार्थिक नय दे। यद्द इसका अपनी धातु के अनुसार अन्बथ नाम है और यह एक 
है। ४१८॥ अंश नाम पर्योयों का दे। इनमें से जो विवक्षित अ्रंश हे बह जिस नय का विषय है वह 
पर्यायार्थिक तय है। इसके अनेक भेद हैं॥ ४१६ || ह 


१०रे पंचाभ्यायी 
अधुना रूपदशन संदृष्टिपुरस्सरं इयोव॑श्ष्ये ! 
श्रतपूवमिव सब भवति च यद्वानुभूतपूर्व तत्‌ ॥ ५२० ॥ 
परयोयाथिकनय इति यदि वा व्यवहार एवं नामेति । 
एकाथों यस्मादिद स्वोउ्प्युपचारमात्रः स्यात्‌ ॥ ५२१ ॥ 
व्यवहरणं व्यवहारः स्यादिति शब्दार्थतों न परमार! । 
स यथा गुणगुणिनोरिह सदभेदे मेदकरणं स्यात्‌ ॥ ५२२ || 
साधारणगुण इति वा यदिवाउसाधारणः सतस्तस्य । 
भवति विवश्ष्यो हि यदा व्यवहारनयस्तदा श्रेयान्‌ | ५२३ ॥ 


फलमास्तिक्यमतिः स्यादनन्तघरमेंकघर्मिशस्तस्य । 
गुणसद्भावे नियमाद्‌ द्रव्यास्तित्वस्य सुप्रतीतत्वात्‌ ॥ ५२४ ॥ 


विशेषार्थ--जितना भी विकल्पात्मक ज्ञान है उसे नय कहते हैं यद्द पहले ही बतत्ना आये हैं, अतः 
विकल्प सामान्‍य की अपेक्षा नय को एक बतलाया है। किन्तु कोई विकल्प सामान्यग्राही होता हे और 
कोई विशेषग्रादी । इस प्रका( विकल्प के दो भागों में बट जाने के कारण नय के भी दो भेद द्वो जाते हैं -- 
द्रब्यार्थिषनय और पर्यौयार्थिक नय। इनमें से जो नय द्वव्य झ्र्थात्‌ सामान्यको विषय करता है यह 
द्रव्यार्थिक नय है और जो नय पर्योय को विषय करता दे वह पर्यायार्थिक नय है। सामान्य एक 
है अत: द्वव्यार्थिक नय एक माना गया है और पर्योय अनेक द्वोते हैं अत: पर्यायार्थिक नय अनेक 
माने गये है॥ ४१६-५१६॥। 


अब दृष्टान्तपूवक इन दोनों का स्वरूप कहेंगे। जो सब कथन बाचकों को सुने हुए के समान या 
अनुभव किये गये के समान प्रतीत होगा ॥ ५२०॥ पर्योयाथिक नय कद्दो या व्यवहार नय इन दोनों का 
एक द्वो अर्थ है, क्योंकि इस नय के विषय में जितना भी व्यवद्यार होता है वह उपचार मात्र है।॥ ५२१॥ 
विधिपूर्वक भेद करना व्यवद्वार है यह इसका निरक्ति के अनुसार अर्थ हे। यद्द नय परमाथमूत 
नहीं । जैसे कि गुण गुणी में सत्तारूप से अभेद होने पर भेद करना व्यवद्यार नय है ॥ ४२२॥ 
जिस समय वस्तु के साधारण और असधारण गुणों में से कोई एक गुण विवज्षित होता है उस 
समय व्यवहार नय ठीक माना गया है ||५२३॥ अनन्त घमवाले द्रव्य के विषय में आस्तिक्य 
बुद्धि का होना ही इस नय का फल है, क्योंकि गुणों के सद्भाव में द्रव्य के अस्तित्व की प्रतीति नियम से 
दोती है ॥ ५२४ ॥ 


विशेषार्थ--यद पहले दी बतला आये हैं कि वास्तव में वस्तु श्खण्ड और एक है उसमें किसी 
प्रकार का भेद नहीं किया जा सकता | द्रव्य, क्षेत्र, काछ और भाव की भ्पेत्ञा जितना भी भेद किया 
ज्ञाता है बह सब उपचार मात्र ठद्दरता दै। यत: पर्यायार्थिक नय वस्तु को गुण गुणों के भेद ह्वारा प्रदण. 
करता है इसलिये इसे भी औपचारिक बतलाया दहै। यद्यपि अन्यञ्ञ उपचार या व्यवद्ार का प्रयोजन प्र 
निर्मिस को बतलाया गया दे किन्तु इस प्रन्थ में विवेचन करने की दृष्टि भिन्न हे। यहाँ असेद शहृष्टि परक 


प्रथम अध्याय १०३ 


व्यवह्ारनयों द्वेघा सदभूतस्त्वथ मवेदसद्भूतः । 
सद्भूतस्तद्र॒ण इति व्यवहारस्तत्पवृत्तिमात्रत्तात्‌ ॥ ५२५ ॥ 


अत्र निदान च यथा सदसाधारणगुणो विवश्ष्यः स्यात | 
अविवक्षितो5थवापि च सत्साधारणगुणो न चान्यतरात्‌ ॥ ५२६ ॥ 


अस्यावगमे फलमिति तद्तिरवस्तुनि निषेषबुद्धिः स्याव । 
इतरविभिज्नो नय इति भेदाभिव्यज्को न नयः ॥ ५२७ ॥ 


अस्तमितसवंसकुरदोष॑ क्षतसवंशून्यदोष॑ वा । 


अणुरिव वस्तुसमस्त ज्ञानं भवतीत्यनन्यशरणमिदम्‌ ।॥ (५२८ ।। 


विवेचन द्रव्यार्थिक नयका ओर भेद्दृष्टिपरक विवेचन पर्योयाथिंक नय का विषय माना गया है। यहाँ 
निश्चयनय और व्यवद्रनय शब्दों का उपयोग भी इसी अथ में किया गया है। इसी से निश्वयनय को 
द्रव्याथिक नय का और व्यवहार नय को पर्यायार्थिक नय का पर्यायवाची बतलाया गया है। 
यतः व्यवहार नथ वस्तु के साधारण ओर असाधारण धर्म द्वारा रसका निरूपण करता है, अतः 
द्रव्य अनन्त धर्मबाला हे ऐसी भ्रतीति का होना ही व्यवहार नय का फल है यह उक्त कथन का 
मथिताथ है ॥ ५२०-४२४॥ 

व्यवहार नयके भेद और सद्भृत व्यवहार नय का विशेष विचार-- 


व्यवद्दार नय के दो भेद हैं--सद्भूत व्यवद्दार नय ओर असझद्भुत व्यवद्दार नय। जिस वस्तु का 
जो गुण है उसकी सद्भूत संशा है। और उन गुणों की प्रवृत्ति मात्र का नाम व्यवहार है ॥ ५२५ ॥ इसका 
खुलासा इस प्रकार दै कि इस नय में बरतु का असाधारण गुण ही बिवज्षित होता है। अथवा वस्तु का 
साधारण गुण अविवक्षित रहता हे | इस प्रकार इस नय की प्रवृत्ति होती हे अन्य प्रकार से नहीं ॥ ५२६ ॥ 
इस नय का फल यद्द है कि इससे विवज्तित वस्तु के सिवा अन्य वस्तु में यह वह नहीं है” इस प्रकार 
निषेध बुद्धि दो जाती है, क्योंकि परवस्तु से भेदबुद्धि का होना ही नय है । नय कुछ भेद का अभिव्यञ्ञक 
नहीं है ॥ ५२७ ॥ इस नय के कारण सबसंकर दोष से और सर्वशून्य दोष से रद्दित होकर सम्पूर्ण पदार्थों 
का बिना दूसरे की अपेक्षा किये एक परमाणु के समान ह्ञान द्ोने लगता दे ॥ «र८ ॥ 
विशेषार्थ--अनगा' रघर्मास्त में सद्भृत व्यवद्दाररय का लक्षण करते हुए लिखा है कि जो नय 
गुण ओर गुणी में अभेद रहते हुए भी भेद करता दै वह सद्भूत व्यवहार नय है। इसी प्रकार आलाप'- 
पद्धति में सद्भुत व्यवद्दार नय का लक्षण करते हुए लिखा है कि जो नय गुण और गुरणी में संज्ञा आदि के 
भेद से भेद करता है वह सद्भृत व्यवद्दार नय . कददलाता है। प्रकृत अन्थ में सद्धृत का अर्थ तहुण और 
व्यवह्दार छा अथे तत्मवृत्ति बतलाया है इससे भी उक्त कथन की पृष्टि होती है। इस प्रकार इसका फलि- 
ताथ यह दै कि जो नय बसतु के असाधारण किसी एक गुण को प्रमुखता से वस्तु का विवेचन करता है 
बह सद्भुत व्यवद्दारनय कहलाता है। इससे एक वस्तु का दूसरो वस्तु से पराथक्‍्य स्पष्ट रीति से प्रभासित 
ने लगता हे। यही इसकी सफलता है ॥५२५-४५२८॥ 


१--अनगा. १ अ. १०४ श्लो.। (२ ) आलाप, प. १३१ | 


१०४ पंचाध्यायी 


अपि चासद्भूतादिव्यवहारान्तों नयश्र भवति यथा | 
अन्यद्रव्यस्य गुणाः संयोज्यन्ते बलादन्यत्र ।। ५२९ ॥ 


स यथा वर्णादिमतो मूर्तद्रव्यस्थ कर्म किल मूतेम्‌ । 
तत्संयोगात्वादि]ह मूर्ताः क्रोधादयो5पि जीवभवाः ॥ ५३० ॥ 


कारणमन्तर्लीना द्रव्यस्य विभावभावश्वक्तिः स्थात्‌ । 
सा भवति सहजसिद्धा केवलमिह जीवपुद्दलयोः ॥ ५३१ ॥ 


फलमागन्तुकभावादपाधिमात्रं विहाय यावदिद्द । 
गेपस्तच्छुद्गगुणः स्थादिति मत्वा सुरृष्टिरिह कश्रित्‌ ॥ ५३२॥ 


अब्रापि च संटृष्टि! परगुणयोगाच्च पाण्ड्रः कंनंकः । 
हित्वा परगुणयोगं स एवं श॒द्धोअलुभूयते केश्रित्‌॥ ५३३ ॥ 


असद्भूत व्यवहार नयका कथन-- 


अन्य द्रव्य के गुणों की बलपृवक अन्य द्रव्य में संयोजना करना यह असद्भत व्यवेद्दारनय 
है ॥ ५२६ ॥ उदाहरणार्थ बणें आदिवाले मूत द्रव्य का कम एक भेद है, अतः वह भी मूर्त हे। उसके 
संयोग से क्रोधादिक यद्यपि मृत्त हैं तो भी उन्हें जीव में हुए कहना यह असऊूत व्यजह्ार नक्ञ का उदाहरण 
है॥ ५३० ॥ इस का कारण द्रव्य में रहने वाली वेभाविकी शक्ति हे। यह शक्ति केवश जीथ ओर कूहस में 
दोती हे जो सहजसिद्ध हे ।। ५३१ | इस असद्भुत व्यवहार नय की प्रतीति का फल यंद हे कि. जितने सी 
आगन्त॒क भाव हैं उनमें से डपाधिका त्याग कर देने पर जो शेष बचता है यही चल करतु का शुद्ध शुस्ष है 
ऐसा मानने से कोई पुरुष सम्यग्टृष्टि हो जाता है॥ ४३२॥ उदाहरणार्थ सोना दूसरे बदा्थ के गुश के 
सम्बन्ध से कुछ सफेदसा प्रतीत होता है, परन्तु जब उसमें से पर बस्तु के गुणों का सम्यभ्य छूट जाता 
है तब वही सोना शुद्धरूप से अनुभव में आ्राने लगता है।। ४३३ ॥ ह 


विशेष/थ--अनगार' धर्माम्त में असद्भत व्यवद्वार नय का लक्षण बतलाया है कि सेद में अभेद 
का उपचार करना असद्भूत व्यवहार नय हे तथा आलाप' पद्धति में बतलाया है कि अन्य के धर्म का अन्य 
में आरोप करना असद्भत व्यवद्दार नय है। प्रक्ृृत अन्धथ में असद्भुत व्यवहार नय का यही अर्थ लिया गंया 
है। क्रोध आदि कम के निमित्त से होते हैं इसलिये मूतत हैं तथा उन्हें जीब का फहता असद्धत व्यवंद्ार 
नय है । यहाँ अन्य द्रव्य के गुण धर्म का अन्य में आरोप किया गया है, इसलिए तो यद्द असद्भधत है और 
इस कथन में गुण गुणी के भेद की प्रमुखता है इसलिए यह व्यवद्दार है। यतः इससे ज्वाधि 
का ज्ञान द्वोकर उसके त्याग की भावना जायृत होती है, अतः उपाधि के अभाव में जो शुद्ध बेचता है वह 
निज्ञगुण हे ऐसा ज्ञान हो जाना ही इसका फल है ॥ ५२७-४३३ ॥ 
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प्रथम अध्याय ११३३. 


सद्भूतव्यवहारो5नुपचरितो5स्ति च तथोषचरितश्व । 
अपि चासदूभूतः सो&लुपचरितो5रित च तथोषचरितश्व ॥ ५३४ ॥ 


स्यादादिमों यथान्तरलीना या शक्तिरस्ति यस्य सतः । 
तत्तत्सामान्यतया निरुप्यते चेद्िशेषनिरपेक्षम ५३५ ॥ 


इृदमत्रोदाहरणं ज्ञानं जीवोपजीबि जीवगुणः । 
झेयालम्बनकाले न तथा ज्लेयोपजीवि स्यात्‌ | ५३६ ॥ 


घटसद्भावे हि यथा घटनिरपेक्षं चिदेव जीवगुणः । 

अस्ति घटाभावेअपि च घटनिरपेक्षं चिदेव जीवगुणः ॥ ५३७ ॥ 
एतेन निरस्तं यन्मतमेतत्सति घटे घटज्ञानम्‌ । 

असति घटे न ज्ञानं न घरन्नानं प्रमाणशून्यत्वात्‌ ॥ ५३८ ॥ 
फलमास्तिक्यनिदानं सद्द्रव्ये वास्तवप्रतीतिः स्यात्‌ । 

भवति क्षणिकादिमते परमोपेक्षा यती विनायासातव्‌ ॥ ५३९॥ 


सद्भधृत और असद्भृत व्यवह्वार नय के भेद -- | वि मम 
सद्भुत व्यवद्दार नय अनुपचरित और उपचरित के भेद से दो प्रकार का है।. इसी प्रकार 
असझ्भुत व्यवद्दार नय भी अनुपचरित और उपचरित के भेद से दो प्रकार का है ॥ ५३४॥ 


अनुपचर्रित सद्भुत व्यवहार नय का विचार-- 


जिस पदार्थ की जो आत्मभूत शक्ति है उसको जो नय अवान्तर भेद किये बिना सामान्यहप से . 
उसी पदार्थ की बतज्ञाता है वह अनुपचरित सद्भुत व्यवहार नय है ॥| ४५३४॥ इस थिषय में यह . उदाहरण 
है कि जिस प्रकार जीव का ज्ञानगण सदा जीवोपनीबी रहता है उस प्रकार वह झेय को जानते 
समय क्षेयोपजीबी नहीं होता ॥ ५३६ ॥ जैप्े घट के सद्भाव में जीब का ज्ञान गुण घट 
की अपेक्षा किये बिना चैतन्यरूप ही हे। वैसे घट के अभाव में भी जीव का क्ञान गण घट की अपेक्षा 
किये बिना चैतन्यहूप ही है ॥। ५३७॥ इस कथन के द्वारा इस मत का निराकरण हो जाता है जो यह 
मानता है कि घट के सद्भाब में घटशान होता हे और घट के अभाव में न तो ज्ञान दोता है और न घट 
हान ही द्वोता है, क्योंकि इस फथन की पुष्टि में कोई प्रमाण नहीं पाया ज्ञाता है॥ ५३८॥ पदायथे में 
आश्तक्य का कारण वास्तविक प्रतीति का होना ही इस नय का फल है । जिससे ज्षणिक आदि मतों में 
बिना प्रयज्ञ के परम उपेक्षा भाव हो जाता हे।॥ ५३६ ॥ 


विशेषा्थ--अनगार" धर्मारत और आलापपद्धति* में सद्भुत व्यवद्दार नय के शुद्ध और जशुद्ध: 
ऐसे दो भेव्‌ किये हैं। अनगार धर्माम्ृत में शुद्ध सद्भधृत व्यवहार नय को अनुपचरित सद्भृत व्यक्रहार नय 
और अशुद्ध सद्भून व्यव्टारनथ को उपचरित सद्भुत व्यवद्वार नय भी कहा है। इसी प्रकार अनगार' धर्मासत 
में असद्भूत व्यवहार नय के ठपचरित और अनुपरित ये दो भेद किये हैं। तथा आलापपद्धतिए में असद्भुत 
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१०६ पंचाध्याथी 


उपचरितः सदूभूतों व्यवहार! स्याश्नयों यथा नाम | 
अपिरुड हेतुवशात्परतीउप्युपयर्यते यत्त; स्वगुणः ॥ ५४० ॥ 


अथविकल्यो ज्ञानं प्रमाणमिति लक्ष्यतेउधुनापि यथा । 
अथे; स्वपरनिकायों भषति विकल्पस्तु चित्तदाकारम्‌ || ५४९ ॥ 


असदपि लक्षणमेतत्सन्मात्रत्वे सुनिर्विकल्पत्वात्‌ । 
तदपि न विनावलम्बान्निर्विषयं शक्यते वक्तुम्‌॥ ५४२ ॥ 


तस्मादनन्यशरणं सदपि ज्ञान स्वरूपसिद्धत्वात्‌ । 
उपचरितं हेतुवशा त्‌ तदिह ज्ञानं तदन्‍्यशरणमिव ॥ ५४३ ॥। 


हेतुः स्वरूपसिद्धि विना न परसिद्धिरप्रमाणत्वात्‌ । 
तदपि च शक्ति विशेषाद द्रव्यविशेषे यथाप्रमाणं स्थात्‌ ॥ ५४४ ॥ 


नका काया ४ छा ६११, + ७३ छा ९.7 ४३ | ३१५७० ०४९० 


व्यवद्वार नय के स्वेजात्यसद्धूत व्यवद्दारय, विजात्यसद्भत व्यवह्दार नय और स्वजातिबिजात्यसद्भुत 
डयवद्रनय ऐसे तीन भेद किये हैं। अतुपचरित सद्भूत व्यवद्दार नय्र के विषय में तीनों प्रन्थों के दृष्टिकोश 
में प्रायः अन्तर है। अनगारधर्माम्त और भआलापपद्धति में यह बतलाया है कि जिस वस्तु का जो शुद्ध 
गुण है उसकी उसींकां बतलाना यह शुद्ध सद्भुत व्यवहार नय है। अनगार धर्माम्त में इस नय का 
बदाहरण देसे हुए लिखा है कि केवलज्ञान आदि को जीत का कद्दना शुद्ध सद्भगुस व्यवद्दार नथ है। शथा 
पंचाध्यायी में यह रृष्टिकोश लिया गय! है कि जिस द्रव्य फी जो शक्ति है विशेष की अ्रपेक्षा किये बिना 
सामान्यरूप से उसे उसी द्रढ्य का बतछाना अनुपचरितसद्भुत व्यवहारनय है। पंचाध्यायी के इस लक्षण 
के भनुसार 'ज्ञान जीवका दे! यह भनुपचरित सद्भतव्यवहारनय का उदाहरण ठददररता हे । बात यह दे कि 
अनगांरपरसोंस्त और भआल्ापपद्धति में शुद्धता और भशुद्धता का बिभाग करके इस नय का कथन किग्रा 
गये है । किन्तु पंचाध्यायी में ऐसा विभाग करना इृष्ट नहीं है । वहां यद्यपि उपाधि का त्थाम इृ॒ष्ट है, 
परंन्तु साथ ही वह कथन सब प्रकार से निरुपाधि होना चाहिये। ज्ञान के साथ 'केबल” पद त्वगाना 
यहूं भी एक उपाधि है, अतः केवलज्ञान जीवका है ऐसा न कहकर "ज्ञान जीवफा है? ऐसा कथन करना 
दी भनुपचरित सद्भुतव्यवद्दार नय है यह पठचाध्यादीकार का अभिप्राय है || ४३५-४३६ ॥ 


उपचरित सद्धृत व्यवहार नयका कथम-- 


थैत: देतुबश रवगुण का पररूप से अविरोधपूषंक उपचार करना उपचरित सद्भूत व्यवहार नय 
है॥ ५४०॥ जैसे अरथविकल्पात्मक ज्ञान प्रमाण है, यह प्रमाण का लक्षण है सो यह उपचरित सद्भूत 
इबवहार नव का उदाहरण है। यहां पर स्वरर समुदाय का नाम जथ है और ज्ञात का उस रूप होना 
यही घिकशप है॥ ४४१॥ सत्सामान्य निर्विकल्प होने के कारण उसकी अपेक्षा यद्यपि यह शक्षण अश्स है 
तथापि अलिल्वन्त के बिता विषय रहित ज्ञान का कथन करना शक्ष्य नहीं है।। ५४२॥ इसलिये यद्यपि 
ज्ञान वूलरों की अपेक्षा किये बिना द्वी स्वरूप सिद्ध होने से सद्रप है तथापि हेत के वश से बह्ां उसका 
दूसरे की अपेक्षारूप से उपचार किया जाता है॥ ५४३ ॥|. स्वरूपसिद्धि के बना पररूप से सिद्धि नहीं हो 
सकती, क्योंकि स्वरूपसिद्धि के बिना पररूप से सिद्धि मानना अप्रमाण है किन्त यह शक्ति विशेष के कारण ही 
प्राप्त दोती है जो सब द्वव्यों में न हांकर यथाप्रमाण द्रव्य विशेष में दी पाई जाती है यह इस नय को प्रवृत्ति 
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अर्थों ज्ेयज्ञायकसझू रदोषभ्रमक्षयो यदि वा । 

अधिनाभावात्‌ साध्यं सामान्य साथको विशेष! स्थात्‌ ॥ ५४५॥ 
अपि बा5सद्भूती यो5मुष्चरित्तार्यों नय; स भवति यथा । 
क्रोधाधा जीवस्य हि विवक्षिताश्रेदबुद्धिमवा! ॥ ५४६ ॥ 


कारणमिह यस्य सतो या शक्तिः स्थादिभावभावमयी । 
उपयोगदशाविश सा शक्ति! स्थात्तदाप्यनन्यमयी ॥। (५४७७ ॥ 


फलमागसध्तुकभावाः स्वपरनिमित्ता भर्वान्ति यावन्तः । 
सणिकत्वाआझादेया इति बुद्धि: स्यादनात्मधमंत्वाद्‌ ॥ ५४८ ॥ 


में हेत है ॥ ५४४॥ श्लेय और क्षायक में जो संकर दोष का भ्रम हो जाता है उसका दूर करना दी इस मय 
का प्रयोजन हे अथवा अविनाभाव सम्बन्ध होने के कारण सामान्य का साथ्य और विशेष का साधक दोना 
भी इसका प्रयोजन है॥ ५४४ ॥ 


विशेषा्थें--यहाँ अथे विकक्रपाध्मक ज्ञान प्रमाण हे? ऐसा कट्टना उपचरित सदूभूत वंयवद्दार नये 
का उदाइरण बतलाया है। इस उदाहरण के अनुसार ज्ञानप्रमाण है? इतना तो सद्भूत व्यवहार नय का 
चद्ाह्रण ठ६रता है और उसे भर्थविकल्पात्मक कद्दना यह उपचार ठददररता है। यद्यपि ज्ञान स्वरूपसिद्ध दे 
तंश्रापि उसे अथे विकल्पात्मकु बतलाया ज्ञाता है इसलिए यद्द उपचरित सदूभूत व्यवद्दार नय का उदाहरण 
हुआ । अनगार' धर्मोमृत में 'मतिज्ञान आदि जीवके है? यह उपचरित सदूभूत व्यवदह्दार नय का उदाद्रण 
दिया है। बह्दाँ उपचार का कारण अशुद्धता ली गई है जब कि पंचाध्यायी में इसका कारण निन्न गुण का 
पर रूप से कथन करना लिया गया है। इस प्रकार श्न दोनों विचेचनों में क्या अन्तर है यहद्द सकष्ट हो 
जाता है।॥ ५४०-४५४५ ॥ 


मे जी डिक जी बी तथा. «७ ना] 


अनुपचरित अतद्भृत व्यवह।र नयका विचारं-- 


जब अघुद्धि धूजक होनेषाले अर्थात्‌ बुद्धि में न आनेवाले क्रोधादिक भाव जीच के पिवक्लित झोेते 
हैं शथ अमुपचरित असद्भूत व्यवहार नय प्रवृत्त होता हे ॥५४६॥ इस नय की प्रवृत्ति में कारण ब है कि 
जिस अदार्थ की जो विभाष भावरूप शक्ति हे वह जब उपयोग दशा से युक्त होती है तब भी कद श्ससे 
आश्लिक्ष हीशी है ।। ५४७ ॥ जितने भी स्व और पर के निमित्त से होनेवाले आगन्तुक भाव हैं वे क्षक्िक 
दोने से भौर आश्मा के धर्म नहीं होने से भादेय नहीं हैं ऐसी बुद्धिका दोना द्वी इस नयका फल है #५४८॥ 


विशेषार्थ-यहां अबुद्धि पूजक द्वोनेवाढे क्रोधादिक भावोंकी जीवका कददना अनुपरित अस्तज्भूत 
ठ्यवहार लय साना गया है। जब कि झनगारधर्मास्त' में अनुपचरित असद्भुत व्यवद्वार नय्रक़ा शरीर 
मेरा है' यह उदाहरण लिया है। इन दोनों विवेचनों में मौलिक अन्तर है। यहां निज गुण गणी भेद को 
व्यवह्दार का प्रयोजक मात्रा है और क्रोधादिक वेभाविक शक्ति की विभावरूप उपयोग दशा 
का बरिशाक्र है जो विभावरूप उपयोग दशा निमित्ताधीन मानी गई दहै। इसीसे इस व्यवहार को असदूत 
कह है । यद उबयद्दार अनुपचरित इसलिये कदलाया क्योंकि क्रोध चारित्र नामक निज गणाकी दी विभाव 
दशा है। किन्तु यह दृष्टि अनगारधर्मासत के उदाहरण में दिखाई नहीं देती। वह्धां पर चस्त »ें शिक्षश्य 
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उपचरितोसद्भुतो व्यवह्दराख्यों नयः स भवति यथा । 

: क्रोधाद्याः औदयिकाश्रितश्रेहुद्धिजा विवक्ष्या: स्पुः ॥ ५४९ ॥ 
बीज॑ विभावभावाः स्वपरोभयहेतवस्तथा नियमात्‌ । 
सत्यपि शक्तिविशेषे न परनिमित्ताद्ििना भवन्ति यत।॥ ५७०॥ 


तन्फलमविनाभावात्साध्यं तदबुद्धिपूवंका भावा: । 
तत्सत्त/मात्रं प्रति साधनमिद्द चुद्धिपूवेका भावा। ॥ ५०१ ॥ 


नजु चासद्भुतादिभवति स यत्रेत्यतद्गुणारोपः । 
हृष्ठान्तादपि च यथा जीवो वणादिमानिहास्त्विति चेत्‌ ॥ ५७२ ॥ 


कल्पना को असदूभूत व्यवद्दार का प्रयोज्रक माना गया हे। परन्त पंचाध्यायीकार ऐसी कल्पना को 
समीचीन नहीं मानते हैं। उनका कहना हे कि दो पदार्थों में स्पष्टठः सेद्‌ हे उनमें से किसी 
एक को सम्बन्ध विशेष के कारण किसी एक का कद्दना यह समीचीन नय नहीं हे। इस नय के मानने का 
क्या फल हे यह मूलमें स्पष्ट रीति से ही बतलाया है ॥ ५४६ २४८॥ 


उपचरित असद्भुत व्यवह।र नयका विचार--- 


जब जीब के क्राधादिक औदयिक भाव बुद्धि प॒वक विवक्षित दोते हैं तब वह उपचरित अस भू 
व्यवहार नय कदृछाता है।॥ ५४९ ॥ इस नयकी प्रवृत्ति में यह कारण है कि जितने भी विभाव भाव होते 
वे नियम से रब ओर पर दोनों के निमित्त से हं।ते है, क्योकि द्वव्य में विभाव रूप्र से परिणमन करने की 
शक्ति विशेष के रद्दते ६० भी वे पर निमित्त के ब्रिना नहीं द्ोते ॥ ५५०॥ अविनाभाव सम्बन्ध होने से 
अबुद्धि पूर्वक होनेवाले भाव साध्य हैं छर उनका अल्तित्व सिद्ध करने के लिये बुद्धि पूवंक होनेवाले भाव 
साधन हैं इस प्रक'र इस बात का बतलना द्वी इस नयका फछ है॥ ४४१ ॥ 

विशेषार्थ-क्रोध।द्कि जीव के हैं यह अप्तद्धूत व्यवद्दार नयका व्दाहरण है यह पहिले द्दी सिद्ध 
कर आये हैं किन्तु श्रकुटी का चढ़ना, मुखक्ा विवर्ण दो जाना, शरीर में कम्प द्वोना इत्फृदि क्रियाओं को 
देखकर क्रोधादिक को बुद्धिगोचर मानना उपचरित होने से प्रकृत में क्रोधादिक बुद्धि जन्य हैं? इस मान्यता 
को उपचरित असद्भुत व्यवद्दार नय बतलाया है। किन्तु अनगार' धर्मासृत में उपचरित असद्भूत 
व्यवहार नयका उदाहरण 'देश मेरा है” यद्द्‌ दिया हें। इन दोनों में मौलिक अन्तर है यह तो स्पष्ट ही है। 
विशेष खुलासा श्रनुपचरित असद्धृत व्यवद्दार नयके विबेचन के समय ही कर आये हैं उसी प्रकार यहां भी 
कर लेना चाहिये | बात यद्द है कि जब देश भिन्न हे और उप्तमें निजत्व की कल्पना करनेवाला भिन्न है तब 
देश मेरा दे? यह कथन समीचीन नयका विषय नहीं दो सकता यहद्द पंचाध्यायीकारकी दृष्ट हे और यह 
सम्यग्ज्ञान के अनुकूल होने से समीचीन श्रतीत द्वोती हैँ। इस नयका क्‍या फल है इसका स्पष्ट निर्देश मूलमें 
किया ही है॥ ५४६-५५१॥ 

सर्मीचीन नय और [॥भ्या नय में क्या अन्तर है इसका खुलासा-- 


क्‍ हांका - जिसमें एक बस्तु के गुण दूसरी बस्तु में आरोपित किये जाते हैं. बह असऊ्ूल ध्यवह्ार 
- मंय है। जैसे जीब उर्णादिवाला हे! ऐसा कथन करना यह इसका दृष्टान्त है यदि ऐसा माना जाय तो 
क्या भापत्ति है ॥ ५५९॥ 


हूय+तगा-3ान- रैक कान. ५4 ५ +++ नि नकननमयान+-+-++नचिणण ० 
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तमत्न यतो न नयास्ते किन्तु नयाभाससंज्ञकाः सन्ति । 
स्वयमप्यतद्गुणत्वादव्यवहाराविशेषतों न्‍्यायात्‌ ॥ ५७३ ॥ 


तदमभिज्ञानं चेतद्ये्तह्ुणलक्षणा नयाः प्रोक़ाः । 
तन्मिथ्यावादत्वाद्‌ ध्वस्तास्तद्वादिनोडषि मिथ्याख्या। ॥ “०४ ॥ 
तद्वादो5थ यथा स्याजीवो वर्गादिमानिहास्तीति । 
इत्युक्ते न शुणः स्यात्‌ प्रत्युत दोषस्तदेकबुद्धित्वात्‌ ॥ ५७७ ॥ 
ननु किल वस्तुविचारे भवतु ग्रुणो वाथ दोष एवं यतः | 
न्यायबलादाय।तो दुर्वार। स्याज्रयप्रवाइश्ष ॥। ५७६ ॥ 

- सत्यं दुर्वारः स्यान्नयप्रवाहों यथाप्रमांणाद्दा । 
दुर्वारश्न तथा स्यात्‌ सम्यडू मिथ्येति नयविश्वेषोषपि ॥ ५७७ ॥ 
अ्थंविकल्पो ज्ञानं भवति तदेक॑ विकल्पमात्रत्वात्‌ । 
अस्ति च सम्यस्ज्ञानं मिथ्याज्ञानं विशेषविषयत्वात्‌ ॥| (५५८ ॥ 
तत्रनापि यथावस्तु ज्ञानं सम्यग्विशेषहेतुः स्थात । 
अथ चेदयथावस्तु ज्ञानं मिथ्याविशेषहेतुः स्थात्‌ ॥ ५०५९ ॥ 
ज्ञानं यथा तथासी नयो5स्ति सवों विकल्पमात्रतात्‌ | 
तत्रापि नयः सम्यक तद्तिरथा स्थाज्नयाभासः ॥ ५६० ॥ 


समाध/न--यह कद्दना ठीक नहीं है, क्योंकि जो एक वस्तु के गुणों को दूसरी वस्तु में भारोपित 
करके विषय करते हैं और जो स्वयं असत्‌ व्यवद्यार से सम्बन्ध रखते हैं. वे नय नहीं हैं किन्तु नयाभास 
दें॥ ५५३ ॥ इसका खुलासा इस प्रकार है कि जितने भी ए% वस्तु के गुणों को दूसरी बस्तु में आरोपित 
करके विषय करनेवाले नय कट्दे गये हैं थे सब मिथ्यावाद दोने से खण्डित हो जाते हैं। साथ द्वी उनका 
नयरूप से कथन करनेवाले भी मिथ्यादृष्टि रद्दरते हैं ।। ५५४ | वह मिथ्याबाद यों है कि जीव वर्णादिवाला 
है ऐसा जो कथन किया जाता है सो इस कथन के करने में कोई लाभ नहीं है किन्तु उल्टा दोष ही हे; 
क्योंकि इस से जोब और वर्णादिक में एकत्व बुद्धि होने लगती है॥ ५५५ ॥ 

शंका--वस्तु # विचार करने में गुश हो अथवा दोष दो, किन्तु उस से कोई प्रयोजन नहीं है, 
क्योंकि नय प्रवाह न्याय बल से प्राप्त है अतः उसका रोकना कठिन हे 

समाधान--यह कद्दना ठीक दे कि पूर्वोक्त नय प्रवाह का प्राप्त होना अनिवार्य है किन्तु प्रमाणा- 
सुसार कौन समीचीन नथ है और कौन भिथ्या नय हे इस भेद का होना भी तो अनिवाये है ५५७॥ 

ज्ञान अथ विकल्पात्मक होता है जो विकल्प सामान्‍य की अपेक्षा से एक प्रकार का है और 
विशेष को विषय करनेवाला होने से दो प्रकार का है। यथा-सम्यरक्ञान भोर मिश्यान्ञान ॥ ४५८॥ उनमें 
से वस्तु का यथाथ ज्ञान सम्यक्‌ विशेषण का देतु है ओर बरतु का अयथार्थ ज्ञान मिथ्या विशेषण का हेतु 
है॥ ५९६ ॥ यह ज्ञान जिस प्रकार हे इसी प्रकार नय भी है। अर्थात्‌ विकल्प सामान्य की अपेक्षा सभी 
भंय एक प्रकार फा है भौर उसमें भी भ्रथम समीचीन तय है भौर इसके सिया शेष नयाभास है ॥ ४६० ॥ 


११० पंचाध्याधी 


तहुणसंविज्ञानः सोदाहरण! सहेतुरथ फलवान । 
' यो हि नयः स नयः स्याद्विपरीतो नयो नयाभास! ॥ ५६१ ॥ 


फलवन्तवेन नयानां माव्यमवश्यं प्रमाणवद्धि यतः । 
स्थादवयत्रि प्रमाणं स्थुस्तदवयवा नयास्तदशंलात ।। ५६२ ॥ 
तस्मादनुपादेयों व्यवहारो5तहणे तदारोपः । 

इएफलाभाबादिह न नयो वर्णादिमान्‌ यथा जीव; ॥ ५६३ ॥ 
ननु चेत्रं सति नियमादुक्तासद्भूतलक्षणो न नयः । 

भवति नयाभासः किल क्रोधादीनामतहुणारोपात्‌॥ ५६४ ।॥ 


नेव॑ यतो यथा ते क्रोधादा जीवसम्मत्रा भावा: । 
न तथा दुद्वलवपुप! सन्ति च वणोदयों हि जीक्स्य ॥ ५६५७ ॥ 


जो नय उदाहरण, हेतु ओर फल के साथ चविवज्षित वस्तु के गुणों को उसी का कथन करनेवाला दो पह 
समीचीन नय है | और जो इससे विपरीत हो वह नयाभास है।| ४६१॥ जैसे प्रमाण फल सहित द्ोता 
है बैसे ही नथोंका भी फल सहित होना परमावश्यक है। क्योंकि प्रमाण अवयथी है और नय प्रमाण के 
अंश होने से अवयवहूप हैं ॥ ५६०।| इस लिये जिस वरतु में जो गुण नहीं है उस वस्तु में उस गुणका 
आरोप करने रूप व्यवहार उपादेय नहों है, क्योंकि इससे इच्छित फल की प्राप्ति नहीं होती, अतः जीव 
वर्णादिचाला है ऐसा कथन करना नय नहीं है किन्तु नयाभास है॥ ५६३॥ 

शंक्ा--यदि एक वस्तु के गुण दूसरी वस्तु में आरोपित करके उनको उस वस्तु का कहना यह 
नयाभास है तो ऐसा मानने पर जो पहल असद्भुत व्यवहार नयका लक्षण कह आये हैं उसे नय न कहकर 
नयाभास कद्दना चाहिये क्योंकि उपमें क्रीध्रादिक जीव के गरुणन द्वोते हुप भी उमका जीव में अआारोप 
किया गया हे ! ह 


समाधान--यद्ट कहना टीक नहीं है, क्योंकि जैसे ये क्रोधादिक भाव जीब से उत्पन्न होते हैं 
वैसे १ह_लमयी वर्णादिक जीव के नहीं पाये जाते हैं अतः असद्भुत व्यवहार नय के बिषग्र रृप से अनेश्रसद्िक 
को जींबका कददना अनुचित नहीं दूँ ॥ ५४६४५ | के 
. विशेषार्थ-यहाँ समीचीन नय और मिध्या नय में क्‍या अन्तर है यद स्पष्ट करके भअलखावा गया 
हे। सम्यग्ज्ञान भोर मिथ्याज्ञान में यह भेद माना गया है कि सम्यस््षान से सत्र झौर पर का भेद प्राप्त 
होता हे । किन्तु यदद भेद मिथ्याज्षान से नहीं प्राप्त होता । अतः नय सम्यसक्ञान का अक्र भेद है, आतः 
समीचीन नय्र वही कहला सकता दे जिसके द्वारा बिवक्षित बस्तु के गुण धर्म उसी के कद्दे जाबे । इस 
हिसाब से विचार करने पर जो नय जीव को वर्णादिवाला बतलाता है। अथवा जिस बय की दृष्टि से यह 
सिद्ध किया जाता है कि 'शरीर मेरा है! या 'घर, ख्री और पुत्रादिक मेरे हैं” वह नय मिथ्या ठद्दरता है, 
क्योंकि जब कि उक्त प्रका( का ज्ञान मिथ्या माना गया है तब ऐसे नय का मिथ्यारुप द्वोना मरुतरं सिद्ध है। 
'थशपि क्रोधादि औपाधिफ भाष श्रात्मा के नहीं कहे जा सकते, क्योंकि शुद्ध भात्मा में इनकी उपलडिधि 
नहीं होती । तथापि इनका उपादान कारण जीव हो है, अतः ये असद्भत व्यवद्दार नय फी अपेक्षा जीव 
के के गये है ।'पर पर्शादि और झरीर आदि के विषय में यह बात नहीं कही जा सकती, अतः इन्हें जीवका 
फांहला सभीचीण तथ का विषय नहीं माना जा सकता यह उक्त कथन का तालये है॥ ५४२-५६४-॥ 


प्रथम भध्याय १११ 


अथ सश्लि नयाभाला यथोषवयासरूयहेतुच्शन्ताः । 

अन्रोच्चन्ले फेचिड्रेकलया वा नयादिशुद्धधथेम , ५६६ ॥ 

अस्ति व्यवहार; किल लोकानामयमलब्धबुद्धिल्वात्‌ । 

यो5यं मदुआदिवपु्भेवति स जीवस्ततोउप्यनन्यत्वाव्‌ | ५६७ ॥ 
सो5यं व्यवहार; स्थादव्यवद्दारो यथापसिद्धान्तात्‌ । 
अप्यपसिद्धान्तत्वं नासिद्धं स्यादनेकधर्मि्वात्‌ || ५६८ ॥ 
नाशंक्यं कारणमिदमेकक्षेत्रावगाहिसात्र॑ यत्‌ | 

स्वेद्रव्येषु यतस्तथावगाहाद्ववेदतिव्याप्तिः ॥ ५६९ ॥ . 


अपि भवति बन्ध्यवन्धकभावों यदि वानयोने शंक्यमिति | 
तदनेकत्वे नियमात्तद्धन्धस्य स्वतोडप्यसिद्धत्वात्‌ ॥ (५७० ॥ 


अथ चेदवर्यमेत न्रिमित्तमेमित्तिकत्वमस्ति मिथ: 
न यतः स्वयं स्वत्तो वा परिणममानस्य कि निभित्ततया ।। "७१ | 


नयभासों के निरूपया करने की प्रतित्ना 


जिनकी सक्ञा देतु और दृष्टान्त ये सब उपचरित होते हैं वे सब नयाभास कद्दलाते हैं। अब यहाँ 
पर हेयहूपसे या नयादिक की शुद्धि करनेके लिये इन नयाभासों का कथन करते हैं।। ५६ 


अथम नयाभास+-- 


सम्दस्वान का अभाव होने से अधिकतर छोग ऐसा व्यवहार करते हैं कि जो यह मनुष्य 
आदिके शरीररूव है वह जीव है क्योंकि वह जीवसे अभिन्न है॥ ५६७ ॥ किन्तु यह व्यवहार सिद्धाब्त 
विरुद्ध होने सें ७वयबद्ार ही है। यद व्यवहार सिद्धान्त विरुद्ध है यह बात असिद्ध भी नहीं है, क्‍योंकि 
शरीर और जीव भिन्न मिंश धर्मी है इसलिये यह बात सिद्ध ही है॥ ५६८॥ यदि कोई ऐसी आशंका 
फरे कि शरीर और जीव एक त्षेत्रावगाद्दी हैं अतः यह एक क्षेत्रावगाह्यीपना जीव को मनुष्य शरीररूप 
व्यवद्र करने में कारण हो जायगा सो ऐसी आशंका करना भी ठीक नहीं है, क्योंकि सब द्रव्यों में 
एक क्षेत्रावगाद के पाये जाने से पर्बोक्त कथन में अतव्याप्ति दोष आता है॥ ४६६ ॥ यदि कोई ऐस्ती 
आशंका करे कि शंदरीर ओर जीब इस दोतों सें बन्ध्यवन्धक भाव है, इसलिये जीवको शरीररूप कहने में 
कोई आपसि नहीं दे, खो ऐसी अशिका करना भी ठोक नहीं है, क्योंकि जब वे दोनों निथ्रम से अनेक हैं 
तब छ्नका जन्ध मानना स्वतः असिद है।। ४७०। यदि इन दोनों में परस्पर निमित्त नेमिक्षिक भाव 
माता कब सो यह मानना भी ठीक नहीं है, क्योंकि जो स्वयं अथवा रत: परिणमनशील है शसे निमित्त 
पते से क्या खाम है, अर्थात्‌ कुछ भी लाभ नहीं है | ५७१ | 

फलिशेयार्थ - अब तक नयके सामान्‍य स्वरूप पर प्रकाश ढालकर उसके अवान्तर भेद पर्याय्रार्थिक 
नथ या व्यक्दार नय के अनेक भेदोंका विचार किया अब नयाभासों को विचार क्रिया जाता हे। 
ग्रन्थाम्लरों में देसे अभेक नयथों का उल्हेख किया गया है जिन्हें प्रकृत प्रन्थ में नयाभाप्त बतलाया गया है। 
इस विषय हें ऋथकार का कहना हे कि जहां सारा कथन उपचरित होता है उसे नय न जानकर 
नयाभास जानता चाहिबे। ऐसे नयाभासों में जीव मनुष्यादि शरीररूप है?! ऐसा मालना भो सयाभास 
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अपरो5पि नयाभासों मवति यथा मूतेस्य तस्य सतः । 
-क्वतों मोक्ता जीवः स्थादपि नोकमंकमेकृतेः ॥ ५७२ ॥ 


नामासत्वमसिद्धं स्यादपसिद्धान्ततों नयस्पास्य । 
सदनेकत्वे सति किल गुणसंक्रातिः कुतः प्रमाणाद्दा ॥ ५७३ ॥ 


गुणसंक्रातिमते यदि कर्ता स्थात्कमंणश्र भोक्तात्मा । 
सर्वस्य सर्वसड्रदोषः स्यात्‌ सवेशून्यदोषथ ॥ ५७४ ॥ 
अस्त्यत्र भ्रमहेतुर्जीवस्याशुद्धपरिणतिं प्राप्य । 


कर्मत्वं परिणमते स्वयमपि मूर्तिमध्तों द्रव्यम्‌ ॥| ५७५ ॥ 


इृदमत्र समाधान कर्ता यः को5पि सः स्वभावस्य | 
परभावस्य न कर्ता भोक्का वा तन्निमित्तमात्रेडपि || ५७६ ॥ 


भवति स यथा कुलालः कर्ता भोक्ता यथात्ममावस्य । 
न तथा परभावस्य च कर्ता भोक्ना कदापि कलशस्य ॥ ५७७ ॥ 


है। शरीर भिन्न है और जीव भिन्‍न | शरीर जड़ है और जीव चेतन | फिर भी अज्ञानी जन मिथ्यात्व 
घश जीबको तद्गप मान बैठते हैं। किन्तु ऐसा मानना किसी भी द्वालत में युक्त नहीं अतः यह समीचोन 
नय न होकर नयाभास है। बुछ विद्वान इस मान्यता की पुष्टिमें तीन युक्तियां देते हैं प्रथम युक्ति 
यह हे कि शशीर और जीव एक क्षेत्रावगाही दो रहे हैं, दूसरी युक्ति यह है कि शरीर से जीव 
बन्ध को प्राप्त दो रहा है और तीसरी युक्ति यह है कि शरीर और जीव में निमित्त नैमित्तिक 
सम्वम्ध है, इस लिये उक्त प्रकार से मानना अयुक्त नहीं है। किन्तु तास्विक दृष्टिसे विचार 
करने पर ये तीनों ही युक्तियां सदोष प्रतीत होती हैं। इसका विशेष खुलासा मज्त में किया दी है, अतः 
जीव को मनुष्यादि शरीररूप मानना नवाभास दी है ऐसा प्रकृत में जानना चादिये ॥ ५४६६-४७१॥ 


दूस । नयाथात-- 


मू्ते द्रव्य के जो कम और नोकमरूप कार्य होते हैं उनका यह ज्ञीव कर्ता और भोक्ता है. ऐसा 
कथन करना दूसरा नयाभास है ॥५७२॥ जीव को के और नोकर्म का कर्ता और भोक्ता माननेरूप व्यवद्दार 
सिद्धान्त बिउद्ध होने से इस नय को नयाभास मानना असिद्ध भी नहीं है, क्योंकि जब कर्म, नोकर्म और 
जीव भिन्न भिन्न हैं तब फिर उनमें किस प्रमाण के आधार से गुण संक्रम बन सकेगा ॥ ४७३॥ यदि 
गुण संक्रम के बिता ही जीव ऋमे का कर्ता और भोक्ता माना जाता हे तो सब पदार्थों में सबंर्सकर दोष 
और सर्वेशुत्य दोष प्राप्त दोता है ॥ ५७४ ॥ जीव की अशुद्ध परिणति के निमित्त से मूतत द्रव्य स्वयं ही कर्म- 
रूप से परिणम जाता है यही इस विषय्र में भ्रम का कारण है ॥ ५७५॥ किन्तु इसका यद समाधान हे कि 
जो कोई भी कर्ता है वह अपने स्वभाव का ह्वी कर्ता हे। बह परभाव का निमित्तमात्र होने पर भी उसका 
कतों भोक्ता नहीं दो सकता हे ॥ ५०६ || जिस प्रकार कुम्हार अपने स्वभाव का कर्ता ओर भोक्ता होता है 
शस प्रकार व कक्षशहूप परभाष का कर्ता और भीक्ता नहीं दो सकता। प्रक्ृत में भी इसी प्रकार जानना. 


प्रथम अध्याय ११३ 


तदमिन्लानं चे यथा भवति घटो मसत्तिकास्तभावेन । 
अपि मृण्सयों घटः स्याश्र स्थादिह घट। कुलालमयः ॥ ५७८ ॥ 


अथ चेद्‌ घटकर्ताउसो घटकारों जनपदोक्निलेशो5यम्‌ । 
दुर्वारो भवतु तदा का नो हानियेदा नयाभासः ॥ ५७९ ॥ 


अपरे बहिरात्मानो मिथ्याबादं वदन्ति दु्मंतयः । 
यदबद्भेउपि परस्मिन्‌ कर्ता भोक्ता परोषपि मवति यथा || ५८० ॥ 


सद्देधोदयभावान्‌ गृहघनधान्यं कलत्रपृत्रांधच | 
स्वयमिह करोति जीवो श्ुनक्तिवा स एवं जीवश्व ॥ ५८९ ॥ 


' ननु सति ग्रहवनितादी मवति सुख प्राणिनामिहांध्यक्षात्‌ । 
असति च॑ तत्र न तदिदं तत्तत्कती स एवं तड़्ोक्ना ॥ ५८२ ॥ 


चाहिये || ४७७ ॥ उदाहरण यह है कि जिस प्रकार घट मिट्टी स्वभावयाला दे या मिट्टीमय दै उस प्रकार 
यह कुम्हारमय नहीं है! ५७८ || यदि कटद्दा जाय॑ कि कुम्हार घट का कर्ता है यह त्ोक न्यवहार होता है 
इसे कैसे रोका जा सकता दै सो इस पर यद्द कहना हे कि यदि ऐसा व्यवह्यार दोता हे तो होने दो इससे 
हमारी क्‍या हानि दे अर्थात्‌ कुछ भी द्वानि नहीं हे, क्‍योंकि यह व्यबद्टार नयामास है ॥ ५७९॥ 

चिरीषाथ--द्रव्यक्षग्रद की एक गाथा में बतेलाथा है कि यह जीव व्यवहार नय से कर्मों का कर्ता 
झौर भोक्ता दै। किन्तु विचार करने पर यह बात युक्तियुक्त प्रतीत नहीं होती क्योंकि कोई मी बदार्थ 
मिमित्तमात्र होने से किसी अन्य पदाथ का कर्ता ओर भोक्ता नहीं हो सकता। यदि णजन्य अन्य का कर्ता 
कौर भोक्ता माना जाम्म तो जढ़ चेतन और चेतन जड़ दी जायगा, जिससे सबंसंकर और स्बशुन्ध आदि 
खनेक दोष प्रान्न होंगे । माना कि ज्ञीव की अशुद्ध परिणति के निमित्त से पुद्ल वर्गयाएँ कर्म और नोकम 
रूप परिणम जाती हैं। पर निमित्त अपने रूप रहता दै और पुद्लल वर्गणाएँ झपने रूप ! किसी का किसी 
में संक्रम नहीं होता, अतः जीव को कर्मों का कर्ता थौर भोक्ता माननेबाले नय समीचीन नहीं कह्दे जा 
सकते । यह पूर्वोक्त कभन का सार है। यद्यपि कुम्हार घट का कर्ता है ऐसा व्यवद्वार होता है तथापि 
यह समीचीन नय का विषय नहीं है, क्‍योंकि कुम्हार घट नहद्दीं हो जाता और न घट कुम्हार ही हो जाता 
है। घट घट रहता है और कुम्दार कुम्दार । और न एक दूसरे के गुण धम ही एक दूसरे में प्रविष्ट होते 
हैं। अतः कौई किसी अन्य पस्तु का कर्ता भोक्ता न होकर सब अपने अपने स्वभाव के कर्ता भोक्ता हैं 
यही फल्षित होता हे । और ऐसा मानना ही समीचीन नय है ॥ ५७२-४५७६ ॥ 

तीसरा नयाभास--- 

दूसरे खोटी बुद्धिवाले मिथ्यादृष्टि जीब इस प्रकार मिथ्य। बात कहद्दते हैं कि जो पर पदार्थ जी 
के साथ बंधा हुआ नहीं है हसकों भी ओोब कर्ता भोक्ता है।! ५८० ॥ जेसे साता घेदनीय के उदय में निमित्त 
हुए घर धन, धान्य, ख्रो और पुत्र आदिक भावों का यह जीव द्वी स्वयं कर्ता हे भर यद् जीक ही 
चनका भोक्ता हे । ४८१॥ 

शंका--यह बात हम प्रत्यक्ष से देखते हैं कि घर और स्री आदि के रहने पर प्राणियों को पुख 
होता है और उनके अभाव में सुल नहीं होता, इसलिये यद्द जीव दी उनका कर्ता है और यह जीव ही 
धत्रका भोक्ता है। यदि यहां ऐसा माना जाय तो कया आपत्ति हे ! 

१५४ 


कल पिन भकत फेक 


५4 (ंचाध्यायी 
सत्यं वैषयिकमिद परमिह्र तदपि न परत्र सापेक्षम्‌ |. . 
“ सति बहिस्थेंडपि यतः किल केपाशिदसुखादिरेतुत्वात्‌ ॥ ५८३ ॥ 


हृदमत्र तात्पय भवतु स कर्ताआ्थ वा च मा भवतु । 
भोक्का स्वस्य परस्य च यथाकथश्ित्‌ चिदात्मफो जीवः ॥ ५८४ ॥ 


अयमपि थे नयाभासों भवति भिथो बोध्यवोधसम्बन्धः । 
ज्ञानं ज्ञेयगतं वा ज्ञानग्ं न्नेयमेतदेव यथा ॥ ५८५ ॥| 


चक्तू रूपं पश्यति रूपगतं तन्न चछुरेव यथा । 
ज्ञानं ज्ञेयमवेति च ज्ञेगगतं वा न भवति तज्ज्ञानम्‌ ॥ ५८६ ॥ 


इत्यादिकाश्व बहवः सन्ति यथालक्षणा नयाभासाः । 
तेषामयमुद्देशो भवति विलक्ष्यों नयानत्नयाभासः ॥ ५८७ ॥ 
- 28 ०8 ७ 5७ | धो क्षने मिल देन 
समाधान--यह कद्दना ठीक है तो भी यह वैषयिक सुख पर होता हुआ भी. पर 'की अपेक्षा स्से 

नहीं उत्पन्न होता है, क्योंकि धन ख्री आदि बाह्य पदार्थों के रहने पर भी वे किन्हीं के लिये: दुःख के ऋझेरण 
देखे जाते हैं।“अतः घर, स्नी आदि का कर्ता और भोक्ता जीव को मानना उचित नहीं है ॥ ५ए२-५प३े ॥ 
झाशय यह है कि जीव अपना और पर का यथा कथंचित्‌ कर्ता और भोक्ता होवे अथवा म होवे, तो भी 
हर दाक्षत में वह चेतन्यरवरुप ही हे | ५४८४॥ 


है विशेषाथे--घर, ख्री, पुत्नादि भिन्‍न हैं और जीघ भिन्‍न है अतः घर स्री आदि का जीव को 
कर्ता और भोक्ता माननेवाला नय मिथ्या है यह उक्त कथन का तात्पये है क्योंकि प्रत्येक जड़ और - चेतन 
पदाथे अपने अपने स्वभाव का त्याग करते हुए नहीं पाये जाते | -जो ऐसा कथन “करते हैं: कि सांत्ल 
वेंदनीय के श्दय से इन खत्री पुत्रादिक की प्राप्ति होती है *नका यह कथन भी मिंथ्या है, क्योंकि स्मी 
पृश्रनादिक के सद्भाव में भी दु ख ओर इनके अभाष में भी सुख देखा जाता हे; अतःई पर को पर का कतों और 
मोक्ता मानना उचित नहीं है भौर न ऐसा माननेचाला नय ही समीचीन कहा जा सकता है || ५८०-५४७॥ 


चाथा नयाभास-- 


ज्ञान ओर श्षेय का परस्पर जो घोभ्यवोधक सम्बन्ध हे उसके कारण ज्ञान को श्यगत और श्लय 
का क्ञानगत मानना यह भी नयाभास है।। ५४८५ || क्योंकि जिस प्रकार चक्चु रूप को देखता है तथापि.घह 
रूप में चत्ा नहीं जाता है किन्तु चक्ु चन्षु ही रहता है । उसी प्रकार ज्ञान ज्ञेय को जानता है तथापि पह 
झेयरूप नहीं हो जाता हे किन्तु ज्ञान ज्ञान ही रहता हे ॥ ५८६॥। इस प्रकार ये चार नयाभास कहे। इसी 
प्रकार और बहुत से नयाभास होते हैं जो कि वैसे ही लक्षणवाले हैं। इन सबका मुख्य ७क्षण यह है कि 
'जो. नय से विरुद है बह नयाभास है ॥ ५८७ ॥ 


विशेषाथ--द्पण में पदार्थों का प्रतिबिम्ब पड़ता जहूर हे तथापि वह “अपने रवरूँप का श्थोग 
'नहीं #रता | इंसी प्रकार ज्ञान जय को जानता अवश्य दै तथापि ज्ञान ज्ञान ही रहता है और शेय शोेय 
हीं। ने झॉन शेये में जाता है और न झ्य ज्ञान में, अत: बोध्यवोधक सम्बन्ध के निर्मिक्त से जो नय: कान 
को ह्यगत और श्य को क्षानगत तठलाता है यह मिशथ्या है यह उक्त कथन का तात्पय है॥ ४८४- ४६७ त। 


प्रथम अध्याय : ११४ 


ननु सबेतो नयास्ते किंनामानो3थ वा कियन्तथ | 

कथमिव मिथ्यार्थास्ते कथमिव ते सन्ति सम्यगुपदेश्या।॥ ५८८ ॥ 
सत्यं यावदनन्ताः सन्ति गुणा वस्तुतों विशेषाख्याः । 

तावन्तो नयवादा वचोविलासा विकल्पात्या। ॥ ५८९ ॥ 


अपि निरपेक्षा मिथ्यास्त एवं सापेक्षका नयाः सम्यक्‌ | 
अविनाभावत्वे सति सामान्यविशेषयोश्र सापेक्षात्‌ ॥ ५९० ॥ 


सापेक्षत्व॑ नियमादवि नाभाव स्त्व नन्यथासिद्ध: । 
अविनाभावो5पि यथा येन विना जायते न तत्सिद्धि। | ५९१ ॥ 


अस्त्युक्तो यस्य सतो यज्नामा यो गुणो विशेषात्मा । 
तत्पर्यायवि शिश्टस्तन्नामानो नया यथाम्नायात्‌ ॥ ५९२ ॥ 


अस्तित्वं नाम गुणः स्यादिति साधारण: सतस्तस्य | 
तत्पर्यायश्व नयः समासतोस्तित्वनय इति वा॥ ५९३॥ 
कर्तेत्वं जीवगुणो5स्त्वथ वेभाविको5थवा भाव: । 
तत्पर्यायविशिष्ट:ः कतेत्वनयों यथा नाम ॥ ५९४ ॥ 


अनया परिपाठ्या किल नयचक्र यावदस्ति बोद्धव्यम । 
एकेक धम- प्रति नयोउपि चेकेक एवं भवति यतः ॥ ५९५७ ॥ 


नयों के सम्बन्ध में विशेष पिचार-- 


शंका--इन सब नयों के क्‍या नाम हैं. ओर वे कितने हैं तथा फैसे वे मिथ्या अर्थ को विषय 
करनेवाले हो जाते हैं और कैसे वे समोचीन वस्तु का कथन करनेवाले होते हैं ? 
समाधान--परमाथ से विशेष संक्षाबाले जितने भी अनन्त गुण हैं वचन और विकल्प रूप उतने 
' ही मंथयवाद हैं || ४८२ ॥ थे पररपर निरपेक्ष रूप से बिवक्तित होने पर मिथ्या नय कहे जाते हैं। और वे ही 
पररपर सापेक्ष रूप से विवक्षित होने पप समीचोन नय कद्दे जाते हैं, क्यौंकि सामान्य और विशेष इन 
दोनों में अविनाभाव होने से परस्पर सापेक्षता हे ॥ ५६० ॥ सापेक्षत्व का दूसरा नाम ही अविनाभावष है, 
'कर्योंकि इसके बिना सापेक्षत्व॒ को सिद्धि नहीं हो सकती। तथा एक के बिना दूसरे की सिद्धि नहीं होना 
यही भविनाभाव है।॥ ५६९ | 
गुणों के अनुसार नयों के नाम-- 


सू.पदाथे का ज्ञिस नामवाला जो विशेष गुण कद्दा गया हे आगम के अनुसार उस नाम्बाले 

घाथेक, नय दोते हैं॥ ५९२ ॥ जैसे सत्‌ का अस्तित्व नामका साधारण गुण है इस किये इसको विषय 

कानेबाल्ला संक्षेप से अस्तित्व नय कहलाता है ५६३॥ इसी प्रकार जीवका कहूत्व नामका गुण या 

बैभाविक भाव है इस लिये उसको विषय करनेवाला करठेत्त नामका नय कहलाता हे ॥ ४९४. इसी 

परिपाटी से जितना भी नयचक्र हे उसे जान लेना चाहिये, क्‍योंकि वस्तु के पक एक धर्म को अपेक्षा एक 
ही नय द्ोतां है।। ५६५ ॥ 


११६ पंचाष्यायो 


सादादरणों यावात्रयों विशेषणविश्ेष्यरूपः स्याद्‌ । 
व्यवद्दरापरनामा पयोंयाथों नयो न द्रव्याथेः ॥ ५९६॥ 


.ननु चोक्तलक्षण इति यदि न द्रव्यार्थिकों नयो नियमात्‌ । 
फो5सो द्रव्यार्थिक हति प्रशस्तचिन्हमाहुराचाया: ॥ ५९७ ॥ 
व्यवहार प्रतिषेष्यस्तस्य प्रतिषेषकश्न परमार्थ: । 
व्यवद्यारप्रतिषेश्र; स एवं निश्यनयस्य वाच्यः स्यात्‌ ॥ ५९.८ ॥ 


व्यवहारः स कथा स्थात्‌ सदू द्रव्यं ज्ञानवांश्र जीषो वा । 
नेत्येतावन्मात्रो मवति स निश्रयनयों नयाधिपति! ॥ ५९९ |। 
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विशेषार्थ-यहां सबे प्रथम गुणों के भेद बतला कर भिथ्या और समीचीन नयों के स्वरूप पर 
प्रकाश ढाला गया है। तद॒स्तर गुणों के अनुसार कुछ नयों का नाम निर्देश किया गया है। सिद्धसेन 
दिवाकर ने अपने सम्मतितक में कद्दा हे कि जितने वचन विकल्प हैं उतने ह्वी नयवाद हैं। इसका यह 
तात्पय है कि जितने भी शब्द हैं वे एक एक घम् की प्रमुखता से दी वस्तुका कथन करते हैं, अत: द्रव्य 
भ्रुतकी जितनी संख्या दे उतने नयवाद प्राप्त द्वोते हैं। किन्तु बचनों द्वारा पदार्थों के अनन्त गुण धर्मों का 
प्रदण नहीं किया जा सकता। आगम'" में बतलाया है कि अनभिलप्य भावों के अनन्तवें भाग प्रमाण 
प्रश्ञापनीय भाव होते हैं| और प्रज्ञापनीय भावों का अनन्तवां भाग श्र॒ुतमें निवद्ध है। इससे श्षात होता है 
कि ऐसा अनन्त बहुभाग शेष है जो श्रतमें निबद्ध नद्दीं हुआ है और जिसका बहुत कुछ हिस्सा मानसिक 
विकल्पों का विषय हुआ करता है । पहले नयके द्रव्य नय और भावनय ऐसे दो भेद बतला आये हैं झतः 
थहां इसी दृष्टि से पदार्थों के अनन्त गुणों की श्रपेज्ञा बचन और विकल्प रूप से उनके उतने ही भेद कर 
दिये हैं। इस प्रकार ये जितने भी नय प्राप्त द्वोते हैं वे सब के सब समीचीन नय और भिथ्या नय इन दो 
भैदों में बट जाते हैं ।' स्वा्थेसिद्धि में इन दो भेदों का खुलासा करते हुए जो छिखा है उसका भाव यह 
है कि जिस प्रकार तन्‍्तु मिछकर पटको पेदा करते हैं ओर स्वतंत्र रहकर वे उस काये को नहीं कर पाते 
उसी अ्रकार परस्पर सापेक्ष होने पर सब नय समीचीन कह्दे गये हैं और परस्पर निरपेश रहने पर 
वीछया कहे गये हैं। प्रकृत में इसी अपेक्षा से सापेक्ष नयों को समीचीन और निरपेक्ष नयों को 
'भिक्य कतलाया गया हे । इसके बाद गुणों के अनुसार किस प्रकार नय दोते हैं इसके दो चदाहरुण 
देकर अल्य नयों को इसो प्रकार जानने को सूचना की गई है ॥ ५८५-५६५ | 
पर्याया्िक्र नय भौरे द्रव्याथिंक नय का विच्चार -- 
रदाहरण सहित जितना भी विशेषण विशेष्यरूप नत्र है वह सब पर्यायार्थिक नय॑ हैं। 
उसीका दूसरा नाम व्यवद्दार नय॑ है। किन्तु द्रव्यार्थिक नय ऐसा नहीं है ॥५६६॥ 
यदि उक्त लक्षणवाडा द्रव्याबिक नय नहीं दै तो फिर द्रव्यार्थिक नय कौन है ? इस प्रकार प्रश्न 
करमे पर आचाय उसका छक्तण कहते हैं--व्यवद्दार प्रतिषेध्य है अर्थात्‌ निषेध करने योग्य है और निश्चय 
रुसका निवेध करनेबाला है, इसढिये व्यवहार का प्रतिषेध करना हो निश्चय नयफा पाच्य है॥५६७-४६८॥ 
जैसे द्रव्य सत्रूप है या जीव शानवान्‌ है ऐसा कथन करना ध्यवद्ार नय है और 'त' इस पद द्वारा इसका 
निषेध करना दी मिशक्षय नय है जो सब नयों में मुख्य हे ॥ ४६६ || 
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प्रबस क्ष्याय है ७ 


ननु चोक्त छक्षणमिंद् नयो5स्ति सवोडषि किल विकल्पात्मा । 
 तदिद विकल्पाभावात्‌ कथमस्थ नयत्वेमिदर्मिति चेत्‌ ॥ ६००॥ 
तम्न यतो5स्ति नयत्वं नेति यथा लक्षितस्य पक्षत्वात्‌ । 

यक्षग्राही च त्रयः पक्षस्य विकन्पमात्रत्वात्‌ ॥ ६०१ ॥ 

प्रतिषेष्यों विधिरूपो मबति विकल्प: स्वयं पिकल्पत्वाद । 
प्रतिषेषकों विकल्पों मव॒ति तथा सः स्वयं निषेधात्मा | ६०२ ॥ 
तन्नक्षणमपि च्‌ यथा स्यादुपयोगो विकल्प एवेति । 

अर्थानुपयोगः किल, वाचक हृह निर्विकल्पस्थ ॥ ६०३ ॥ 
.अर्थाक्ृतिपरिणमन ज्ञानस्य स्थात्‌ किलोपयोग इति । 
नाथक्ितिपरिणमनं तस्य स्थादनुपयोग एवं यथा ॥ ६०४ ॥ 


जेति निषेघात्मा यो नानुपयोगः सचोधपक्षत्वात्‌ । 
अर्थाकारेण विना नेति निषेघावबोधशून्यलात्‌ ।| ६०५ ॥ 
जीवो ज्ञानशुणः स्यादर्थालोक॑ बिना नयो नासो ! 
नेति निषेधात्मत्वादर्थालोक॑ बिना नयो नासौ ॥ ६०६ ॥ 
स यथा शक्षिविशेष समीश्ष्य पक्षश्रिदात्मको जीवः | 
न तथेत्यपि पक्ष: स्यादभिश्नदेशादिकं समीक्ष्य पुनः ॥ ६०७ | 
निश्चय नय में विकल्पपने की सिद्धि -- 

शंका--'सब नय विकल्पात्मक द्वोते हैं' नयका यद्द लक्षण पहले द्वी कद्द आये हैं, फिर निम्बय 
नंय में विकल्प का अभाव होने से इसे नय कैसे माना जाय ? 

समाधान--यह कदना टोक नहीं हे, क्‍योंकि निश्चय नय फा पक्ष न! इस पद द्वारा छक्षित 
किया. गया दे इसलिये वह नय ही हे । किसी एक पक्षका कंथन करना दी नय है और पक्ष विकल्प रूप 
होता दे | इसलिये विकल्प का अभाव बतछा कर निश्चय मयको नय नहीं मानना युक्त नहीं है॥ ६०१॥ 

जिस प्रकार प्रतिषेष्य भर्थात्‌ व्यवह्ा रनय स्वयं विकव्पात्मक होने से विधिरूप विकल्प है उसी 
प्रकार प्रतियेधषक अर्थात्‌ मिश्वयनय भी स्वयं निषेधरूप विकटप हे॥। ६०२। उसका लक्षण इस प्रकार है 
कि दपकोम एक विरल्फ ही हैं अतः पदार्थ का अनुफ्योग यहाँ निर्विकल्प का बाचक प्राप्त होता है।। ६०३ || 
ज्ानका पदार्थ के आफाररूप से परिश्मन करना दी उपयोग है और उसका पदार्थ के आकाररूप से करि- 
खुमन नहीं करना ही अनुपयोग दे ।। ६८०४॥ इसलिए 'न” इस प्रकार का जो निषेघरूप विकल्प हे यह सर्बथा 
ध्यथोग शल्य नहीं है, स्वोंफि वह वोधपक्ष सददित दे। अब बदि उसमें अर्थ का आकार नहीं माबोगे तो 
वह ल' इस प्रकार के निषेषरूप ज्ञान से शुन्य दो जायगा ॥ ६०५॥ जिस प्रकार 'जील क्ष्न गुणवाता है 
यह जय पदाथे का प्रतिमास हुए बिना नहीं होता उसी प्रकार निषेधात्मक होने से न! यह नथय भी पदाये 
का प्रतिमास हुए बिना नहीं छोता दे। ६०६५॥। छुलासा इस प्रकार हे कि जेसे शक्ति जिशेष झी अपेक्षा 
“'तीच चिश्॒हमक हे! ऐसा कहमा एक पस दे देसे दही अभिन्न देशादिक की अपेक्षा 'जीब दैशा नहीं हे! रह 
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१३१८ पंचाध्यायी 


अर्थाल केविकल्पः स्यादुभयत्राविशेषतो5पि यतं: । 
. न तथेत्यस्य नयत्वं स्यादिह पक्षस्य लक्षकत्वांच ॥.६०८ ॥ 


एकाड्ग्रहणादिति पक्षस्य स्यादिहांशधमत्वम्‌ ! 
न तथैति द्रव्याथिकनयो5स्ति मूल यथा नयत्वस्यथ ॥ ६०९॥ 


एकाड्डत्वमसिद्धं न नेति निश्रयनयस्य तस्थ पुनः । 
वस्तुनि शक्तिविशेषो यथा तथा तदविशेषशक्तिवात्‌ ॥ ६१० ॥ 


कहना भी एक पक्त है ६८७ || यत: साधारण तौर पर अर का प्रतिभास द्दोनेह़प विकल्प दोनों ही नयों 
में समान हे, अतः “न तथा? यह विकल्प भी नय॑ ही हे क्योंकि इसमें भी एक पक्ष रवीकार किया गया 
है ॥ ६०८॥ येतः पक्ष एक अंग को ग्रदण करता है श्रतः उसमें अंशधरमंपना पाया ही जाता है। ओर 
इस कारण से 'न तथा” यह विकल्प द्वव्यार्थिक नय कहा गया है जो कि नय सामान्य का मूल है ॥ ६०६ | 
यदि कद्दा जाय कि “न' इस प्रकारके निषेध को विषय करनेवाले निश्चयनय में एकांगपना असिद्ध है सो 
यह बात भी नहीं है, क्‍योंकि वस्तु में जिस प्रकार विशेष शक्ति द्ोती है उसो प्रकार वह सामान्य शक्ति 
बाला भी होता हे॥ ६१० | ; 
विशेषा थ--यहाँ मुख्यतया द्रव्यार्थिक नय और पर्यायर्थिक नय में अन्तर बतला कर द्रव्यार्थिक 
नय विकल्प रहित कैसे हे इसको सिद्धि को गई हे। वर्यायार्थिक नय और उसके अवान्तर भेद्ों का 
उदाहरण सहित वर्णन तो पहले धी कर आये हैं। किन्तु अब तक द्वव्यार्थिक नय के स्वरूप पर विशेष 
प्रकाश नहीं डाला है। द्रव्य शब्द का शब्दार्थ अन्वय या सामान्य होता हे । इससे सिद्ध होता है कि 
द्रव्यार्थिक नय सत्‌ में किसी प्रकार का भेद किये बिना उसे सामान्यहूप से दी. अहण करता है । यदि 
बस्तु का विधिमुखेन कथन किया जाता है तो वहद्द धर्मविशेषद्वारा ही हो सकता है किन्तु धर्मविशेष 
द्वारा वस्तुका वाचक द्वव्यार्थिक नय न द्वोकर पर्यायार्थिक्र नय है। इसी से अंथकार ने पर्योयार्थिक नय को 
विशेषश विशेष्यरूप और द्रव्यार्थिक नय को इसका निपेधक बतत्ाया है। अब जब इस हिसाब से विचर 
करते है तो 'जीब है, जीव चैतन्य गुणवाला हे? इत्यादि व्यवहार नय के उदादरंण 5६ रते हैं और 'न तथा! 
यह निश्चय नय का षदाहरण ठद्दरता है क्योंकि इसके सिवा अन्य प्रकार से निश्चय नय के विषय का निर्देश 
नहीं किया जा सकता। इस प्रकार यद्यपि निश्वयनय का विषय और डदाहण क्या है इसका निश्चय हो 
जाता है। तथापि बंद बिकल्पसहित है इसका निश्चय करना जरूरी दे क्‍योंकि पहले यह बंतला आये हैं 
कि जितने भी नय हैं वे विकल्प सहित दवोते हैं। अब यदि यद्द नय “जीव है? इत्यादि विकल्पों से संबंधा 
रहित मान लिया जाता है तो इसमें नय का सामान्य लक्षण घटित न द्ोने से यद्द नय ही नहों ठद्दरता है। 
श्रात है कि वस्तु का विचार दो प्रकार से किया जाता है। एक सामान्यरूप से और दूसरे विशेषरूप से । 
विशेषरूप से बसरतु का जिस धकार कथन फरना शकय है उस प्रकार सामान्य रूप से नहीं। यद्यपि जीब 
कहने पर अशेष जीवों का प्रहण दो जाता हे किन्तु जीव में केबल एक जीवन गुण तो हे नहीं :उसमें ज्ञाम 
दशेन आदि और भी बहुत से गुण हैं । इसलिए जीब शब्द द्वारा जो कुछ कद्दा गया या समम्य“रया बह 
सामान्यहूप न होकर विशेषरूप द्वी हुआ | अतः द्रव्यार्थिक नय न तथा” इस प्रकार का “बिकल्परूप सिद्ध 
होता है । यहाँ यह तो कद्दा ही नहीं जा सकता कि "न तथा? यद्द विकल्प ही नहीं हे. क्योंकि जिस प्रैडार 
(औब है? यह एक विकल्प है उसी प्रकार 'न तथा? इस द्वारा उसका निषेध करना यह सी एक विकल्प है | 
भरदि कद्दा जाय कि इस भकार निश्चयनय “न तथा! इस विकल्परुप भत्ते ही सिद्ध हो जाओ पर इस 
विकल्प द्वारा पदार्थ का झ्ञान ने दोने से उसे पदाथे के ज्ञान से शूरय दी मामला चाहिये! पर ऐसा कद्दना 
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ननु च व्यवद्दारनयः सोदाहरणों यथा तथाउयमपि | . 
सव॒तु तदा, को. दोषो ज्ञानविकल्पाविशेषतों न्‍्यायात्‌ ॥ ६११ ॥ 


स यथा व्यवहारनयः सदनेक॑ स्याबिदात्मकों जीवः | 
तदितरनयः स्वपक्ष॑ं बदतु सदेक॑ चिदात्मवस्विति चेद ॥ ६१२ | 


न यतः सहुरदोषो भवति तथा स्वेशून्यदोषश् । 
. स यथा लक्षणभेदान्नक्ष्यविभागो<स्त्यनन्यथासिद्रः ॥ ६१३ |॥ 


लक्षणमेकस्प सतो यथाकथश्विवथा द्विधाकरणम्‌ | 
.. व्यवहारंस्य तथा स्यात्तद्तिर्था निश्रयस्य पुनः ॥ ६१४ ॥॥। 


* अथ चेत्सदेकमिति वा चिदेव जीवो5थ निश्रयो वदति। 
व्यवहारान्तभावी मवति सदेकस्य तदद्विधापत्तेः | ६१७॥ 


एक सदुदाहरणे सन्नष्ष्यं लक्षणं तंदेकमिति । 
लक्षणलक्ष्यविभागों भवति व्यवहारतः स नान्यत्र ॥ ६१६ |। 
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युक्त नहीं है, क्योंकि 'न तथा” इस त्रिकल्प में अशेष विशेषों से रद्दित वस्तु का सामान्यरूप से प्रतिभास 
निद्दित है अत: इसे पदाथ के ज्ञान से शून्य नहीं माना जा सकता। आशय यह है कि पर्यायार्थिकनय 
द्रव्य, क्षेत्र, काल और भाव के भेद से वस्तु का विवेचन करता है किन्तु द्रव्याथिकनय में वस्तु का द्रव्यादिक 
रूप से भेद्‌ विवज्षित नहीं रहता, अतः द्रत्यार्थिकनय का वियष 'न तथा' इस उदाहरण द्वारा ही दिखलाया 
जा सकता है। इस प्रकार द्रव्यार्थिकनय ओर पर्यायार्थिक नय में कया अन्तर हे, द्रव्यार्थिननय का विषय 
भर छदाहरण कया. है तथा वह विकल्प सदह्दित केसे हे इसका विचार किया ॥ ५९६-६१० ॥ 
निथय-नय॑ उदाहरण सहित क्यों नहीं है इसका विचार-- 


7 शांका-जिस प्रकार व्यवहार नय उदाहरण सहित है उसी प्रकार यह निश्चय. नये भी उदाहरण 
साहिंत माना जाय तो कया दोष है, क्‍योंकि ज्ञान विकल्प दोनों में पाया जाता है, इसकी अपेक्षा श्नमें 
कीई अन्तर नहीं :है ॥ ६११ ॥ खुलासा इस प्रकार है कि जैसे 'सत्‌ अनेक हे, जीव चैतन्यस्वरूप है? इत्यादि 
रूप से' व्यवहार नग्र उदाहरण सहित है। वैसे द्वी 'सत्‌ एक है, जीव चेतन्यस्वरूप ही है? इत्यादि रूप-से 
जिश्च॑य नंय भी उदाहरण. द्वारा अपने पक्ष का कथन करे ? 

समाधान- यह कहना ठीक नहीं है, क्योंकि ऐसा मानने पर संकर दोष और सबंशून्य दोष 
आता दे, अतः लक्षण के भेद से उसके अविनाभावी लक्ष्य का भेद अबश्य सान लेना चाहिये।॥ ६१३॥ 
जिस प्रकार एक पदाथ का जिस किसी प्रकार विभाग करना यह व्यवद्दार नय का रक्षण है। उसी प्रकार 
इससे. दल्टा निश्चय नय का लक्षण दे, अतः निश्चय नय को व्यवहार नय के समान उदाहरण सहित बतलाना 
दीक़ नहीं है ॥ ६६४ ॥ फिर भी पूर्वोक्त प्रकार से यदि यदहदी माना जाय कि 'सत्‌ एक है, और जीब 
चजैतन्यस्वरूप ही है? ऐसा निश्चय नय कथन करता दे तो इस प्रकार एक सत्‌ को द्वतभाव का प्रसंग आने 
से उस निम्चय नय का व्यवद्दार नय में अन्तर्भाव दो जाता है॥ ६१५॥ क्योंकि 'सत्‌. एक. हे?- इस 


कि लत “जन की: आए ऊफएप ब्ल्ाओननण 


(१)सख एवं इति+ : 
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अथवा चिदेव जीवो यहुद्रादियतेः्प्यमेदबुद्धिमता । 
“ उत्तवदत्रापि तथा व्यवहारनयी न परमा्थें: ॥ ६१७ ॥ 


एवं सुसिद्धसंकरदोपे संति सर्वशुन्यदीषः स्पात्‌ | 
निरपेंक्षस्य नयत्वामावात्तन्नक्षणाद्माक्‍लात्‌ ॥ ६१८ ॥ 
. ननु केवल सदेव हि यदि वा जीवी विशेषनिरपेक्षः 
भवति च तदुदाहरणं भेदाभावात्तदा हि फो दोष: ॥ ६१९॥ 


अपि चैदं प्रतिनियतों व्यवहारस्थावकाश एवं यथा । 
सदनेक च सदेक॑ जीवशरिदृद्वष्यमात्मवानिति चेत्‌ ॥ ६२० ॥ 


न यतः सदिति बिकल्पो जीवः काल्पनिक इति विकल्पश्व । 
तत्तद्वम॑व्रिशिश्स्तद्ानुपचयते स यथा ॥ ६२१ ॥ 


जीव: प्राणादिमतः संब्ञाकरणं यदेतदेवेति । 
जीवनगुणसापेक्षो जीवः प्राणादिमानिहास्त्यर्थात्‌ ॥ ६२२ ॥ 


यदि वा सदिति संतः स्यास्संज्ञा सत्तागुणस्य सापेक्षात्‌ । 

लब्घं तदनुक्तमपि सद्भावात्‌ सदिति वा गुणों द्रव्यश ॥ ६२३ ॥ 
रदादरण में 'सत्‌! यह क््य ठहरता है ओर 'ए%' यह लक्षण हदरता हे। किन्तु इध प्रकार लक्षण-शक्ष्य 
का बिभारा व्यवहार न में ही सम्भव हे निश्चय नय में नहीं ।। ६१६ | अथवा मिद्लयनय को माजनेयाक्षों 
द्वारा निश्चयनय का “चित्त ही जीव है” यह उदाहरण दिया जाता है सो यहद्वां पर भी पूर्वोक्त प्रकार से 
व्यवद्दार नय ही प्राप्त होता दै निश्चय नय नहीं॥ ६१७ ॥ इस प्रकार संकर दोष के आ जाने पर सबे 
शून्य दोष आाता है, क्‍यों कि नयके लक्षण आदिका अभाव होने से निरपेकज्ष नय दी नहीं हो सकता ॥६१८।॥ 


. शंका--भवान्तर भेदों की अपेक्षा किये बिना केघल सत ही' या 'लीव ही” यदि निश्रक जय का 
जवाहरणश माना जाय तो क्‍या दोष आता है, क्‍यों कि ऐसा मानने पर व्यवद्दार नय को स्वशन्ध अवकाश 
मिल जाता है। जैसे कि 'सत्‌ अनेक है, सत्‌ एक है, जीब चेतन्य द्रव्य हे या जीव आरमा दै' ये सब 
व्ववहार नय के उदाहरण हो जाते हैं, अतः निश्चय नय को 5दाहरण रहित मानना उचित नहीं हे ? 


समाधान--यह कहना ठीक नहीं है, क्‍यों कि 'सत्त! यह विकएप ओर जीव” यह विकश्प ये 
दोनों हो काल्पनिक हैं। कारण कि जो जिस धर्म से विशिष्ट होता है यह उस घर्मवाला उपचरित किया 
जाता है।। ६२१॥ जैध्ते कि प्राणों को धारण करनेवाले की जीव यह संज्ञा की जाती है। भर्थात्‌ जो 
जीवन गुण की अपेक्ष) रखनेवाला है और लो प्राणादि से युक्त हे बह ज्ीब कहलाता है॥ ६२२॥ 
गुआ की अपेक्षा सत्‌ पदाथ की 'सत्‌” यह संझ्ा है, इस लिये सद्॒प से सत्‌ यह बिना कदे ही गुंश 
था द्रब्य प्राप्त दोता हे ॥ ६२३॥ 


(१) ख पुस्तके सत्सतः इति पाठः 
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यदि च विशेषणश्ृन्यं विशेष्यमात्र सुनिश्चयस्याथेः । 

द्रव्यं भुणो न पर्यय इति वा व्यवद्दरलोपदोषः स्थात्‌ ॥ ६२४ ॥ 
तस्मादवसेय मिदं यावदुदाहरणपूर्वेकोी रूपः । 

तावान्‌ व्यवहांरनयस्तस्य निषेधात्मकस्तु परमर्थः ॥ ६२५॥ 
ननु च व्यवहारनयों भवति च निश्चयनयो विकल्पात्मा । 
कथमाद्यः प्रतिषेध्योउस्त्यन्यः प्रतिषेघकथ्व कथमिति चेत्‌ ॥|६२६॥ 
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यदि विशेषण के बिना केवल विशेष्य दी निश्वय नयका विषय माना जाता है:तो द्रव्य, गुण और 
पर्याय ये कुछ भी नहीं बनने से व्यवद्दार के लोप का प्रसंग प्राप्त होता है ॥ ६२४ इस लिये ऐसा समभना 
चाहिये कि उदाहरणपूबंक जितना भो कथन है बह सब व्यवद्दार नय हे ओर व्यवह्वार के निषेध #प ही 
निश्चय नय है।। ६२४ ॥ 
विशेषार्थ--प्रकृत में शंका समाधान द्वारा यह विचार किया गया है कि निश्चय नय उदाहरण 
सद्दित क्‍यों नहीं है। इस विचार में दो प्रकार के उदाहरण प्रस्तुत किये गये हैं। सब प्रथम व्यवहारनय 
प्रतिषेध्य है ओर निश्चय नय प्रतिषेधक है इस आशय का ध्वान में रखकर शंकाकार द्वारा व्यवहार नय 
और निम्चय नय के दो दो उदाहरण श््तुत किये गये हैं । शंकाकार का कह्दना है कि जब व्यवद्दार नय के 
'सत्‌ अनेक है, जीव चैतन्य स्वरूप है” ये उदाहरण दिये जाते हैं तब निश्चय नय के इन छदाहरणों के 
प्रतिषेघ स्वरूप 'सत्त्‌ एक है, जीच चैतन्य स्वरूप दा हे! ऐसे उदाइरण देने में कोई आपत्ति नहीं है। इससे 
व्यवहार नय प्रतिषेध्य है और निश्चय नय प्र'तषेधक हे ये लक्षण भी बने रहते हैं ओर दोनों के उदाहरण 
भी भाप्त द्वो जाते हैं। परन्तु इस कथन को प्रन्थकार समीचीन नहीं मानते । उनका कहना है कि. इससे 
व्यवद्टार नय और निश्चय नय के लक्षणों का सांकय हो जाता है । जब यह मान लिया गया है कि वस्तु में 
किसी भी प्रकार का विभाग करना यह्‌ व्यवहार नयका काम है और उस्च विभाग का निषेध करना 
यह निश्चय नयका काम है तब 'सत्‌ एक है, जीव चैतन्य स्वरूप ही हैं? ऐसा विभाग करके वस्तुको विषय 
करना निश्चय नय कैसे हो सकता हे ? यदि कटा जाय कि 'सत्तू एक हे? इस उदाहरण में भेद की प्रमुंखता 
न होकर अभेद की दी प्रमुखता है सो यह बात नहीं हे, क्‍योंकि यहां 'सत्‌र यह लक्ष्य ओर 'एक' उसका 
लक्षण प्राप्त होता है और इस प्रकार लक्ष्य लक्षण का विभाग प्राप्त दोने से यह व्यवह्दार नयका द्वी उदाहरण 
ठट्दरता है निश्चय नयका नहीं, क्योंकि विभाग करके वस्तुको ग्रहण करना व्यवद्दार नयका काम है । 
प्रन्थकार का कहना है कि इस प्रकार के सांकय दोष से ओर इस दोष के कारण प्राप्त होनेवाले सर्वशून्य 
दोष से बचने के लिये निश्चय नय को उदाहरण रदित मान लेना द्वी ठीक दे । 
| शंकाकार ने निश्चय नयको उदाइरण सहित सिद्ध करने के लिये जो दूसरी शृष्टि ४स्तुत की है उसका 
आराशय यह है कि जय निम्चधय नय सामान्य को और व्यवद्दार नय विशेष को भददण करता है तब अशेष 
विशेषों से रद्दित सामान्‍य का बोध करानेवाले वाक्यों को निम्न नयका उदाहरण मानने रों क्‍या श्रापत्ति 
है। और ऐसी द्वालत में 'सत्‌ है. जीब है” इन ध्दाहर्णों को निम्वय नय के मानने में कोई आपत्ति नहीं 
है । पर विचार करने पर यह कथन भी समीचीन प्रतीत नहीं होता है, क्योंकि इन स्दा३रखों द्वारा भी दस्त 
विशेष का दी बोध होता है | अतः शब्दों द्वारा निश्वय नयका कोई उदाहरण नहीं दिया जा सकत। है. यह। 
सिद्धान्त स्थिर होता हे ॥ ६११-६५५ ॥ 
ह व्यतहार नय प्रतिषेष्य और निश्चय नेथ #तषंघक क्यों है इसका विचार--- 
'  शंका--जब कि व्यवद्धार नय और निश्चय नय ये दोनों दी विकल्पात्मक हैं तब फिर पद्चला 
१६९ कि 


श्ब्र्‌ पंचाभ्यायी 


न यतो विकल्पमात्रमथोकृतिपरिणतं यथा वस्तु । 
प्रतिषेध्यस्य न हेतुश्रेदयथाथस्तु हेतुरिह तस्य ॥ ६२७ ॥ 


व्यवहार; किल मिथ्या स्वयमि मिथ्योपदेशकश् यतः | 
प्रतिषेष्यस्तस्मादिह मिथ्यादृष्टिस्तद्थेदेश्थ ॥ ६२८ ॥ 


स्वयमपि भूतार्थत्वाद्भगति स निश्चयनयों हि सम्यकत्वम्‌ । 
अविकल्पवदतिबागिव स्यादनुभवैकगम्यवाच्याथे! । ६२९ ॥ 
यदि वा सम्यग्दृश्स्तिद्दृष्टि: कायकारी स्यात्‌ | 

तस्मात्‌ स उपादेयों नोपादेयस्तदन्यनयवादः ॥ ६३० ॥ 

ननु च व्यवहारनयों भवति स सर्वोजपि कथमभूताथः । 
गुणपययवद्‌ द्रव्यं यथोपदेशात्तथानुभूतेश् ॥ ६३१ ॥ 

अथ किममभूताथेत्वं द्रव्याभावो>थ वा गुणाभावः । 

उमयाभावो वा किल तद्योगस्याप्यभावसादिति चेत्‌ ॥ ६३२ ॥ 


व्यवद्दार नय प्रतिषेष्य ओर दूसरा निश्चय नय प्रतिषेधक क्यों है ? 


समाधान--यह कहना ठीक नहीं है, क्योंकि वस्तु के अनुसार अर्थाकार परिशणत हुआ विकल्प 
मात्र प्रतिषेध्यका हेतु नहीं हे किन्तु यदि वह वास्तविक नहीं है तो 7रक्ृत में यद्दी प्रतिषेध्यका देतु है ॥६२७॥ 
यत; व्यवद्दार नय स्वयं ही मिथ्या उपदेश देता है, अतः मिथ्या हे और इसी से वह प्रतिषेष्य हें और इसी 
से व्यवद्वार नय के विषय पर दृष्टि रखनेवाला मिथ्याहृष्टि माना गया है ॥ ६२८।॥ तथा निम्चय नय स्वय॑ 
भृताथ होने से समीचीन है ओर इसका विपय निर्विकल्प या वचन अगोचर के समान अनुभव गम्य है 
॥ ६२६ ॥ अथवा जो निश्चय दृष्टिवाला है वही सम्यग्दष्टि हे और वही कार्यकारी हे। इसलियें 
निम्बय नय छपादेय हे किन्पु उसके सिवा अन्य नयवाद उपादेय नहीं हैं ॥ ६३० ॥ 

विशेषार्थ--यहां व्यवहार नय प्रतिषेष्य और निश्चय नय प्रतिषेघक क्यों है इस विषय पर प्रकाश 
डाला गया दे । प्रन्थकार का कहना है कि यद्यपि विकल्पात्क दोनों नय हैं इसलिये विकल्प प्रतिषेष्य का हेतु 
नहीं है । तथापि व्यवहार नथ भिथ्या है और निश्चय नय समीचीन हे, अत: व्यवहार नय छुतरां प्रतिषेध्यू 
ठहर जाता है । व्यवहार नय मिथ्या क्‍यों है इसका कारण बतलाते हुए प्रन्थकार ने जो कुछ लिखा है 
उसका भाव यह है कि यद्यपि वध्तु एक और अखर्ड हे तथापि द्रव्य, क्षेत्र आदि की अ्रपेक्षा उसके हम अनेक 
भेद करते हैं जो परमार्थभृत नहीं दे । यतः व्यवहार नय इनकी अपेक्षा वश्तुको विषय करता है अतः बह 
मिथ्या है और इसी कारण से इसे प्रतिषेध्य मानकर निश्चय नयको प्रतिषेधक माना गया है ॥६२६-६३०॥ 

व्यवहारनय श्भूतार्थ क्यों है इसका निर्देश-- 


जितना भी व्यवद्दार नय हे वद्द सब अभूत।थथ कैसे हो सकता है, क्‍योंकि द्रव्य गुण पर्यायवाज्ा है. 
ऐसप्ता उपदेश है और अनुभव में भी ऐसा आता है॥ ६३१ ॥ दूसरे व्यवह्ारनय को जो अभूतार्थ कद ई सो 
अभूताथ का क्‍या अभिप्राय है ? क्‍या व्यवद्ारनथ को अभूतारथ कहकर द्रव्याभाव लिया गया है, या 
ग़ुणाभाव लिया गया है, या दोनों का अभाव लिया गया है. या इन दोनों के संयोग का अभाव लिया 
गया है 


प्रभम अध्याय १२३ 


सत्यं न गुणाभावो द्वव्याभावो न नोभयाभावः | 
न हि तथ्योगाभावो व्यवहारः स्यात्तथाप्यभूताथेः ॥ ६३३ ॥ 


इृदमत्र निदान किल गुणवद्‌ द्वव्यं यदृक्तमिह झत्रे । 
अस्ति गुणो5स्ति द्रव्यं तद्योगात्तदिह लब्धमित्यर्थात्‌ ॥ ६३४ ॥ 


तदसन्न गुणो5स्ति यतो न द्रव्यं नोभयं न तथोगः । 
केवलमदेत सद्भवतु गुणो था तदेव सद्‌ द्रव्यम ॥ ६३५ ॥ 


तस्मान्न्यायागत इति व्यवहारः स्थात्योउ्प्यभूताथेः । 
केवलमनुभवितारस्तस्य च मिथ्यारशो हतास्तेडपि ॥ ६३६ ॥ 


ननु चैवं चेन्नरियमादादरणीयों नयो हि परमाथेः । 
किमकिअत्कारित्वाद्‌ व्यवहारेण तथाविधेन यतः ॥ ६३७॥ 


समाधान--उक्त शंका ठीक है तथापि यहाँ न तो गुण का अभाव लिया गया है, न द्रव्य का 
अभाव लिया गया है, न दोनों का श्रभाव लिया गया है और न इन दोनों के संयोग का ही अभाव लिया 
गया है तो भी व्यवहार नय अभूताथ्थ हैं ॥ ६३३ ॥ इसका कारण यह है कि सूत्र में जो द्रव्य को गुणवाला 
कहा है सो इसका यह अथ होता है कि गुण एथक हे, द्रव्य प्रथक हे और इनके संयोग से द्रव्य प्राप्त होता 
है ।। ६३४ ॥ तथापि विचार करने पर यह कथन असत््‌ प्रतीत होता है, क्‍योंकि न गुण है, न द्रव्य है, न 
दोनों हैं और न उनका संयोग द्वी है, किन्तु केवल अद्वेत सत्‌ है। जिसे चाहे गुण मान लो, चाहे द्रव्य 
मान लो, है. वह एक दी ॥ ६३५।॥ इसलिये न्‍्यायब्रल से यह्द बात प्राप्त हुई कि व्यवह्ारनय अभूताथे है 
हे जो केवल उस व्यवद्दार नय का अनुभव करनेवाले हैं वे मिथ्याट्टष्टि हैं और इसलिये ये पथ श्रष्ट 

। ६३६ ॥ 


भिशेषार्थ--भरकृत में व्यवद्वार नय अभूताथ क्यों हे इसका खुलासा किया गया है | इस विषय में 
ग्रन्थकार का जो वक्तव्य हे. बह ममस्पर्शी है। प्रन्थकार का कद्दना हे कि द्रव्य, गुण और पर्याय हैं तो सब 
पर द्रव्य गुणबाला है. या पर्यायवाला है ऐसा कहने से द्रव्य और गुण में भेद की प्रतीति होने लगती है 
जो वास्तविक नहीं हे । वास्तव में पदार्थ एक और अखण्ड है। जब दम उसे त्रिकालभावषी अन्वयहप से 
देखते दे तो घंद्दी द्रव्यरूप प्रतीत दोता है, जब उसे प्रतिक्षण होनेवाले परिणमन की अपेक्षा देखते हैं तो 
बह्दी पर्यायरूँप प्रतीत होता है और जब उसे उसमें प्रतिभासित होनेवालीं शक्तियों की अपेक्षा देखते हैं तो 
बेदी अनन्त गुशरूप प्रतीत द्ोता है। इस धकार यद्यपि एक ही पदार्थ स्वयं द्रव्य भी प्राप्त होता है, गुण 
भी प्राप्त होता दे और पर्याय भी प्राप्त द्वोता हे तथापि उसका द्रव्य, गुण और पर्यायरूप से बिभाग करना बास्‍्त 
विक नहीं है । यही सबब है कि ध्यवदार को झभूताथे और निश्चय को भुतार्थ बतलाया है ॥ ६३१-६३६ ॥ 


व्यवहार नय की आवश्यकता -- 


धंका--यदवि ब्यवह्वार नय अभूताथे है तो नियम से निश्चय नय दी आदर करने योग्य है, क्‍योंकि 
व्यप्हार नय अकिखित्कर है अतः अपरमार्थे भूत उससे कया प्रयोजन है 


श्र प॑चाध्यायी 


नेवं यतों बलादिह विप्रतिपत्तो च संशयापत्तों । 

: बस्तुविचारे यदि वा प्रमाणमुभयालम्ति तज््ञानम्‌ | ६३८ ॥। 
तस्मादाश्रयणीयः केषाशित्‌ स नयः प्रसद्भत्वात्‌ | 
अपि सविकल्पानामित्र न श्रेयो निर्विकल्पवोधवताम्‌ ॥। ६३७ ॥ 
ननु च समीहितसिद्धिः किल चेकस्मात्यात्कर्थ न स्याद | 
विश्नतिपत्तिनिरासो वस्तुविचारथ्र निश्रयादिति चेत्‌ ॥ ६४० ॥| 
नैवं यतो5स्ति भेदोडनिवेचनीयों नयः स परमार: । 
तस्मात्ती्थस्थितये श्रेयान्‌ कश्रित्‌ स वाबदूकीअपि ॥| ६४१ ॥ 
ननु निश्रयस्थ वाच्यं किमिति यदालम्ब्य वतेते ज्ञानम्‌ | 
स्ेविशेषाभाबेःत्यन्त।भावस्य वै प्रतीतलात्‌ ॥ ६४२ ॥ 


इृदमत्र समाधान व्यवहास्स्य च नयस्य यद्वाच्यम्‌ | 
सर्वषिकल्पाभावे तदेव निश्रयनयस्य यद्वाच्यम्‌ ॥ ६४३ ॥ 


समाधान--यद कहना टीक नहीं दे, क्योंकि किसी विषय में बलपुरवेंक विवाद होने पर ओर 
सन्देंह् होने पर या वस्तु विचार के समय जो ज्ञान दोनों नग्रों का आश्रय लेकर प्रवृत्त होता है वह 
प्रमाण माना गया है ॥ ६३८ ॥ इललिए प्रसंगबश किन्हीं को व्यवद्दार नय का आश्रय करना योग्य है । किन्तु 
बह सबविकल्प झानवालों के समान निविकल्प ज्ञानवालों के लिए डपयोगी नहीं है ।। ६३९ ॥ 


शंका--अपने अभीष्ट की सिद्धि एक ही नय से क्यों नहीं हो जाती, क्योंकि विवाद का परिहार 
श्योर बसतु का विचार निम्चय नय से दी हो ज्ञायगा; इसलिए व्यवहार नय के मानने की क्‍या आव- 
श्यकता है ९ 


समाधान--ऐसा नहीं हे, क्ष्योंकि दोनों नयों में भेद हे वारतव में निश्चय नय अनियचनीय है, 
इस लिये तीथे की स्थापना करने के लिये वावदूक व्यवहार नय का द्ोना श्रयरकर है ॥ ६४१॥ 


विशेषार्थ--यहाँ शंका समाधान द्वारा व्यवद्दार नय की आवश्यकता पर प्रकाश डाला गया है । 
इसका भाव यह है कि संसार में अनेक मत प्रचलित हैं उन सबका वारण और तीर्थ की स्थापना ब्यवद्दार 
नयका आश्रय छिये बिना नहीं की जा सकती हे अत: इस दृष्टि से व्यवद्दार नय का आश्रय ज्ञेना उपयोगी 
दी है। पर इससे उसे निम्बय नय की कोटि में नद्ों बिठलाया जा सकता है, अतः निम्धय नय की अपेक्षा 
यह हेय है॥ ६३७-६४१॥ 


निरचयनयका विषय-- 
शंका--निश्चय नय का क्या वाच्य है जिसके आलम्बन से ज्ञान फी ( इस नय की ) प्रवृत्ति मानी 
जाय, क्‍योंकि निश्चय नय के विषय रूप से सब विशेषों का अभाव मान लेने पर नियम से अत्यन्ताभाष ही 
प्रतीत द्वोता है ९ | 


समाधान--इस्रका यह समाधान है कि व्यवहार नय का जो भी वाच्य हे उन सब विकल्प का 


प्रथम अध्याय ३५ 
अस्त्यत्र च संदश्स्तिणाप्रिरिति वा यदोष्ण एवाम्िः । 
सर्वविकल्पाभावे तत्संस्पर्शादिनाप्यशीतलम्‌ ॥ ६४४ ॥ 


ननु चैवं परसमयः कर्थ स निश्चयनयावलम्बी स्यात्‌ | 
अविशेषादपि स यथा व्यवहारनयावलम्बी यः ॥ ६४५ ॥ 


सत्यं किन्तु विशेषो भवति स सक्ष्मो गुरूपदेश्यत्वात्‌ । 
अपि निशचयनयपक्षादपरः स्वात्मानुभूतिमहिमा स्यात्‌ ॥ ६४६ ॥ 


“उम्यं णयं वि भणियं जाणह णवरं तु समयपडिबद्धो । 
ण दु णयपक्खं गिण्ददि किंचि वि णयपक्खपरिहदीणों ॥/' 


अभाव दोने पर जो शेष रहता है वह्दी निश्वय नथ का बाच्य है॥ ६४३ ॥ इसका उदादरण यह दे कि 
जिस समय दण को अग्नि विवज्षित द्वोती हे उस समय भी अग्नि उष्ण ही हे भौर विशेषण जनित सब्र 
विकल्पों का अभाव हो जाने पर भी बह स्पर्शादिक की अपेक्षा उप्ण ही है ॥ ६४४ ॥ 

विशेषार्थ--प्रकृत में ग्रन्थकार ने बड़ी खूची से निश्चय नय का विषय दरसाया है । वरतु सामान्य 
विशेषात्मक है यद्ध सिद्धान्त है। इसमें से अशेष विशेषों को प्रदण करना व्यवद्दार नय का काम है. और 
सामान्य को ग्रहण करना निश्चय नय्र का काम है। किंतु सामान्य का कथन शब्दों द्वारा नहीं किया जा 
सकता है अत; निश्चय नय का वाच्य न तथा! प्राप्त द्वोता है। पर इससे अत्यन्ताभाव निश्चय नय का 
बाध्य है प्ऐेसा नहीं सममना चाहिये क्‍योंकि अशेष विशेषों का अभाव करने पर जो सामान्‍य अंश शेष 
रहता है जो कि वचन अगोचर है वही निश्चप नयका विपय है। ग्रंथकार ने इस विषय को समझाने के 
लिये अग्नि का दृष्टान्त लिया है। जब अग्नि का ठगाग्नि, काष्ठाग्नि इस्थादि विशेषणों के साथ प्रदण होता 
है तब भी अग्नि का दी बोध द्वोता हें भौर जब विशेपणों के बिना केवछ भग्नि का प्रदण द्वोता है तब भी 
उष्णा अग्नि का दी बोध होता है। प्रकृत में इसी प्रकार समझना चाहिये । अर्थात्‌ जब द्रव्य, गुण या पर्याय 
द्वारा ब्यवद्दार नय वस्तु को प्रदण करत दै तब्र भी उसी वस्तु का गदण द्वोता दे ओर जब इन विशेषयों से 
रहित होकर सामान्य रूप से निश्चय नय वस्तु को ग्रहण करता है तब भी उत्ती वस्तु का ग्रहण होता है । 
वस्तु का प्रदण दोनों हालतों में होता हैं । अन्तर केवछ इतना है कि व्यवहार नय॑ में विशेषण विशेष्यरूप से 
भेद प्रतीति की प्रमुखता हे ओर निम्य॒नय में ऐसी प्रतीत को कोई स्थान नहीं । इस प्रकार इतने विंवेचन से 
निश्चय नय के विषय पर पर्याप्त प्रकाश पढ़ जाता है ॥ ६४२-६४४ ॥ न्‍ 


नयमात्र स्वात्मानुभू[त में प्रयोजक नहीं है इसका खुलासा-- 
शंका--जो व्यवद्वार नयावलम्बी है वह जैसे स्वात्मानुभूत से रहित है। वैसे दी निश्चय नय 
का अबवल्षम्ब करनेवाला जीव स्वात्मानुभूति से रद्धित क्यों है। इस दृष्टि से इन दोनों में समानता क्यों हे 
समाधान--यह कहना ठीक है तथाएि इतना विशेष है कि निश्चयनय के पक्ष से स्वानुभव की 
मद्दिमा भिन्न है और वह गुरु के द्वारा उपदेश करने योग्य होने से सूक्ष्म है ।। ६४६ ॥ कहद्दा भी है-- 


'ज्ञो दो नय कह्दे गये हैं उन्हें स्वसमय से सम्बन्ध रखनेवाला जीव जानता तो है किन्तु वह 
नयपक्ष से रद्तित है इसलिये उसे थोढ़ा भी प्रद्दण नहीं करता ॥ 


_राकग्गपकक. ब्याज बट (सियमद . २सम्णयााकम 


१. ग पुस्तके 'व्यशांतत्वमः इति पाठ: 


१२६ पंचाध्यायी 


इत्युक्तर्त्नादपि सविकल्पत्वात्तथानुभूतेश्व । 
संर्वोदपि नयो यावान्‌ परसमयः स च नयावलम्बी ॥ ६४७ ॥ 


स यथा सति सविकल्पे भवति स निशचयनयों निषेधात्मा । 
न विकल्पो न निषेधो भवति चिदात्मानुभूतिमात्रं च || ६४८ ॥ 


इृष्टान्तोजपि च महिपध्यानाविष्टो यथा हि को5पि नरः । 
महिषो5यमहं तस्थोपासक हति नयावलम्बी स्थात्‌ ॥ ६४९ ॥ 


चिरमचिरं वा यावत्‌ स एवं देवात्‌ स्वयं हि महिषात्मा । 
महिषस्यैकस्य यथा भवनान्महिषानुभूतिमात्र स्थात्‌॥ ६७० ॥ 


स्वात्मध्यानाविष्टस्तथेह कश्निन्नरोडपि किल यावत्‌ | 
अयमहमात्मा स्वयमिति स्यथामनुभविताहमस्य नयपक्ष: ॥| ६७१ ॥ 


चिरमचिरं वा देवात्‌ स एवं यदि निर्विकल्पश्र स्यात्‌ । 
स्वयमात्मेत्यनुभवनात्‌ स्थादियमात्मानु भूटिरिह तावत्‌ ॥ ६७२ ॥ 


न 2 


इस पूर्वोक्त सूत्र से, सब नय सविकल्प होने से ओर अनुभव में भी ऐसा ही आने से निश्चित द्वोता 
है कि जितना सी नय है वह सबका सब परसमय है और वह नय्रों का अवलम्बन करने वाला है ॥ ६४७॥। 
उसका खुलासा इस प्रकार है कि सविकर्प झ्ञान के होने पर ही वह निश्रयनय निपेधात्मक विकल्परूप है: 
'किंग्तु शैंदाँ पर निषेध भी नहीं है ओर विकल्प भी नहीं है बच्दों आत्मा की चेतन्य भनुभूतिमात्र होती है 
॥ हैँ४८ ॥ इस विषय में दृष्टान्त यह है कि जैसे कोई एक महिष का ध्यान करनेत्राला मनुष्य जब तक “यह 
मंदिप है और मैं डसका 5पासक हूँ! ऐसा ध्यान करता है तब तक बह नय का अवलम्ब करनेवाला दो 
है। किन्तु जल्‍दी या देर में देववश ( योग्यतावश ) जब बहू स्वयं सहदिषरूप हो लाता है तब वह एंक 
महिरषेरूप हो जाने के कारण उसके महिपानुभूतिमात्र होती है। वैसे ही कोई एक अपनी आत्मा 
का इसने करनेवाला मनुष्य जब तक 'यह मैं आत्म हूँ और मैं स्वयं इसका अनुभव करनेवाल्ा हूँ? ऐश्ले 
'विकेश्बे से थुक्त रहता है तब तक वह नय पक्ष का अवल्म्बन करनेवाला ही हे ॥ ६४९-६४१॥ किन्तु 
जल्दी या देर में देवबश (योग्यतावश) वद्दी मनुष्य जब निर्विकल्प द्वो जाता है तब बढ स्वयं आत्मा का ही 


१. अष्टसता में मद्टाकलंकदेवने योग्यता और पूर्वकर्म इन दोनों को दैव बतलाया है। 


'ओोग्यता कर्स पूर्व वा देवमुभयमदृष्म्‌। पौरुष पुनरिह् चेष्टितं दृष्म )' देखो आप्तमीमांसा ८८ छोक 
की अश्शती । 


इसी बात को ध्यान में रख कर यहाँ दैव का अर्थ योग्यता किया गया है। इससे प्र ः 
कृत विषय की सँगति 
अच्छी बैठ जाती है। ४ 


२. उदयति न नयश्रीरस्तमेति प्रमाणं क्चिदपि न विज्ो याति निश्षेपचक्रम्‌ । किमपरममिदध्मो 
एजकपे स्मिन्ननुमवमुपयाते भाति न देतमेव || सः क० ९ । मर मिदध्मों धाम्नि 


प्रथम अध्याय श्श्रं 


तस्मात्‌ व्यवहार इब प्रकृतो नात्मानुभूतिहेतु! स्थात । 
अयमहमस्य स्वामी सदवश्यम्भाविनों विकल्पत्वात्‌ ॥ ६७३॥ 


ननु केवलमिह निश्चयनयपक्षो यदि विवक्षितों भवति | 
व्यवहारान्निरपेक्षो भवति तदात्मानुभूतिहेतुः सः ॥ ६४४ ॥ 


नेवमसम्मवदोषाद्यतो न कश्रिज्नयो हि निरपेक्षः । 
सति च विधो प्रतिषेधः प्रतिषेषे सति विधेः प्रसिद्धत्वात्‌ ॥६५५॥ 


नन्ु च व्यवहारनयों भवति यथानेक एवं सांशत्वात । 
अपि निश्रयों नयः किल तद्ददनेको5थ चेकेकस्त्विति चेद ॥ ६५६ ॥ 


नैयं यतो<स्त्थनेको नैकः प्रथमो5प्यनन्तधमेत्वात्‌ । 
न तथेति लक्षणत्वादस्त्येकी निश्रयो हि नानेकः ॥। ६५७ ॥ 


संदृष्टि! कनकत्वं ताम्रोपाधेनिंबवृत्तितो यादक्‌ | 
अपरं तदपरमिह वा रुक्मोपाधेनिंवृत्तितस्ताइक ॥| ६५८ ॥ 


अनुभव करता हे, इसछिये उस समय एक आत्तमानुभूति मात्र होती है।। ५५२॥ इसलिये व्यवद्दार नय के 
समान्त निश्चयनय भी आत्मानुभूति का कारण नहीं है, क्‍योंकि तब भी “यह मैं हूँ, में इसका स्वास्रो- हूँ? 
इस प्रकार के विकल्प सतत में नियम से होते रद्दते हें ॥ ६५३ | इ 

शुका-- यदि यहाँ पर व्यवहार नय से निरपेक्ष केबल निश्चय नय का पक्ष दी विबक्षित किया जम 
तो बढ़ आत्मानुभूति का कारण हो जायगा ! 

ह समाध।न--असम्भव दोष आने से वैसा कद्दना ठीक नही हे, क्‍योंकि कोई थी नय चिस्पेश नहीं; 
होवा है। कारण कि विधि के सद्भाव में प्रतिषिध का और प्रतिषेध के सद्भाव में दिधिका पास जाना, 
निश्चित है ॥ ६५५ ॥ । 

विशेषार्थ--विशेषतः पदार्थ का विश्लेषण करते समय और विभिन्न मतों का सम्रन्धय करते 
सम्रय नम्न का उपयोग होता है किन्तु स्वात्मानुभूति के समय इस प्रकार का विफल्परूप मानस. परिणात्: 
नहीं होता अतः रवात्मानुभूति मात्र को नयातीत बतढाया है । यद्यपि निश्चयनय द्रव्य हे, गुण हे? इत्यादि: 
विकल्पों का निषेध करता है इसलिये उसे परमार्थसत्‌ बतछाया है किन्तु स्वात्माजुभूति में 'न दश्ना 
यह विकल्प भी नहीं होता अतः निईफचयनय आत्माशुुभूतिका कारण नहीं हे ऐसा यहाँ. सबक. 
चाहिये।। ६४४५-६५५॥ 

व्यवहार नय श्रनेक क्‍यों हे ओर निथ्य नय एक क्यों है इसका खुलासा-«- 

शंका--जिस प्रकार व्यवद्दारनय अनेक है, क्‍योंकि वह सांश दे। एसी प्रकार निम्बयक्ञय भी 
एक-एक मिलकर अनेक ही है, यदि ऐसा माना जाय तो क्या आपत्ति है ? 

समाधान--ऐस नहीं हे, क्योंकि अनन्त धरम होने से व्यवद्दारनय झनेक है एक नहीं । किन्तु 
निश्चयनय का लक्षण न तथा' है इसलिए वह एक हो है अनेक नहीं॥ ६०७ ॥ नि ये खा गत में 


हक हक. 
ना बह] बकरा पक मे ३ जा कि 
की 


हृष्टान्त यद है कि ताम्ररूप उपाधि की निृत्ति से स्वर्ण पना जिस प्रकार भिन्न हे, चॉदीरुंप उपाधि की 


श्शे८ पंचाभ्याणों 


एतेन हतास्ते ये स्वात्मप्रज्ञापाधतः केचित्‌ । 
अप्येकनिश्रयनयमनेकमिति सेवयन्ति यथा ॥ ६५९ ॥ 


शुद्धद्रव्यार्थिक इृति स्थादेक: शुद्धनिश्रयों नाम | 
अपरोड्शुद्धद्रव्याथिक इति तदशुद्धनिश्यी नाम ॥ ६६० ॥ 
इत्यादिकाश्व बहवो भेदा निश्चयनयस्य यस्य मते | 

स हि मिथ्यादृष्टि: स्थात्‌ स्वेज्ञावमानितों नियमात्‌ ॥ ३६६१ ॥ 


हृदमत्र तु तात्पयंमधिगन्तव्यं चिदादि यहवस्तु । 
व्यवहारनिश्रयाभ्यामविरुद्धं यथात्मशुद्धथर्थम्‌ ॥ ६६२ ॥ 
अपि निश्चयस्य नियतं हेतु) सामान्यमात्रमिह वस्तु । 
फलमात्मसिद्धि; स्थात्‌ कमंकलझ्डावमुक्तवोधात्मा ॥ ६६३ ॥ 


उक्तो व्यवहारनयस्तदनु नयो निश्रयः प्रथक्‌ पृथक्‌ । 
युगपद्‌ द॒यं च मिलितं प्रमाणमिति लक्षण वष््ये || ६६४ ॥ 


विधिपूव; प्रतिषेघः प्रतिपेधपुरस्सरों विधिस्त्वनयों: । 
मेत्री प्रमाणमिति वा स्वपराकारावगाहि यज्ज्ञानम्‌ ॥ ६६५ ॥ 


मिषृत्ति से भी वह बैसा ही मिन्‍न है ।। ६४५८ ॥ इस कथन से उनका निराकरण हो गया जो अपने ज्ञान के 
दोष से एक निम्चयनय को अनेक मानते हैं॥ ६४९ ॥ एक शुद्ध द्रव्यार्थिकनय है, उसी का नाम गुद्ध निम्वय- 
नय है। दसरा अशुद्ध द्रव्यार्थिक नय है उसक। नाम अशुद्ध निश्चय नय है॥ ६६० | इत्यादि रूप से जिनके 
मत में निश्च नय के बहुत से भेद माने गये हैं वह सवज्ञ को आज्ञा का उलंघन करनेवाला होने से नियम 
से मिथ्याश्टष्टि है ७ ६६१॥ भाशय यह हे कि जितने भी जीवादिक पद॒ाथ हैं इनको व्यवहार और निश्चय- 
नय के द्वारा श्रविरुद्ध रीति से उस प्रकार समभना चाहिये जिस प्रकार वह आत्मशुद्धि के छिये उपयोगी 
हो सके। ६६२॥ 

विशेषार्थ--निश्चय नय व्यवहार नय के विषय के निपेधद्वारा साम|न्यरूप से अपने विषय की ओर 
संकेत. .म)न्र करता है इसलिए वह एक हे और व्यवहार नय गुणगुणी के भेदरूप से विवक्षित धर्भद्वारा 
वहंतु को विषय करता हे इसलिए वह अनेक है । यद्यपि अन्य ग्रन्थों में निश्वयनय के शुद्रनिश्वयनय और 
अशुद्ध निश्चय नय ऐसे अनेक भेद मिलते हैं तथाणि निश्चय नय का वाच्य 'न तथा! हैं अत: उसके ये सब 
भेद नहीं किये जा सकते यह शक्त कथन का तात्पय है | ६४५६-६६२ ॥ 


निश्च्यनय का निर्मिति और प्रयोजन-- 
प्रक्त में सामानन्‍्यमात्र वस्तु निश्वयनय का द्वेतु है और कमकलंक से रहित ज्ञानस्वरूप आत्मसिद्धि 
इसका फछ है| ६६३ || 
प्रमाण का विचार-- 


इस प्रकार व्यवहार नय और उसक बाद निश्चय नय का प्रथक-प्रथकू कथन किया। अब आगे 
इन दोनों नयों के समुच्चयरूप प्रमाण का लक्षण कहते हें ॥ ६६४ ॥ विधिपूवक प्रतिषेध होता है और प्रतिषेध 


प्रथम अध्याय... ११९ 


अयमथो>्य॑षिकल्पो ज्ञानं फिल लक्षणं स्वतस्तस्य | 
एकविकल्पो नयसाहुमयंत्रिक॑ल्पः प्रमाणमिति बोध! | ६६६ ॥ 


ननु चास्त्येकविकल्पो5प्यविरुद्धो भयविकल्प एवास्ति । 
कथमिव तदेकसमये विरुद्धमभावद्रयोर्विकल्पः स्यात्‌ ॥ ६६७ ॥ 


अथ चेदस्ति विकल्पों क्रमेण युगपद्दा बलाढाच्यः । 
अथ चेत क्रमेण नयइति भवति न नियमात्रमाणमिति दोष: ॥ ६ ६८॥। 


युगपच्चेदथ न मिथो विरोधिनोयोंगपच्ं स्यात्‌ । 
दृष्टि विरुद्धत्वादपि ग्रकाशतमसोद॑योरिति चेत ॥ ६६९ ॥ 


'न यतो युक्तिविशेषाद्यगपद्टत्तिविरोधिनामस्ति । 
सदसदनेकेषामिह भांवाभाव्रवाधवाणां च || ६७० ॥ 


अयमर्थों जीवादी प्रकृतपरामंशपूर्वक ज्ञानम्‌ । 
यदि वा सदभिन्नान॑ यथा हि सो5यं बलाद इयामशि | ६७१ ॥ 


सो5यं जीवविशेषों य। सोमॉन्येन सदिति वस्तुमयः । 
संस्कारस्थ वशादिह सामान्यविशेषजं भरवेज्ञानम ।। ६७२ ॥ 
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यूवंक विधि दोती है । किन्तु विधि और प्रतिषेध इन दोनों की जो मैत्री है वही प्रमाण हे। अथवा स्व 
और पर को जाननेवाला जो क्षान है वद्द प्रमाण दे ॥ ६६५॥ आशय यह हे कि अथ विकल्प का न 
ज्ञान है। यद ज्ञानका स्वतःसिद्ध लक्षण हे। वह जब एक विकल्परूप द्वोता है तब नय ज्ञान दशा 
ओर जब उभय विकल्परूप द्वोता हे तब प्रमाणज्लान कहलाता है।॥ ६६६ ॥ 


शंका--एक विकल्प भी होता है और अविरुद्ध उभय विकल्प भी द्वोता दे इसल्षिए एक समय में 
विरुद्ध दो भावों का विकल्प कैसे हो सकता है, अर्थात्‌ नहीं हो सकता है ? यदि कद्दा जाय कि विरुद्ध दो 
भावों का घिकहंप भी हो सकता हैं, तो वह क्रम से होता है या युगयत्‌ ऐसा यहाँ कहना हीगा । यदि वह 
विकल्प क्रम से माना जाता हे तो वह नियम से नयश्लान प्राप्त होता हे प्रमाणकज्ञान नहीं यह दोष यहाँ 
आता हैं। वह विकल्प युगपत्‌ द्दोता है यदि ऐसा माना जाता हे तो यह मानना भी ठीक नहीं, क्योंकि 
विरोधी दी धर्मों का एक साथ रहना नहीं बन सकता है | विरोधी दो धर्म एक साथ रहते हैं इसमें प्रत्यक्ष से 
विरोध आता है। जैंसे प्रकाश और अन्धकार एक साथ नहीं रद सकते वैसे द्वी विरोधी दो धर्म भी एक 
साथ नंधीं रह सकंतें 


समाधाम--यह कद्दना ठीक नहीं है, क्‍योंकि युक्ति विशेष से सत्‌ असत्‌ , भ/व अभाव ओर ध्रव 
अ्क्रव रूप अनेक विरोधी धर्मों का एक साथ रहना बन जाता है।। ६७० ॥ आशय यह है कि शीवादिक 
के विषय में जो ज्ञान होता है बह ठसय परामशंपूब्रक ही द्ोता हैं। अथवा सत्‌ के विषय में बह यह है! 
धस प्रकार का जो प्रत्यमिज्ञान होता हे वह भी बलपूवक उभय परामर्शी द्वी होता हैं ॥ ६७१ ॥ यथा-- 
सामान्य से जो सद्रप बस्तु दे वद्दी यद्द ज़ीव विशेष हे, इस प्रकार संस्कार के वश से सामान्य क्शिष 
१७ 
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अस्त्युपयोगि ज्ञानं सामान्यविशेषयों: सम॑ सम्यक्‌ । 
आदर्शस्थानीयात्‌ तस्य प्रतिबिम्बमात्रतोअन्यस्य ॥ ६७३ ॥ 


ननु चेवं नययुग्मं व्यस्तं नय एवं न प्रमाण स्यात्‌ । 
तदिह समस्त योगात्‌ प्रमाणमिति केवर्ल न नयः॥ ३७४ ॥ 


तज्न यतो नययोगादतिरिक्त रसान्तरं प्रमाणमिदम्‌ | 
लक्षणविषयोदाहतिहेतुफलाख्यादिभेदमिन्नत्वात्‌ ॥ ६७५ ॥ 


तत्रोक्न लक्षणमिह सर्वस्वग्राहक प्रमाणमिति । 
विषयो वस्तुसमस्तं निरंशदेशादिभूरुदाहरणम्‌ ।। ६७६ ॥। 


हेतुस्तत्त्ववु भुत्सा संदिग्धस्थाथवा च बालस्य । 
साथमनेक द्रव्ये हस्तामलकबदवेतुकामस्य ।। ६७७ ॥ 


फलमस्यानुभवः स्यात्समक्षमिव सवंवस्तुजातस्य । 
आख्या प्रमाणमिति किल भेदः प्रत्यक्षमथ परोक्ष च ॥ ६७८ ॥ 


ज्ञानविशेषों नय इति ज्ञानविशेष; प्रमाणमिति नियमात्‌ । 
उभयोरन्तर्भदों विषयविशेषान्न वस्तुतो भेदः ॥ ६७० ॥ 


निमित्तक ज्ञान होता है | ६७२॥ सामान्य और विशेष को एक साथ विषय करनेवाला समीचीन शक्षाब 
द्ोता है इसमें ज़रा भी सन्‍्देद नहीं है, क्‍योंकि ज्ञान दपण के समान है और विषय प्रतिबिम्ब के समान 
है, अतः जैसा श्य द्वोगा वैसा ज्ञान होना स्वाभाविक हे | ६७३ ॥ 


शंका--इस प्रकार मानने पर दोनों अलग अगल नय ही कहे जांयगे प्रमाण नहीं, और मिला 
देने पर वे दोनों नय केवल प्रमाण ही कहे जायंगे नय नहों ? 


सम।घान--यह कहना ठीक नहीं है, क्‍योंकि लक्षण, विषय, उदाहरण, देतु, फल और नाम 
इत्यादिक की अपेक्षा नय से प्रमाण में भेद हे इसलिये नय से प्रमाण भिन्न जाति का हे ॥ ५७५॥ जैथे, जो 
सबको ग्रद्ण करत है बढ प्रमाण है यह प्रमाण का लक्षण है | समस्त वस्तु उसका विषय हे । देशादिक का 
भेद किये बिना अखण्ड प्रथिवो उसका उदाहरण है ॥ ६५६ ॥ परस्पर विरोधी अनेक धम-विशिष्ट द्रव्य को 
हाथ में रखे हुए आंवले के समान भले प्रकार से जानने की इच्छा रखनेवाले संद्ग्धि अथवा मूर्ते पुरुष के 
जानेने की इच्छा का होना उसका हेतु हं॥ ६७७ | समस्त बस्तुमात्र का प्रत्यक्ष के समान अनुभव द्दोना 
उसका फल है। प्रमाण यह उसका नाम हैं और प्रत्यक्ष तथा परोक्ष ये उसके भेद हैं। इस प्रकार प्रमाण के 
इन लक्षणादिक से ज्ञात होता हैं कि प्रमाण भिन्न हे और नय भिन्न है अत: शंकाकार ने जो यह कहा है कि 
दोनों नय अछग अगल नय हैं और मिल कर प्रमाण हैं, सो यह कहना उचित नहीं है ॥ ६७८॥ आशय 
यह है कि नियम से नय भी ज्ञान विशेष है और प्रमाण भी ज्ञान विशेष है। दोनों में भीतरी भेद विषय 
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(१) ख पुस्तके 'हेतुस्तत्त्वजुभुत्सो;' इति पाठ: । 
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से यथा विषयविशेषो द्वव्येकांशो नयस्य योषन्यतमः । 
सो5प्यपरस्तदपर इह निखिल विषयश प्रमाणजातस्थ ॥ ६८० ॥ 


यदनेकनयसमूह्दे संग्रहकरणादनेकधमत्वम्‌ । 
तत्सदपि न सदिव यतस्तदनेकत्वं विरुद्धधमेमयम्‌ ।| ६८१ ॥ 


यदनेकांशग्राहकमिह प्रमाण न प्रत्यनीकतया । 
प्रत्युत मैत्री भावादिति नयभेदाददः प्रमिन्न॑ स्थात्‌ ॥ ६८२ ॥ 


ननु युगपदुच्यमान नययुग्मं तद्रथास्ति नास्तीति । 
एको भज्गज: कथमयमेकांशग्राहकोी नयो नान्‍्यत्‌ ॥ ६८३ ॥ 


अपि चास्ति न चास्तीति सममेकोक्त्या प्रमाणनात्रः स्यात्‌ | 
अथ च क्रमेण यदि वा स्वस्य रिपु स्वयमहो स्वन|।शाय ।। ६८४ ॥ 


अथवावक्तव्यमयों वक़मश्क्यात्समं स चेह्धज्ः । 
पूर्वापरबाधायाः कुतः प्रमाणात्यमाणमिद्द सिद्धथेत्‌ ॥ ६८५ ॥ 


इृदमपि वक्तमयुक्त वक्ता नय एबं न प्रमाणमिह । 
मूलविनाशाय यतो&वक्तरि किल चेदवाच्यतादोष: ॥ ६८६ ॥ 


>>. फकणक ७ 


विशेष की अपेक्षा से ही हे वस्तव रूप से कोई भेद नहीं है ।। ६७९ ॥ वह विषय विशेष इस प्रकार हे कि 
द्रव्य का जो कोई एक अंश है बह नय का विषय ह और उस अंश के साथ उससे भिन्न शेष अंश मिल 
कर समस्त वस्तु प्रमाणजात का विषय हैं | ६८८॥ जे अनेक नयों के समूह में संग्रद्द रूप से अनेक 
धर्मपना प्राप्त होता है वह समीचीन होकर भी समीचीन नहीं हे, क्योंकि वह अनेकता विरुद्ध धर्ममय 
है ॥ ६८१ ॥ और ध्रमाण को जो अनेक अंशों का ग्राहक कहा है सो वह विरोधीपने की अपेक्षा से नहीं 
कहा है किन्तु इसके बिपरीत मैश्री भाव से कहा गया है, अतः नयों से प्रमाण भिन्न दे, ऐसा यद्ां सम- 
मना चाहिये। ६८२॥ 


शंका--जहां दो नय एक साथ कह्दे जाते हैं, जैसे अस्ति नास्ति' यह एक भंग दो नयों को एक 
साथ सूचित करता है सो यह भंग एक अंश का प्राहक नय है. अन्य नहीं यह कैसे ! “अस्ति नास्ति? यह एक 
साथ एक युक्ति के द्वारा कहा जाता है, इसलिए यह नय हे यंदि यदह्द माना जाता है तो इससे प्रमाण का 
नाश प्राप्त होता है। अस्ति नास्ति! यह एक भंग क्रम से कहा जाता है इसलिये यह नय है यदि यद्द माना 
जाता है तो यह स्त्रयं अपने नाश के लिये अपना शत्रु द्वो जाता है, अथोत्‌ क्रम से कद्दने पर यंह्र एक भंग 
नहीं बनता । अथवा यदि यह कहा जाय कि वह भंग एक साथ कट्दा नहीं जा सकता इसलिये 
अधषक्तवठयमय है सो ऐसा मानने पर पूर्तापर बाधा आने से किस प्रमाण से प्रमाण कि सिद्धि की 
जायगी | तथा यह कहना भी ठीक नहीं कि वक्ता नय द्वी होता है. प्रमाण नहीं, क्योंकि यह कथन मूह का 
नाख कश्नेवाला हे । यदि प्रमाण को बक्ता नहीं माना जाता है तो अवारुयता दोष आता है ! 


कक. +. नी. आफ. नाश मा, मा. अरभा।-आमगया०अर- यामी 


शहर पत्लाभ्यायीं 

नैवं यतः प्रमाणं भज्गप्वंसादमम्रबीधवरपु! । 

 भज्ञात्मको नय इति यावानिह तदंझधर्मत्वात्‌ ॥ ६८७ ॥ 
स यथास्ति च नास्‍्तीति च क्रमेण युगपन् वानयोमेज्रः । 
अपि बा>वक्तव्यमिदं नयो पिकल्पानतिक्रमादेव ॥ ६८८ ॥ 
तत्रास्ति च नास्ति सम॑ भज्जस्यास्यैकर्मता नियमात्‌ । 
न पुनः प्रमाणमिव किल विरुद्धमें्रयाघिरूदत्वम्‌ ।| ६८९ | 
अयमर्थश्राथवशादथ च विवक्षावशात्तदंशत्वम्‌ । 
युगपदिद कथ्यमान क्रमाज्लेयं तथापि तत्स यथा॥ ६९० ॥ 
अध्ति स्वरूपसिद्धेनॉस्ति च पररूपसिद्धथमावांच । 
अफरस्योभयरूपादितस्तत! कथितमस्ति नास्तीति ॥ ६९१ ॥ 
उक्त प्रमाणदर्शनमस्ति स यो5यं हि नास्तिमानथे: । 
भवतीदसुद्वदरणं न कथजिडे प्रमाणतरीउन्यत्र | ६९२ ॥ 
तदमिन्नानं हि यथा वक़मश्क्यात्‌ सम॑ नयस्थ यतः । 
अपि तुर्यो नयभज्ञस्तक््वावक्नव्यतां श्रितस्तस्मात्‌ ॥ ६९३ ॥ 
न पुन्वक्षमशक्यं युगपद्धमंद्रयं प्रमाणस्य | 
क्रमवर्ती केवलमिद नयः प्रमाणं न तद्ग॒दिह यस्मात्‌ ॥ ६९४ ॥ 
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समाधान--यह कह्दनां ठीक नहीं हे, क्‍योंकि प्रमाण भंग विवक्षा के परिद्वार से अख़ंस झनस्य 
है। हाँ जितने भी नय हैं वे अवश्य उसके श्रंश हें. अतः वे भंगात्मक द्वी द्वोते हैं॥ ६८७॥ बुलास्त इस 
प्रकार है--अध्ति और नारित क्रम से कहे गये ये दो भंग इनका एक साथ कहा गया संयोग रूप एक अंग, 
और अवक्तव्य भंग इस प्रकार इन भंगों में विकल्प का उल्लंघन नहीं है इस लिये ये सथ नय ही हैं.॥६८८॥ 
उन अंगों में 'स्यादश्ति नास्ति” यद्द एक साथ कद्दा गया भंग नियम से एक धर्मवाला है। वह प्रमाण के 
समान बिरुद दो धर्मों पर आ्राधारित नहीं दे | ६८६ ॥ झाशय यह है कि अथेषश या विबज्ञावश इसका 
एक साथ, या. क्रम. से कथन करने पर वह भंग प्रमाण का अंशरूप ही प्राप्त होता है ऐसा यहाँ जानना 
भाहिये। खुश[सा इस प्रकार है--स्वरूप की अपेक्षा 'अस्ति' भंग कद्ाा गया है पर रूप की अपेक्ता 
न्ञास्ति! भंगे कष्टा गया हे और तीसरा भंग स्वरूप तथा पररूप दोनों की अपेक्षा से होल है 
इसलिये वह अस्ति नास्ति' रूप कष्टा गया है ॥ ६६०-६६९॥ तथा जो पदयथ अस्नि रूप. हे बही 
पाते नारित रूप है यह प्रमाण का उदाहरण हे । यह उदाहरण प्रसाण के सिचा अन्यत्र नहीं घटित 
होता ॥ ६६२ ॥ ०५सका खुलासा इस प्रकार दे कि नय एक साथ विरुद्ध दो धर्मों का कथन करने 
में असमर्थ है इसलिये,चोथा नय भंग ताश्त्विक रीति से अवक्तव्य मात्रा गया है ॥ ६६३॥ किन्तु प्रमस्णा 
एक सांथ विरुद्ध दो धर्मों क॒ कथन करने में शसमर्थ नहीं दे. क्योंकि यदोँ-केबल नय दी ऋमकर्सी-हैउसके 


प्रथम अध्याय १३३ 
यत्किल पुन! प्रभाणं वक्मलं वस्तुजातमिह यावत । 
सदसदनेकैकमथो नित्यानित्यादिकं च युगपदिति ॥ ६९७ ॥ 
अथ तहद्‌ द्विधा प्रमाण ज्ञान प्रत्यक्षमथ परोक्ष च । 
असहायं प्रत्यक्ष मव॒ति परोक्ष सहायसापेक्षम ॥ ६९६ ॥ 
प्रत्यक्ष द्विविधं तत्सकलग्रत्यक्षमक्षयं ज्ञानम | 
क्षायोपश्नमिकमपरं देशप्रत्यक्षमक्षयं क्षय च ॥ ६९७ ॥ 


अयमर्थों यज्ज्ञानं समस्तकमक्षयोद्धवं साक्षात्‌ । 
प्रत्यक्ष श्षायिकमिदमक्षातीत॑ सुर्ख तदक्षयिकम्‌ ॥ ६९८ ॥ 
' देशप्रत्यक्षमिहाप्यवधिमनःपर्ययं च यज्ज्ञानम । 
देश नोहन्द्रि यमन उत्थात प्रत्यक्षमितरनिरपेक्षात्‌ ॥ ६९० ॥ 
आभिनिवोधिकवोधो विषयविषयिसबन्निकरषजस्तस्मात्‌ | 
भवति परोक्ष नियमादपि च मतिपुरस्सरं श्रतं ज्ञानम्‌ ॥ ७०० | 


छद्मस्थावस्थायामावरणेन्द्रियसहाय सापेक्षम्‌ । 
यावज्ज्ञानचतुश्यमर्थात्‌ सब परोक्षमिव वाच्यम्‌ | ७०१ ॥ 


समान प्रमाण क्रमवर्तो नहीं है॥ ६६४ || वह प्रमाण नियम से सत्‌ अप्तत्‌, एक अनेक और नित्य अनित्य, 
इत्यादि रूप जितने भी पदार्थ हैं उनका एक साथ कथन करने में समथ है।॥ ६६४ ॥ 

विशेषार्थ--अब तक लक्षण, हेतु, फल ओर दृष्टान्त पूजेक नयों का और उनके भेदों का क्िचार 
करके यहाँ प्रमाण के स्वरूप पर प्रकाश डाला गया है | यद्द तो पहले द्वी बतल्मा आये हैं कि नय और प्रमाण 
थे दोनों श्ञान के श्रेद हैं. पर इनमें मौलिक अन्तर क्या है यह विचारणीय है। प्रन्थकर्ता ने मूत्र में इसी 
भेद को स्पष्टरूप से बतलाकर प्रमाण का स्वरूप फलित किया है। उसका भाव यह हे कि नय झ्ञान एक 
धम द्वारा वस्तु को प्रहण करता है किन्तु प्रमाण ज्ञान अ्रखण्ड बस्तु को प्रहण कस्ता है इस लिये इन ढोनों 
ज्ञानों में मोलिक अन्तर दे । 

प्रमाण के भेद और उनके लक्षणए-- 

प्रमाण ज्ञान के प्रत्यक्ष और परोक्ष ऐसे दो भेव हैं। जो किसी की सद्दाग्ता के बिना झोता है 
वद्द प्रत्यक्ष हे और जो दूसरों को सहायता की अपेक्ष। रखता हे वह परोक्ष हे ॥ ६६६॥ इसमें से प्रत्यक्ष ज्ञान 
दो ग्रकार का हे सकलमत्यक्ष ओर देशभ्रत्यक्ष। अविनाशी केवछल्ञान सकत्प्त्यक्ष हे और कूप्राः 'क्लयो- 
पशमिक ज्ञान देशप्रत्यक्ष है । इस देशमप्रत्यक्ष के अप्रतिपाती और प्रतिपाती ऐसे दो भेक हैं।॥३६९७॥ 
झाशय यह दे कि. जो ज्ञान सब कर्मों के क्षय से उत्पन्न होता है अतएव कयिक हे, इन्द्रियतीक हे, छुछरूप 
है और अविनश्वर है वह सकतलप्रत्यक्ष है ॥ ६९८॥ तथा अवधिज्ञान और मनःपर्ययकूप जो क्वान दे वह 
देशप्रत्यक्ष दे । यह नोइन्द्रियरूप मन की सद्दायता से उत्पन्न होता है इसलिए तो देश कइलाता. हे 
और अन्य की अपेक्षा किये बिना उत्पन्न होता हे इसलिये प्रत्यक्ष कदृ॒क्ाता दे ॥| ६६६ || आामिध्चितोधिक 
ज्ञान विषय और बिषयी के सम्निकर्षसे उत्पन्न होता है। तथा श्र॒तज्ञान भी मतिज्ञान पूर्वक होता है इस- 
लिये ये दोतधों ज्ञान परोक्ष हैं।।| ७०० ।॥ छश्ास्थ आवर्था में जो चार श्ञान होते हैं वे यथासम्भव 
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अवधिमनःपर्ययविद्‌द्वेतं प्रत्यक्षमेकदेशत्वात्‌ । 
केवलमिदमुपचारादथ च विवक्षावशान्न चान्वर्थात्‌ ॥ ७०२ ॥ 
तत्रोपचारहेतुयंथा मतिज्ञानमक्षजं नियमात्‌ । 

अथ तत्पूवं श्र॒तमपि न तथावधिचित्तपय्ययं ज्ञानमू ॥ ७०३ ॥ 
यत्स्यादवग्रहेहावायानतिधारणापरायत्तम्‌ | 

आद ज्ञानं दयमिह यथा तथा नेव चान्तिमं द्वेतम्‌ ॥ ७०४ ॥ 


दुरस्थानर्थानिह समक्षमिव वेत्ति हेलया यस्मात्‌ । 

केवलमेव मनःसादबधिमन:पर्ययद्वयं ज्ञानम्‌ ॥ ७०५ ॥ 

अपि किश्वाभिनित्रोधिकबोधदेत तदादिमं यावत्‌ । 
स्वात्मानुभूतिसमये प्रत्यक्ष तन्समक्षमिव नान्यत्‌ ॥ ७०६ ॥ 
तदिह दतमिदं चित्स्पर्शादीन्द्रियविषयपरिग्रहणे | 
व्योमाद्वगमकाले भवति परोक्ष न समक्षमिह नियमात्‌ ॥७०७॥ 
ननु चाये हि परोक्षे कथमिव सत्रे क्रृतः समुद्देश! । 

अपि तल्नक्ष णयो पात्‌ परोक्षमिव सम्भवत्येतत्‌ ॥ ७०८ ॥ 

सत्यं वस्तुविचारः स्यादतिशयवर्जितो5विसंवादात । 
साधारणरूपतया भवति परेक्षं तथा ग्रतिज्ञाया! | ७०९ ॥ 


आवरण शअऔर इन्द्रियों की सद्दायता से होते हैं इसलिये वास्तव में डन सबको परोक्ष के समान कहना ही 
रचित हे || ७7१ | अत्रधि और मनःपयय ये दोनों ज्ञान एकदेश प्रत्यक्ष कहे गये हैं सो यद्द कथन उप- 
चार से अथवा विवज्ञावश से ही धटित होता है अन्वर्थ रूप से नहीं । ७०० ।। यहाँ उपचार का कारण 
यह है कि जिस प्रकार मतिज्ञान नियम से इन्द्रिय जन्य ज्ञान है और श्रुतज्ञान भी मतिश्ञान प्थंक होने से 
इन्द्रिय जन्य दै उस प्रकार श्रवधि और मन: पर्यय ये दो ज्ञान इन्द्रियजन्य नहीं हैं. इसलिये इनमें एकदेश 
प्रत्यक्षता का उपचार किया गया है ॥ ७०३ | जिस प्रकार आदि के दो ल्लान अवग्रह, ईहा, अवाय और 
धारणा के आधीन द्वोते हें उस प्रकार अन्त के दो ज्ञान नहीं होते, क्योंकि अवधि और मन: पर्यय ये दोनों 
ज्ञान द्रवर्ती पदार्थों को लीलामात्र में प्रत्यक्ष की तरह जान लेते हैं केबल इन्हें मन की सहायता लेनी पढ़ती 
है इसलिये ये एकदेश :वत्यक्ष कहे गये हैं । ७८४-७०४ ॥ यद्द विशेष बात है कि स्वास्मानुभूति के समय 
प्रारम्भ के मति और श्रुत इन दोनों ज्ञानों से जितना भी ज्ञान द्वोता हे वह प्रत्यक्ष ज्ञान के समान प्रत्यक्त है। 
इसके सिवा शेष मति व श्रत ज्ञान ध्त्यक्ष नहीं ।७०६॥ किन्तु वे ही दोनों ज्ञान स्पश आदि इन्द्रियों 
के विषयों को प्रहण करते समय और आकाश आदि को जानते समय परोक्ष हैं प्रत्यक्ष नहीं ॥| ७०७ ॥ 


शंका--यदि रवानुभुति के समय मतिज्ञान और श्रुतज्ञान प्रत्यक्ष होते हैं तो फिर तत्त्वार्थसूत्र 
में आदि के दो क्ञान परोक्ष हैं? ऐसा निर्देश क्‍यों किया है ? दूसरे इनमें परोक्ष का लक्षण घटित हो जाता 
है इसलिये भी ये ज्ञान परोक्ष ही प्रतीत होते हें ? 


समाधान--यह कद्दना ठीक है क्योंकि यदि विसंब्राद न हो तो वस्तु का विचार अतिशय रहित 
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१ह सम्यग्दष्टे!' किल मिथ्यात्वोदर्यावनाशजा शक्ति! । . 
काचिदनिबचनीया स्वात्मप्रत्यक्षमेतदस्ति यया ॥ ७१० ॥ 


तदभिज्ञानं हि यथा शुद्धस्वात्मानुभूतिसमयेअस्मिन्‌ । 
स्पशनरसनप्राणं चक्चुः भ्रोत्रं च नोपयोगि मतम्‌ ॥ ७११ ॥ 


केवलम्॒पयोगि मनस्तत्र च भवतीह तन्मनो द्वेधा | 
द्रव्यमनों भावमनों नोइन्द्रियनाम किल स्वार्थात्‌ ॥ ७१२॥ 


द्रव्यमनों हत्कमले घनाुलासंख्यभागमात्र यत्‌ । 
_अचिदपि च भावमनसः स्वार्थग्रहणे सहायतामेति ॥ ७१३ ॥ 


भावमनः परिणामों भवति तदात्मोषयोगमात्र वा | 
लब्ध्युपयोगविशिष्ट स्वावरणस्य क्षयात्‌ क्रमाच स्यात्‌ ॥ ७१४ ॥ 


स्पशेनरसनप्राणं चक्लः श्रोत्रं च पश्चक॑ यावत्‌ ! 
मूरंग्राइकमेक मूर्तामृतेस्थ वेदक॑ च मनः || ७१५ ॥ 


तस्मादिदमनवय॑ स्वात्मग्रहणे किलोपयोगि मनः । 
किन्तु विशिष्टदशायां भवतोह मनः खयं ज्ञानमस ॥ ७१६॥ 


नासिड्ठमेतदृक्त तदिन्द्रियानिन्द्रियोड्भव॑ सत्रात । 
स्यान्मतिज्ञाने यत्तत्पूब किल भवेच्छुतज्ञानम्‌ ॥ ७१७ ॥ 


हो जाय | इसी से यद्द मालूम पड़ा है. कि तत्त्वाथसूत्र की उक्त अ्रतिज्ञा का यह अअभिप्राय है कि साधारण 
रूप से वे दोनों श्वान परोक्ष दें | ७०६ ॥ तथा सम्यग्दृष्टि जीव के मिथ्यात्व कमे का उदय नहीं रहने 
से कोई ऐसी अनिर््नचनीय शक्ति प्रकट होती है जिसके द्वारा यह स्वात्मग्रत्यक्ष होता है॥ ७१० ॥ 
खुलासा इस प्रकार हे कि इस शुद्ध म्वात्मानुभति के समय स्पशेन, रसत, घाण, चछु और भोत्र 
ये पाँचों ही इन्द्रियाँ उपयोगी नहीं मानी गई हैं ॥ ७११॥ किन्तु वहाँ पर केवल मन दही उपयोगी 
माना गया है। इस मन के द्रव्यमन और भावसमन ऐसे दो भेद हैं और नोइन्द्रिय यह मन का 
साथक नाम हे ।| ७१२।। द्रव्यमन हृद्यकमल में होता हे जो घनांगुल के असंरुयातवें भाग प्रमाण होता 
है। यद्द यद्यपि अचेतन है तो भी अपने विषय के भ्रदण करने में भावमन की सहायता करता है ॥ ७१३॥ 
भावमन आत्मा के ज्ञान गुण की पर्याय है जो अपने आवरण कम के क्षयोपशम से द्ोता है। इसके लब्धि 
और उपयोग ऐसे दो भेद हैं। ७१४ ॥ ग्पशंन, रसन, घ्राण, चछु और श्रोत्र ये पाँचों द्वी इन्द्रियाँ केवल मूतते 
पदार्थ को प्रहण करती हैं । किन्तु मन मृत और अमूत दोनों प्रकार के पदार्थों को जानता है || ७१४ ॥ इस 
लिये यह बात निर्दोष है कि अपने आत्मा के प्रहण करने में मन ही उपयोगी है किन्तु विशिष्ट अवस्था में-- 
सम्यक्त्व अवस्था में वह मन स्वयं ज्ञानरूप द्वो जाता है।| १६ ॥ तथा सूत्र में जो यह वतलाया है कि सति_ 
ज्ञान इन्द्रिय और मन से उत्पन्न होता हे और श्रतज्ञान मतिज्ञान पूबेक द्ोता हे सो यह कह्टनां असिद्ध नेंहीं' 
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अयम्थों भावमनों ज्ञानविशिष्ठं स्वयं हि सदमू्तेम्‌ ! मावमनो ज्ञानविशिष्ठं स्वयं हि सदमृत्तेम | 
ः तेनात्मदश्नमिह प्रत्यक्षमतीन्द्रियं कं न स्यात्‌ ॥ ७१८ ॥ 


अपि चात्मसंसिद्धय नियत हेतू मतिश्रुतज्ञाने । 
ह « मतिद्वतम 
प्रान्त्यद्वयं विना स्यान्मोक्षो न स्याइते [॥ ७१९॥ 


है ॥ ७१७ ॥ आशय यह है कि भाषमन स्वयं ज्ञान विशिष्ट हे अतः वद्द अमृत दै इसलिये उसके द्वारा जो 
आत्मा का साक्षात्कार होता है वह अतीन्द्रिय प्रत्यक्ष कैसे नहीं दोगा अर्थात्‌ उसे अतीन्द्रिय प्रत्यक्ष मानने 
में कोई आवत्ति नहीं ॥ ७१८ ॥ आत्मा की सिद्धि के लिये मति और :भ्रत ये दो ज्ञान द्वी निश्चित कारण 
माने देँ। कारण कि उपान्त्य दो ज्ञानों के बिना मोक्ष द्वो सकता है। किन्तु मतिज्ञान और श्रतज्ञान के बिना 
कभी भी मोक्ष नहीं होता ॥ ७१९॥ 

विशेषार्थ--प्रकृत में प्रमाण के भेद भर उनके लक्षणों पर प्रकाश डाला गया है। प्रमाण के प्रत्यक्ष 
ओर परोक्ष पेसे दो भेद करके प्रत्यक्ष प्रभाण के सकतप्रत्यक्ष और देशप्रत्यक्ष ऐसे दो भेद किये गये हैं। जो 
ज्ञान पांच इन्द्रिय और मन की सहायता तथा प्रकाश आदि के सानिध्य विशेष के होने पर होता हे वह्द 
परोक्ष प्रमाण है ओर जो किसी की सद्दायता के बिना होता है वह प्रत्यक्ष प्रभाण दे। आगम में ज्ञान के 
जो पांच भेद बतलाये हैं उनमें से श्राति के दो ज्ञान परोक्ष प्रमाण माने गये हैं ओर शेष तीन भ्रत्यक्ष प्रमाण 
माने गये हैं। इसमें भी अवधिज्ञान और मन:पंययश्षान ये देशप्रत्यक्ष क्‍यों है इस विषय में आगम का 
यह अ्रभिप्राय है कि ये द्रव्य, क्षेत्र, काल और भाव की मर्यादा लिए हुए बिना सद्दायता के जानते हैं 
अतः ये देशप्रत्यक्ष हैं। किन्तु प्रन्‍्थकार का इस विषय में भिन्न अभिप्राय हे । इनका कहना हे कि इन दोनों 
ज्ञानों के होने में अन्य की सहायता नहीं लेनी पड़ती इसलिये तो ये प्रत्यक्ष हैं भौर मन की सद्दायता से 
दोते हैं इसलिये देशग्रत्यक्ष हैं। अब देखना यह हे कि प्रन्थकार ने देशप्रत्यक्ष का यद्द लक्षण किस आधार 
से निश्चित किया है। यह तो पहले दी लिख आये हैं कि जो बिना किसी सद्दायता के होता है वह प्रत्यक्ष है 
ओर जो पांच इन्द्रिय और मन की सहद्दायता से द्दोता है वह परोक्ष हे। इस प्रकार प्रत्यक्ष और परोक्ष के 
इन लक्षणों के आधार से देश प्रत्यक्ष के लक्षण पर विचार करने पर वह एकदेश बिना सद्दायता के ही 
प्राप्त होता है। आशय यह है कि जब प्रत्यक्ष और परोक्ष के लक्षण में सहायता के भावाभाव की अश्रपेक्षा 
भेद किया जाता दे तब फिर देशप्रत्यज्ष यह नामकरण भी ५कदेश सद्दायता के भावाभाव की अपेक्षा 
होता चाहिये। मालूम दोता दे ४सी अ्रभीप्राय को ध्यान में रखकर प्रन्थकार ने देशप्रत्यक्ष का यद्द लक्षण 
किया दे कि जो पांच इन्द्रियों के बिना केबल मन की का कब मन की सहायता से हूं से होता हे वह देश भ्रत्यक्ष हे । इस अकार 
यथ्यषि यहू ज्ञात तो दो ज्ञाता दे कि प्रन्थकार ने देशप्रत्यक्ष का लक्षण उक्त प्रकार से क्‍यों किया । तथापि 
इसकी पुष्टि झंन्य प्रमाणों से होती हे क्या यह जानना शेष है। प्रकृति अन्लुयोगद्वार में बताया है कि 
मन से दूसरें के मन को प्रहण करके जो देश हानि, नगर हानि, राज्यभंग, द्ानि, लाभ आदि को जानता दे _ 
वह सनेःपर्यय ज्ञान है। इसी प्रकार अवधिज्ञान के विषय में यद्द नियम हे कि उपयोग के छगाने पर ही 
का की की भ्रव्नात्त होती है सदा नहीं। इस प्रकार इन दोनों कथनों पर ध्यान देने से मालूम पढ़ता है 
कि व में और मनःपययज्ञान में भन कारण होने से यहाँ ग्रन्थकार ने धन दोनों झ्वानों को मन: 
सापेक्ष बतक्ाया है। तथा अन्यत्र यह विवक्षा प्रधान नहीं रद्दी इसलिये वहां देशप्रत्यक्ष का अन्य प्रकार 
से क्षक्षण किया गया दै। फिर भी यहाँ इतना विशेष जानना कि ये दोनों ज्ञान मन द्वारा प्रवृत्त नहीं होते | 
केवल कद स्रोपयोग दृशा में लाने के लिये मन फारण पढ़ता है इसी स वे मन: सापेक्ष कद्दे गये हैं । 
अन्यभा इनको प्रश्गिणना भो परोक्ष प्रमाण में की जातो। यह तो हुई देश प्रत्यक्ष की चर्चा लब थोड़ी 
परोक्ष प्रमाण को चर्चा कर ज़ेना भां उचित प्रतीत होता द्वे । यों तो मतिज्ञान भर श्रतक्ञाम को सभी ने 
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ननु जैनानामेतन्मतं मतेष्वेवं नापरेषां हि । 

विप्रतिपत्तो बहवः प्रभांगमिदमन्यथा वदन्ति यथा ॥ ७२० ॥ 
बेदा। प्रमाणमिति किल वदन्ति वेदान्तिनों विदांभासा: । 
यस्मादपोरुषेयाः सन्ति यथा व्योम ते ख्व॒तःसिद्धा। ॥ ७२१ ॥ 
अपरे प्रमानिदानं प्रमाणमिच्छन्ति पण्डितम्मन्याः । 

समयन्ति सम्यगनुभवसाधनमिद्द यत्ममाणमिति केचित्‌ ॥७२२॥ 
हत्यादिवादिबन्दे! प्रमाणमालए्यते यथारुचि तत्‌ | 
आप्ताभिमानदग्पैरलूब्धमानैरतीन्द्रियं वस्तु ॥ ७२३ ॥ 
प्रकृतमलक्षणमेतल्लक्षणदोषैरधिष्ठितं यस्मात | 

स्यादविचारितरम्यं विचायेमाणं खपुष्पवत्सवंम्‌ ॥ ७२४ ॥ 


हवय ली फलीतिया हक (6 4१राइक- पाइार- एज गयाउगिक 
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परोक्ष माना है। साधारण रूप से पंचाध्यायीकार भी इन दोनों ज्ञानों को परोक्ष द्वी मानते हैं | किन्तु 
इनका एक मत यह भी है कि ये दोनों ज्ञान स्व 'स्मानुभूति के समय प्रत्यक्ष रहते हैं। इसमें इनकी यह युक्ति 
है कि मन रूपी और अरूपी सभी पदार्थों को जानता है अतः सम्यस्दर्शन के माह्दात्म्य से स्वात्मानुभूति के 
समय इन दोनों ज्ञानों के द्वारा आत्मा का साक्षात्‌ प्रत्यक्ष होने लगता है| अब प्रकृत में यह विचार करना 
है कि इनका यह मत कहां तक संगत है । तक्त्वाथसूत्र' में मतिज्ञान और श्रतज्ञान का विषय छहद्दों द्र्य 
ओर उनकी कुछ पर)ायें बतलाया है | तत्त्वार्थ' राजवार्तिक में इसका खुलासा करते हुए लिखा है कि सन 
के निमित्त से छहों द्रव्य और उनकी इच पर्यायों का प्रहदण होता है। इससे इतना ज्ञान तो हो द्वी जाता है 
कि अतीन्द्रिय पदार्थ भी मतिज्ञान और श्रुतज्ञान के विषय हैं। तथापि ऐसे ज्ञान को किसी भी आचाये ने 
प्रत्यक्ष नद्दीं बतल्लाया हे । मन कया मूर्ते और क्‍या अमूत सभी पदायों को कल्प हारा ही पहन करता है) विकल्प द्वारा ही _प्रहण करत। 

फेवलज्ञान जैसे मू्त और अमृत सभी पदाथों का साक्षात्कार करता है. इंस प्रकार वह साक्षात्कार नहीं 
करता | फिर भी पंचाध्यायीकार ने स्त्रानुभूति के समय मन द्वारा जो आत्मा का साक्षात्कार माना दे सो 
उसका कारण फेबल दृढप्रतीति हे । भ्रुत से जैसा सुना और सममा हे वैसा सम्यग्दृष्टि के अनुभव में आने 


छगता है यद्द उक्त कथन का तात्पय है। 
अन्य वादियों द्वारा माने गये प्रमाण के स्वरूप का निरसन-- 


- प्रमाण का यह लक्षण जैनों ने द्वी माना है दूसरों के मतों में ऐसा नहीं माना गया है। सामान्यरूप 
से विचार करने पर मालूम पड़ता है कि इस विषय में विवाद है क्योंकि बहुत से सतवात्ने प्रमाण का 
लक्षण अन्य प्रकार से मानते हैं ।| ७२० ॥ मिथ्याज्ञानी वेदान्ती कहते हैँ कि बेद्‌ ही प्रमाण हैं, क्योंकि 
वे अपौरुषेय हैं और वे आकाश के समान स्वतः सिद्ध हैं ॥ ७२१ ॥ अपने आपको पण्डित माननेवाले दूसरे 
मतबराले मानते हैँ कि जो प्रमा की उत्पत्ति में कारण हे वह प्रमाण है। तथा अन्य कोई कहते हैं कि जो 
समीचीन अनुभव का साधन है वह प्रमाण है ॥७२२॥ इस प्रकार अतीन्द्रिय वस्तु को नहीं सममनेवाले और 
मैं आप्त हूँ इस अभिमान से जले हुए वेदान्ती आदि बहुत से वादी गण अपनी अपनी इच्छानुसार प्रमाण 
का लक्षण कहते हैं ॥ ७२३ ॥ चूंकि प्रमाण के इन लक्षणों में लक्षण के दोष पाये जाते है और विचार करने 











१०-ततला० अ० १ सू० २६॥ तत्त्ता० रा० अ० १ सू० २६ | 
८ 


न्श्श्रर नकााध्य्यथो' 


अर्थाद्ययाकथश्िज्जैनिदरस्य॑त्र न॑ अ्रमाणत्वण ] ४7 77 
“करणादि विर्भा! शानादवेतन की प्रेवा गर्योति त ७रढ।। 
 तशान्तरीमेत्वास्लोनर्ना अमाजनिदर्मिति'येते!। '?* 

 ग्रमोणिति यकृत मकर प्रतीयेत १७५६) 

नसु फॉजमुती शॉनि' तंस्प॑तु 'फरशे भवेशपी शमिंति 

झ्निरय हुताथिल्वीत फलेवसंमसिदसिदमिति' चेंते 8२७ ॥ 

नेत्र यतत! प्रधोरि फर्ल थ-फेलंवर् तंत्स्वय जैनिर्भ |! 
इृष्टियेयां अदीफ स्वर अंकीइवः भरकाशकिये स्थीत है ४२८ ॥| 
उक्त कदाचिंदिन्द्रियमर्म 'चे तंदेंम सन्निकपैथुंतेंमे 

) भंवेति कर्दोर्चिज्तोंने प्रिविर्ष करण प्रभोयोधचचे) ७२७ ॥ 


| का 8 हऋफ !॥ पे, पूव .का्णं, दूत. फल चोक्तगेत्तर ज्षेयमू ।.. ,.. .......... , ६ «४ ४-४ 
को 3 फिफड $७४ अयाम़ास्सिदर्मिदं वित्फल सच. फलवन तल्स्ययं -ज्ञानम ॥| ७३० ६५ #०७ कद 


कू १४ छछा+5 55 ७ #रू आप केरणें फलंसिद्धिरस्ति $ इक: 76: #ह कं के 5 
प्‌फ़फ फज्ूफ पे आफ ५ कु बिताभाते यदो रे पार रस नॉमें तैंदी | ४२० ४:४४ १५%* ४ 
8 परी विताभावेन चिंतों हानोपादानूबृद्धिसिद्धिलात्‌ ॥ ४३१ ॥ .. ,,..... 
5 को हव0 कोश _िक क चपता ४७3 0 /32( 0 ॥ जी 5४ चार झट पा के जप कर मनन + इाा र३६ >ू के कब जब रजत ्ीरिट 


थ्रफ़यइ सेध्र कथा झाकाश-फूछ' के समन भजिक्षाहित इम्च ॥लूछ देता-हे-इस लिगे- अग्यवाद्ियों- ने प्रसा्ण 
किये /जितनेभी कक ण.कट्टे हैं: वे: (सब 'फत्नत्ताग:हैं.+ ७२४ ४  अ्रज्ञाय यह है: - कि छिसी भी प्रकार/क्ञन के 
(खिंवा' आत्य कोई फ्रेमाणजनहों की सकता; :क्‍्योंकि. एप्स फोन दर्याक्ति है जे: कान के सिलत्रा- -इस्जिय!>ध्यदि 
फिलेतनउपाझके को भमाफ मा नेरप ।6 झर्था व छत: के | सिक़ा | अल्य पद्मथोको कोई भी |प्रसाझ नं: 
सकता |#/|ह२५)# लिए फऋदि:में कान भतन्‍्तर्दीत हे, इसल्िग्र, हानपाक , करफ | आदिप्रसाण है। यह्षि ऐेसा 
किक ऊप्रत+ हैः ये इझनरफ्रमा्श पे ग्रह जो|अकृत अफ्न दे वह हयों, नद्दीं: प्रतीति' ऊें लाग्राजाज़ है है. ,#:0० 


शंका--ज्ञान प्रमाण का फल्न रद्दा आवे और ज्ञान की' चैत्पेत्ति में जो फेरंण हों बैहे प्रेमेणिं ही 
जावे | इसके विपरीत यदिह्षन-जि'दी अमाणमन/ लिखा, जाक़ा है तो हक: फे कृताथे दो +ने से प्रमाण के 


पुलकी सिद्धि ही सकती [७ 9 । के [$॥% 5 ॥॥-।)$ जि +िर ॥0कुए कै || ॥)00 


_काणएए सिधिक़ न०+-7यड़ कश्षता उटो | स््क्ी डे, क्रयोकि वर: छान दर, मिमाण, कम! द्ोता हु आरा >यह्दी- फ़ाता-ह 
फा्नडाब्रा है। हरए मिपके भ्े उडष्टास्त। ;वो पक्र दे "जैसे ही पक. स्वयं ।यक्राशक भी।होम/ल्हे'' फ़डरेर 

/8 अ्रिकराकिक्त कह णंतेताःवे्जक्ती।पकार. ५ प्रकते ।: में। जक़ता.। नि क्षिय।+॥+४७% | नियायि्री कि कन्नी 
ईिन्िति जीडकिजीईऑपके नि का के साथे छन्निकफ को:माप्त हुई इन्क्रिप को छर्थात्‌इनिद्रयात पसेक्षिकर्ष को। और 
प्रधीजिफर्काम् हरदा +उक कहा, है।इस । कार उन्दोंति | प्रभा/कग्माः करण सीन प्रकार का, कूहत है।।फार ७! 
एशसकीरों/में-रूसा पैदका कैश फोर किगो छोाहोडका सतत जानना ।वाहिये,: इसबिये|थद व्यातःन्यी य/ छेः सिद्धू 
दिए जिनाही छकि दि कर पवादेए फो॥ त़द छा को ।ही।एहयं. फडआाबा: है + [5३० त। | उससे ।ीए मिक्सामय 
जाल कसण-होता-है" रुख समय भी प्रथक से फल की सिद्धि दो जाती है, क्‍योंकि तब अविनाभाव हारा 

चैतन्य के दान और उपादान रुप बुद्धि की”सिद्धि देखी जाती' हे और धहीं ह्लौने का फले हैंती ७३१॥ साधन 


प्रधु-फडने य॑ डेढ़ 


$ ० “ेल्करेव४ 7"वाप्ेतदशसिदध सापनसा्यद्षमोः सड़क्न्द्रात्‌ $ /६ ७८ क्र + धक स्वी्णीए 
कु ५ छट्दा फ्रंट हि ह,गात़ा कपिना शातंत्‌ स्फानो जुजमादेवा हगपत पादामंम्‌ः । दे डरे रे < पत्गंणे।फा: 


आपकी कक हु “हू अ्रमाणलेक्षणेमिह येदनरदित इुवार्दिमि स्ैरमूं [7 7 हि सभा 


धधप्या फल पर 7 फफफाए (कि प्र 


# %# ८० 5० रव्नि्णद्रोपत्वाचत्सव,लक्षणामासम्‌ ॥ फ़रेडे.).. «० + ०७ कूहयोर अप 


स्गेए्+ | ४० » 'हसयथा चेअमा्ण रूक्ष्यं तब्लक्ेग अमाकरणकूंक 7 7ण हे ४६४ फैकालोए 
हषा अल परे आटा कप अध्याधिकीं हि दीपे संदिश्वरें सापिं तदयीगांव || छ ३९ है| | कक आए £$ फा5 


बा चाट ट्प्माम पा १5 हू सताइ्ंगणा क्रत्मरिर 
धक # आम्या> नम्म मयोमिन्नानेषपि- तथा न स्याचल्षक्षणं प्रमाकराणम्‌ - ६ ८ पाफ्शत्तापफ्त्तल 
४ कं. #ज्ूम “ “परमाण्यादिषु “नियमाक्त “स्पाशस्समिकर्षश्व७१७पी 7 करा ठेका 


झऋ, 5. पा  ४|५ मस्त ख्काफ! 





मुपोरंषेयत्वम्‌ “व का ४ 


भ्द्ध 


हा वेद: प्रमो/णमत्र । हेत॒ केबल हर ७ हे ह:;॥ क घोड़े फ्राफट कह 
हक गुर + आगममोचराया- देतोरन्याश्ितादहेत॒त्वस्‌ || 29४5 ( | [2 दाकरत हक हैं. कर 





८ ह » 7” 7 “'एयमनेकविघं स्थादिह'मिथ्यामतकदम्बक योवेतू 7 एक हे सवीकफ्त- 
है अंनुपांदेयमंसार इंद्र! स्पाइदवेदिमि: योवरत [७३४ _ ५... > 


बी» नमूपत चली ७ पन्नू फनी -की कर... अत जारी बस थ >म॥ ला हक आफ जै. 


ओर साध्य दृष्टान्त सहित होने से यह कथन असिंद्ध भी नहीं है, क्‍योंकि हम, देखते हैं ज्ञानक 
बिना आुजगादिका त्याग ओर भोला आंदि का अहरा नहीं होता है ॥ ४३२.॥ इस मार हा 
शयानादियोँ ने स्वच्छुन्द होकर जो आहत मंत के बिरुद्धूं प्रमाण का लक्षण कहा है इसमे 
के दोष आते हैं इसलिये वह सब लक्षंणाभास है॥ ७३३ ॥ उसका दी इस प्रकार हैं>न्य 
को लय और प्रमोकरण को उसंका लक्षण माना जाता है “ती अव्याध्रि नामक 
देश्वर में हज घटित नहीं होता ॥ 3३४ इसी प्रकार योगिज्ञान में भी यह प्रमाकररशा 22008 रण 
का लक्षण नही घटित होता क्योंकि परंमाणु आदि में योगिश्ञनि को संझिकेष नहीं पीया अपर 
इसलिये भी अव्याप्ति 4 हर है ॥ ७३५॥ 3९ हे सह ४ कस | दिया 
किन्तु यह हेतु आगमाशित अन्याभ्रित ६० । ।७३६ ॥ 
प्रकार के 388 प्रचलित हैं. वे असार होने से स्याही बद्ध जनों के दरों प्रद्चि नहीं हैं । ४ 


॥ श्र बा 7 कफाएप 


& ० विशेषार्थ-ताकृत में ।क्रन्यवातियों:के दफप सामे सये प्रमाण ओर, इनके / दक्कसं का धमिसाक 
कर्क शक्यस्तान ही अम्ाण हे: इसकी /स्थस्पन्ा की; गई दे ओर साथी मस्तण का फल: दरफरेग्रा;प्रग्ऋदे 
यहाँ 'शब्यवादिखों के'कशरा भानेःगम्ने ऐसे तीन उदादरस्ण प्ऱुत/किग्रेगाये हैं;& प्रथम-उदयझ्ठत्स-फ्रेदक़ती भजोकूए 
मीमांधकों क्या कैवट:मीमांसकों: ने ; प्रत्मज्ञ अदिलछह अमाण- ने हैं, प-प्रक्रत:में :; "कैब ०8० ३० कोर: 
सनिन्य:लच्छा की बचरे-त्र करकेम्यहाँ! केवक-ब्लेदों की प्रस्नायाक्षा:क्रानिय्स-किया/शपयत असल आग 
कहसा/है- किःकही/भर गुसूबाले:कका-/के> काकण ओड़-ऋदी. मर -वक्ता-क्े।:अ भप्क् के कऋस्:बाशम:/छ्रें;) 
निर्वेश्रततऋ्ती-्दे । यतं#पिेद अफ्रोरुकेग दें-कयमंद पुरुष्रत नह हैं क्तः क्िट्रेष होने के श्रिरफ वेअम्नाद्- 
हैं ++/फिम्हु उनके तयहे 7क्र्नन फेबक ऋगऊ्ाशिव- है | :अछकी पुष्नि-युक्षिस्‍हे;नहीं; दोद़ी । |कझन्‍्फ-सनहें० 
केपशाभात पेहोंपमें व्यद्र सत्ता अमृद्ति:देखकर--य्राही:क्षात :होतय डे कि अणोड़पेयत्य बेड अभिद्ध | है. 
आत्कमसें/के: कात्तो केजककान-लेहें-झप्र भी कतोज्दोना: जर॑ददिये ७, स सकाझ जम जेड़ों)कः कतोडसिद ६ 
हो जाता।है तब वक्ता के दोषों के अजुसार बेदों में भी दोफें को सम्भावना फो जा सकती है. .। इसलिये. 


दि ना 





१४० पत्चाध्यायी 


अमयकमक.#म.#००, 7*३..3 ७-७, अमर ७मीक- ढए०-म के आने, अर. रफ, अकि हीं के... आह #० ७ .अीफे. अगि७ पे कि. ९ 27% आए+ #%७मी# ..आ>-य ७ की # ५ ४ ञ पबण हर. >5त# १७ अर. # गे मा > 3 आत+ के अकिप, अखियए के अफिकीीफ ५ आए के (बी ७0% भा के #औ हक # 9, नम, माता के अर की थे ली, गा आओ हक १ का च। करी. आती जराधिकाकानि 


अपोरुषेय होने से वेद प्रमाण हैं. यह कथन युक्त प्रतीत नहीं होता । दूसरा उदाहरण नैयायिकों का है। 
नैयायिकों ने ऐसा माना है कि जो प्रमा के भ्रति करण है वह प्रमाण हे । उनका कहना है कि कहीं पर 
चार, कद्दीं पर तीन ओर कहीं पर दो के सन्निकर्ष से प्रमा की उत्पत्ति होती है। किसी भी वस्तु के यथार्थ 
रूप की अनुभूति का नाम प्रमा है। यह फल है ओर प्रमाण इसका साधन है। कहीं पर आत्मा, 
मन, इन्द्रिय ओर अथ के सन्निकष से श्रमा की उत्पत्ति होती हे। कहीं पर आत्मा, मन और अथ के 
सन्निकष से प्रमा की उत्पत्ति होती हे। ओर कहीं पर आत्मा ओर मन के सन्निकर्ष से प्रमा की उत्पत्ति 
होती हे यह उक्त कथन का तातपय है। नेयायिकों ने सन्निकष के लोकिक ओर अलौकिक ऐसे दो भेद करके 
लोकिक सन्निकर्ष के छह ओर अलोकिक सन्निक्ष के दो भेद माने हैं। संयोग, संयुक्तसमवाय, 
संयुक्ततसमवेतसमवाय, समवाय, समवेतसमवाय और विशेषणविशष्यभाव ये लौकिक सन्निकषष के छह 
भेद हैं। चछ्ु से घट का भ्त्यक्ष होने में संयोग सन्निकर्ष कारण पड़ता है। घटरूप के प्रत्यक्ष होने में 
संयुक्समवाय कारण पड़ता है। घटरूपत्व के प्रत्यक्ष होने में संयुक्तसमवेतसमवाय कारण पड़ता है। 
शब्द के प्रत्यक्ष होने में समवाय सन्निकष कारण पड़ता है। शब्दत्व के प्रत्यक्ष होने में समवेतसमवाय कारण 
पड़ता है ओर अभाव का प्रत्यक्ष होने में विशेषणविज्वेष्यभाव सन्निकर्ष कारण पड़ता है। सामान्यलक्षण 
प्रत्यासत्ति ओर ज्ञानलक्षणप्रत्यासत्ति ये अलोकिक सन्निकर्ष के दो भेद्‌ हैं। धूम से वन्हि का ज्ञान 
होते समय सामान्य लक्षण प्रत्यासत्ति सन्निकष होता है ओर चाक्षुप ज्ञान के साथ ही साथ गन्ध आवि 
का ज्ञान होने में ज्ञानलक्षशप्रत्यासत्ति कारण पड़ता हे । इसके अलावा एक योगज नाम का अलोकिक 
सन्निकष ओर हे । वह सूह्षम आदि पदार्थों का ज्ञान होते समय योगियों के होता है । इस प्रकार नैयायिकों 
ने प्रमा के साधकतम करण को प्रमाण माना हैँ। परन्तु विचार करने पर उनका यह कथन 
अयुक्त प्रतीत होता हे । नेयायिकों ने सदेश्वर अर्थात्‌ शिव को प्रमाण तो माना है परन्तु वह प्रमा का 
साधकतम करण न होकर आधार माना गया हे, अतः शिव में प्रमाण का यह लक्षण न जाने से अव्याप्ति 
दोष आता है। दूसरे योगिज्ञान प्रमाण तो है परन्तु वह प्रमा का करण नही माना गया हे क्यों कि परमाणु आदि 
अतीन्द्रिय पदार्थों में उसका सन्निकर्ष नहीं पाया जाता, इसलिये अव्याप्ति दोष आता है। माना कि नैयायिकों ने 
एक योगजनामका अलग स॑ सन्निकर्ष माना हे पर वह काल्पनिक है, इसलिये इससे अव्याप्ति दोष का वारण 
नहीं किया जा सकता | तीसरा उदाहरण भी नैयायिकों का ही हे। भासबंज्ञ ने अपने न्यायसार में 
समीचीन अनुभव के साधन को प्रमाण बतलाया हे। परन्तु प्रमाण का ऐसा लक्षण मानने पर भी वे 
ही दोष आते हैं जो प्रमाकरण को प्रमाण का लक्षण मानने पर दे आये हैं। इसलिये प्रतीत होता है 
कि प्रमाण का यह लक्षण भी समाचीन नहीं हे। इस प्रकार यद्यपि यह तो ज्ञात हो जाता है कि अन्य- 
वादियोंने जो प्रमाण के लक्षण माने हैं वे समीचीन नहीं हे तथापि प्रमाण का सामान्य लक्षण क्‍या है 
यद्‌ू जानना शेष रह जाता है। अब आगे इसी विषय पर संक्षेप में प्रकाश डालते हैं । स्याह्मदियों 
का मत हे कि सम्यग्ज्ञान ही प्रमाण है क्योंकि अर्थावबोध के होने में इन्द्रियादि करणों की साधकतमता 
नहीं होने पर भी ज्ञान की साधकतमता अवश्य पाई जाती हे। लोक में ऐसे भी मनुष्य पाये जाते हैं 
जिनकी आँखें बन्द कर लेने पर भी जो अच्छी तरह से पुस्तक आदि को पढ़ सकते हैं। अतः प्रमा की 
उत्पत्ति में इन्द्रिय या इन्द्रिय सन्निकष साधकतम करण हे यह कहना नहीं बनता | यदि कहा जाय कि 
यदि ज्ञान को प्रमाण माना जाता है तो उसका उससे भिन्न अन्य फल होना चाहिये। यतः उससे भिन्न 
अन्य फल नहीं प्राप्त होता इसलिये श्ञान ही प्रमाण हे यह बात नहीं बनती । परन्तु नैयायिकों का ऐसा 
भानना उनके कथन से दी बाधित दो जाता है। नैयायिकों ने प्रमाका करण तीन प्रकार का माना 
है। कहीं पर वे इन्द्रिय को श्रमाका करण मानते दें, कद्दीं पर वे इन्द्रियार्थ सन्निकष को प्रमाका करण 


४“““5ऋऋर रप, रच्ू-रर । 





प्रथम अध्यांय १७९ 


उक्त प्रमाणलक्षणमनुभवगम्य यथागमन्ञानात्‌ । 

अधुना निश्लेपपद्‌ संक्षेपान्नश्यते यथालक्ष्म ॥ ७३८ ॥ 

ननु निक्षेपो न नयो न च॒ प्रमाण न चांशक तस्य । 
पृथगुद्देश्यत्वादपि प्रथगिव लक्ष्यं स्वलक्षणादिति चेतू ॥ ७३९॥ 
सत्यं गुणसापेक्षो सविपक्ष: स च्‌ नयः स्वयं क्षिपति । 

य हह गुणाक्षेपः स्थादुपचरितः केवल स निक्षेपः || ७४० ॥ 
निक्षेप: स चतुर्घा नाम ततः स्थापना ततो द्रव्यम्‌ | 
भावस्तन्नक्षणमिद् मवति यथा लक्ष्यतेड्घुना चार्थात्‌ ॥ ७४१ ॥ 


मत मा कमा कमा करत 8. १. आह, अर... 2१०नान+या- करी "गम पे ..आरन /नीपियअनमीननीा- 3 आरती 


मानते हैं और कहीं पर वे ज्ञान को प्रमाका करण मानते हैं। उनके यहाँ सुखादिक का प्रत्यक्ष होने में 
इन्द्रिय ( मन ) साधकतम करण माना गया है। रूपादिक का प्रत्यक्ष होने में इन्द्रियाथ सन्निकर्ष साधक- 
तम करण माना गया हे और परमाणु आदि का प्रत्यक्ष होने में ज्ञान साधकतम करण माना गया है। 
साथ ही उनकी यह भी मान्यता हे कि जब ज्षान' प्रभाण होता है तब त्यागरूप:बुद्धि, उपादानरूप बुद्धि 
ओर उपेक्षारूप बुद्धि फल प्राप्त होते हैं ओर जब इन्द्रिय प्रमाण होता हैं तब ज्ञान ही फल प्राप्त होता हे । 
इस प्रकार उनके इस कथन से यह तो ज्ञात हो ही जाता है कि ज्ञान के प्रमाण रहते हुए भी अन्य फल 
प्राप्त हो जाता है। अतः यह आपत्ति तो रहती ही नहीं कि यदि ज्ञान को प्रमाण माना जाता है तो उससे 
भिन्न कोई अन्य फल नहीं प्राप्त होता । किन्तु इसके बिपरीत उन्हीं के कथन से यह सिद्ध हो जाता हे कि 
ज्ञान के प्रमाण रहते हुए भी उससे भिन्न फलकी प्राप्ति बन जाती है। अतः ज्ञान को ही प्रमाण मानना 
समीचीन प्रतीत होता है। फिर भी स्याद्वादियों का यह्‌ एकान्त मत नहीं है कि प्रमाण का फल उससे 
सर्वथा भिन्न ही होना चाहिये | हम देखते हैं कि दीपक में प्रकाशक ओर प्रकाश्य ये दोनों धर्म पाये जाते 
हैं। इसी प्रकार यदि वही ज्ञान प्रमाण ओर वही फल रहा आबे तो इसमें कोई आपत्ति नहीं है। तथापि 
भेद बुद्धि से विचार करने पर कहीं पर अज्ञाननाश, कहीं पर प्रीति, कहीं पर सर्पांदि वस्तुओं का त्याग, 
कहीं: पर माला आदि का अहण ओर कहीं पर उपेक्षा उसका फल बन जाता है। इस प्रकार अन्य 
बादियों के ढवारा माने गये प्रमाण के लक्षण समीचीन न हो कर प्रमाण का लक्षण सम्यग्ज्ञान को मानना 
ही समीचीन दे यह सिद्ध होता हे || ७२०-७३७ ॥ 
निक्षेप का विचा(>- 


आगम ज्ञान के अनुसार अनुभवगम्य प्रमाण का लक्षण कहा। अब संक्षेप में कषक्षणानुसार 
निक्षेप पद का व्याख्यान करते हैं ॥ ७३८ ॥ 

शंका--निक्षेप न नय है, न प्रमाण है ओर न उसका अंश है | किन्तु उसका निर्देश अलग से 
किया जाता है अतः उसका अपने लक्षण के अनुसार अलग से निर्देश करना चाहिये 

समाघान--यह कहना ठीक है क्‍यों कि जो गुणों की अपेक्षा से होता है और विपक्ष सहित है 
वह नय है और जो यहां उपचार से केवल गुणों का आक्षेप करने वाला है वह निक्षेप है। जिसकी 
व्युतपत्ति 'स्वयं क्षिपति! होती है. ॥ ७४० ॥ 

निश्षेप चार प्रकार का है--नाम निज्षिप, स्थापना निक्षेप, द्रव्य निक्षेप ओर भाव निक्षेप | अब यहां 


७ 
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( १) यदा शान प्रमाण तदा हवानोपादानोपेक्षाबुद्धयः फ्छ॑ यदा इन्द्रियं प्रमाणे तदा शान फर्म । न्यायमाष्य | 


१४२ >पत्रफप्पत्ी.. 


वस्तुन्यत हुफे-खल्ु संक्राकर्णं “जिन -यथा _्म्मः+: कट 
सो<प॑: व्रत्समस्मे-लद्ुक्ि -स्फूपनड था अतिता 4१४२ ॥| 


ऋजुनभमिर्पेक्षतया सापेक्ष -मापिनेंगमादिनयेः मे 7-६ 
छत्नह्थी-ईरजनजीयो पजिने इय सरस्यो यथाकर सत्‌ हड़यश्ू |। ७४३ ॥ 
तर्पयाँवी भोवी थेथा' जिने: संमंवेशरणेर्सस्थितिक 
“'चातिचतंश्यरहितों जॉन येयुतों हि दिव्यंबपु:॥ ७४४ ॥ 
णामजिणा जिणणामा ठवर्णजणां जिर्णिद्पर्डिमाए। 
दंव्बजिंणा जिणजीवां भावजिणी समवंसरंणत्था॥ 
"पदेईमरोजगंत्र केथित व्यसोददेपि तेचेतु्टय यर्वितू 
. प्रृत्येक्रमुदाइरण ज्षेयं: ज़ीवादिकेषु चर्यूषु ॥ 9४५ ॥. 


| | ध्ण्यृ 


॥"-महा् । शाान्यममक: 
४5 ६ ॥६/, | ४. यू बी 5 “जॉली 
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इन चारों का लक्षण यंथाशाल कहते हैं।। ५०९ ॥ जिस वस्तु में उसके नाम हब अंदर रे गत वी जमे 
केवल व्यूवहार चलाने के लिये उसका, वैसा नाम रंख देना नाम निफेप है जैसे किसी का, जिन चुद 
नाम लाई कमाए वा पा 2ैंद अह & बम अकार उसी डी बढ़ होना 
स्थापना निचेप॑ हे। जैसे अतिमा',यह स्थापना 9 है [2४९ | जिसमें ऋजुसत नय की, आये, 
नही है कि जो रात नैंगय आह यों को अपेशा से. होता है बह इनक »। जैसे, डाल" जिन 
पैवको, जिनके समान मानना. दृत्यनित्तेप है॥ ०१३॥ वतंमानमें जिसकी जो पयोथ हो उसको उसी 


ये हो उसको उ 


पेड़ च हे न शी जैसे. 74' लय पु बढ हे न ॥ फूपा:2, आएचइुपारा 
पयायवाल[ कहना भावनिच्षप है । जैसे समवशरण में विराजमान, चार घातिकमों से रृदित, अनन्त ज्ञान, 


आदि चहुष्टय से. युक्त, और. दिव्य पर औदारिक शरोरबाले अरहंत की जिन-कहना आबनिक्षप्‌ 
 ७४॥॥ जिन नामबाला व्यक्त नाम जिन है, जिनन्द्र देव को. अतिमा ,अह स्थापना जिन है; 
जो आगे जिन होने बाला है वह द्रत्य जिन है और संम्नवरशरण में, विराजमान:मगवान भावजिद है। 


इस भ्रकार यहां संक्षेप से चारों निक्ञेपों का कधन,किया+ इसी “प्रकार थिस्तार से -भरे क्मका* 
जीवादि पदार्थों में अलग अलग उदाहरण जानता खाहिये,॥:७४४५ ॥ 


नए फिसेपाथे-ाआक्-में निक्षेप्र क'स्त्ररूप-बद्छसते हुए: हुय-से...उसमें/क्सा मेक यहतम्ी बतलाया 
गया है। ले ऐड जप 2 सेवक से हक हे, मह० व ब्युत्स्त्पथे;-क्रिक्षिम करन: होल: 
5:44 " हू: है कि | ० +5.« ८ 0,434] शब्द दयवुहपुर र्‌ 2 उसका. विभाग, अडा ह। बर्ग किरण कर 
रे ही निक्षप का काम नय विषयी है किन्तू निक्षप शाब्दिक विषय मा बेआगु का ही प्ुयोजकू दे इस: 
“४ दोनों में मौलिक भेद हे। निक्षेप केवल यह बताता है कि हमने जिस शब्द या वाक्य का 
बह किस विभाग में सम्मिलित किया जो जल मा 'उस शब्द प्रैयोग में जो 

आन्तिरिक मानसे परिणाम कार्य कर रहा हें उसके ' उद्धटिल कैरेता हैं। बह बतलें पु यह दम 
प्रयोग किस दृष्टिकोण से समीचीन है। इस प्रकार नय ओर निन्तेप इनमे क्यों भेद है ओर सिक्षय को 
क्या स्वरूप हे'इसफा 'खुशासा हो” जाता हैं वत्तरनित्तेप व्यवस्था के: जनुसारु समस्तणकक्‍्वन प्रयोग 
न|मादि चार भागों में विभक्त किया जा सकता है अतः निक्षेप के चार भेद माने गये हैँ। कहीं विवक्षा 


" | फ्स्ॉता(] हस्फकट 7 आर फिकरफपा पटइा:ए ३ शक, ऑयल. +रषनरटस्‍स्‍्टमरी)/२०॥४७४०+०१॥+ ६. इक८॑व- 


भ्रेथंम अध्याय प्ह्छ३ 


हक शुरुपैशाभपनित्ेपत्रेसोणमिंति' तब) 7 

' दव्यगुणपर्यवीनांगुकरि यथासस्मप दर्धाश्येधनीत' ७४६ ॥| 
तस्वभनिवेचनीय शुदधद्रव्थाधिर्कस्प मेवति भेर्तस ।* 

£ शुशपय यवत्‌' हरव्यं' एयविफर्थिकनयस्थ पक्षोउ्यस ॥| ७४७ ॥ 
यद्दिभमिर्यश्रनीय शुणफ्थववत्तदेर्थ' जास्त्वस्यत्‌ + 7 

' गुणक्वर्यक्यदिद॑ शर्देव' तस्‍्पं /तथी 'प्रभाणमिति ही ७४८ ॥ 
यद्‌ द्रव्यं तरकक्ष गुंणो यों अपरशुर्ण्तन्र द्रज्यभित्ति चाथोंत । 

। वृयोयो४पि यथा! स्यात्‌ ऋणिमेषपत्त स्वफ्स माज रात | ७ ०९॥ 

. यदिद द्रव्य स' शुणी' पोअपि शुणो द्रव्य मेतदिकाथात्‌ | 

» शदुभपपक्षें दक्षोः विधन्तिक अमाणपंक्षे्येम्‌ ॥ ७५० ॥ 

। पृथशादाममशिंट्ट' मिक्षेषों जयविशेर्ष इप यस्‍्मात्‌ वी! 
' तदृदाहरण मिपमादरित मंयानी निरूषणाफसिहै-३॥:७० १ ।॥ 


भेद से इसके अधिक भेद भी मिलतें हैं पर उनका इन चार भेदों में हो अन्तेभाव हो जाता है, अत 
यहां निक्षेप| के मुख्य बार भेद ही किये राये हैं शेष फबन सुगम हे व श८७४२ ॥| 
। गिन्य झादि में प्रमाणा नय आर निच्लेपयोश्रक्त-७टो, 

गुरु के उपद्रेशलुस्तार नक्म, ननक्षेप आ्योर्य प्रमाण का कथल फिया-। ; अर द्रव्य, गुण और पयोयों 
में यथायोग्य इन को घटित करके बतलाते हैं ॥ ७४६॥ 

तत्त्व अनिवचनीय है यह शुद्ध द्रव्याधिक नये को पेच्ते है! तथा गुण और पयायवाला द्रव्य दै 
युदू पर्ाव्रा्थिक् ज़्य- का प्ज्,दे.॥ ७४७ ॥ जो-यह! अनिबंच्ननीय हे ब्द्दी/ुगा,प्रयायवाल्ता दे, ..अन्य नहीं । 
फ्लो ज़ी छा, पग्नोयचाक्षा हे यही तक््व €. बह प्रमाण का-फक्त है, [ ४६ .5:..- >> ॥7 (० «४7 ७६7०७ "छ 
५ ७० +जो-अव्य है वह, गुण नहीं. हे. 4 जो-गुण हे-वह <्ब्य नहीं, हे ॥- काखाडप्रें.एकं :पुर्याय, दी. दे अह 
जाजुसूुन्ष लग,का पक्ष दे:करफ्रेंकि इसका सदी पक्क पक्त-है.॥-०४६,॥. ज़ो,ग्रह द्वव्य, हें चुद ुण,दैशमोर॑.ज़ो 
खुप! हैः बढ. द्रत्फ दे; “कर्मों कि-इनकता एक .ही ,अूथ दे।। :इस! प्रकार जो उम्रयःप्क्त. सें.वांत हे परढ,ममागा, फक् 
ज़ियदा चाहिओे: ॥ व) ते: # की का क्रसफि है 7० कॉफी हि छहत्र बरूतए णी 77 ०2] 3>॥२ 

नित्तेप नय विशेष के समान है इसलिये इसका एप्यक प्रहण कैरना! ज्यक्षहै/- क्यों कि 'मित्तेषों' का 
उद्ाझग़ नमों. के जिज्रेज़न ऊं, नियम सेआा जात हे ॥ ११११), ,.... 5 6 + ७ ५-७ (७० 
(नौ" ७ किशोष/ओ्रेन्‍न-प्रक्ृत में-क़व्यय गुण ओर पयोच् कर व्ययतम्बन्न - लेकर प्रयाशार्शिक धग्र, .द्रग्रार्धिक 
मर ललोफ।अ्माश/यज्ष को सममाने की योजभा क्री गई है ॥ “इसी! - प्रकार -आएहे | धकर-अझंनेक, - ग्रशिति/भाडिव 
नित्य-श्पनिर्य ओर" माव-श्रभावे इनकी अंसेक्ञापयोयरर्भिक “नम पत्त, द्स्भराधिका नग्र-पत्ता ओर प्रमाण. पते 
औो बेंतछञमो।गयारहित“इस-सब कथने का- तीत्पय: यहः है - कि किसी एक/धम:हसरा-वस्हु का विवेश्रद्ध/क्रदा 
कर्यायार्थिक मंध" है'। +नत्तथा? इक दाह उसका नि्भेष॑ करत द्र्योशिक मग्र- है, अआेर,।उना विरोधी करों /की 
रुकय खब ओ”पर॑रशा/करना अमर है। हम समलत्ते हैं ककि-इतने- स्रृस्कर णा्से सूल कभी के स्कक्तप़र 
प्रकाश पड़ जाता है इसलिये इन सबका पथक्‌ प्रथक्‌ खुलासा नहीं किया जाता ह॥-०७६७क९) ॥ ,५ 


१४४ पत्चाथ्यायौ 


अस्ति द्रव्यं गुणो5थवा पर्यायस्तत्‌ त्रयं मिथो3नेकेंम्‌ । 
व्यवहारेकविशिशे नयः स वाअ्नेकसंज्को न्‍्यायात्‌ ॥ ७५२ ॥ 
एक सदिति द्रव्यं गुणो5थवा पर्ययो5थवा नाम्ना | 

इतरद्‌ द्वयमन्यतरं लब्धमनुक्त स एकनयपक्ष! ॥ ७७३ ॥ 

न द्रव्यं नापि गुणो न च पर्यायों निरंशदेशत्वात्‌ | 

व्यक्न न विकल्पोदपि शुद्धद्रव्याथिकरय मतमेतत्‌ ॥ ७७५४ ॥ 
द्रव्यगुणपयर्याख्यैयेदनेक॑ सद्रिभिद्यते हेतो! । 
तदभेद्यमनंशत्वादेक॑ सदिति प्रमाणमतमेतत्‌ ॥ ७५५७ ।| 

अपि चारित सामान्यमात्रादथवा विशेषमात्रत्वात्‌ । 

अविवफक्षितों विपक्षो यावदनन्य! स तावदस्तिनयः ॥ ७५६ ॥ 
नास्ति व तदिद्द विशेषेः सामान्यस्थ विवक्षितायां वा । 
सामान्यैरितरस्य च गौणत्वे सति भवति नास्तिनय. | ७७७ ॥ 
द्रव्यार्थिकनयपक्षादरित न तत््य॑ स्वरूपतो5पि ततः | 

न च॒ नारित परस्वरूपात सबेषिकल्पातिगं यतो वस्तु ॥ ७५८ ॥ 


यदिदं नारित स्वरूपाभावादस्ति स्वरूपसद्भावात्‌ । 
कि कक ह 
तद्ाच्यात्ययरचितं वाच्यं सत्र प्रमाणपक्षरस्यथ । ७५७९ ॥ 


आओ बा की» “तय #चिक कही किक आया आज कब न ० ६००5०. ३१०१० %७ ४ % करा ०२७.० पक 


पूर्वोक्त विषय का विशेष खुलासा-- 

द्रव्य, गुण अथवा पर्याय ये तीनों परस्पर में भिन्न हैं। ऐसा कथन करना व्यवहार नय है अतः 
इस न्याय के अनुसार वह अनेफ है ॥ ७४२ ॥ नाम से चाहे द्रव्य हो, चाहे गुण हो या पर्याय हो किन्तु 
वह एक सत ही हे, इसलिये किसी एक के कहने से अनुक्त दोका अहण हो ही जाता है। यह एक नाम का 
प्ोयार्थिक नय पत्त हे | ७५३ ॥ न द्रव्य है, न गुण हे ओर न पयोय है, क्योंकि वस्तु अखंड है। वह 
किसी विकल्प से भी व्यक्त महीं की जा सकती है यह शुद्ध द्रव्यार्थिक नय का मत हे ॥ ७५४ ॥ युक्ति 
बश जिस सत ्‌ के द्रव्य, गुण और पयाय रूप से अनेक भेद किये जाते हैं बही सत्‌ अखण्ड होने से 
अमेद्य एक है यह प्रमाण का पक्त है || ७५५ ॥ 


वस्तु सामान्यमात्र से है. अथवा विशषमात्र से हे। इसमें जब तक विपक्ष अर्थात्‌ नास्तिपक्ष 
अविषक्षित रहता है तब तक वह एक अस्तिनय हे | ५६ ॥ वस्तु, सामान्य की बिबक्ञा होने पर गौण 
होने से विशेष रूप से नहीं है । ओर इसी प्रकार विशेष को विवक्ता होने पर गौण होने से सामान्य रूप 
से नहीं है, क्यों कि एक के विवजक्षित रहने पर दूसरा गोण हो जाता हे यह नास्तिनय है ॥ ७५७॥ 
द्रव्यार्थिक नय की अपेक्षा वस्तु स्वरूप से अस्तिरूप हू यह भी नहीं है ओर पर रूप से नास्तिरूप है यह्‌ 
भी नहीं है, क्‍यों कि वस्तु सब विकल्पों से रहित हे॥ 3५८॥ जो वस्तु स्वरूप के अभाव की अपेक्षा 
नास्तिरूप हे और स्वरूप के सद्भाव की अपेक्ता अस्तिरूप हे. वही 'अनिवबंचनीय हे यह सब प्रमाण 


पत्षका बाच्य हे ।। ७५६ ॥ ह 


प्रयेंम अध्याय श्श््न 


उत्प्ते विनशंयति सदिति यथार्खं प्रतिक्ष्ण यावंत्‌ । 
व्यवदारंविशिष्टों।यं नियतमनित्यों नयः प्रसिद्ध: स्यात ॥७६०॥ 


नोस्प्यते न नश्यति ध्रुवमिति सत्स्यादनन्यथाबूत्तेः । 
व्यवद्ारन्तभूंतो नयः स नित्यो5प्यनन्यशरणः स्यात्‌ ॥ ७६१ ॥ 


न विनश्यति वस्तु यथा तथा नेव उत्पद्यते नियंमाव । 
स्थितिमेति न केवलमिह भवति स निश्वयनयस्य पक्षश्र | ७६२ ॥ 


यदिदं नास्ति विशेषे! सामान्यस्य विवक्षया तदिदम । 
_उन्मज़त्सामान्यैरस्ति तदेतत्प्रमाणमविशेषात्‌ ॥ ७६३ ॥ 


अभिनवभावपरिणतेयों5यं वस्तुन्यपूवेसमयों यः । 
हति यो वद॒ति स कश्रित्पयायाथिकनयेष्वभावनयः | ७६४ ॥ 


परिणममाने5पि तथा भूतैभविर्विनश्यमाने5पि । 
नायमपूर्वों भावः पर्यायार्थिकविश्विष्भावनयः ॥ ७६५७ ॥ 


शुद्धृद्रव्यादेशादभिनवभावो न सबंतो वस्तुनि । 
नाप्यनभिनवश्र यतः स्यादभूतपूवों न भूतपूर्वो वा ॥| ७६६ ॥ 


अभिनवभावैयदिदं परिणममान प्रतिक्षणं यावत्‌ । 
असदुत्पन्नं न दि तत्सन्न्टं वा न प्रमाणमतमेतत्‌ ॥ ७६७ ॥ 


बात अत के का ० परी रंथत पहली कमी. चुका. पी. चिअती ू५आ अमी गशाकता आती सकी पानी पहली पक पाती" पाक फेकाआ अकता नया पिन के 


सत प्रति समय यथायोग्य उत्पन्न होता हे ओर विनष्ट होता हे यह नियम से प्रसिद्ध अनित्य नेय 
है जो व्यवहार नय का एक भेद है. ७६० ॥ सत्‌ नियम से न उत्पन्न होता हे और न बविनष्ट हीता है क्‍यों 
कि उसका अन्य प्रकार से परिणमन नहीं होता। यह स्वयं एक नित्य नय है जो व्यवहार नय के अन्तर्गत है 
॥ ७६१ ॥ जैसे वस्तु उत्पन्न नहीं होती हे वेसे ही नियम से वह नष्ट भी नहीं होती हे श्रौर इसी प्रकार बेह 
केबल स्थित भी नहीं रहती है । यह निश्चय नय का पक्ष हे ॥ ७६२ || जो यह सामान्य की बिवज्षा होमे 
पर विशेष रूप से नहीं है वही विशेषों की विवक्षा होने पर सामान्य रूप से नहीं है यह प्रमाण पक्ष है ॥।७६३॥ 


न्यूतन भावका परिशमन होने से वस्तु में न्यूतन भाव होता है। ऐसो जो कोई कथन करता हैं वह 
पर्यायार्थिक नयों में अभाव नय हे ॥ ७६४ ॥ जिस वस्तु के जेसे भाव हैं उनके अनुसार उस वस्तु के 
परिणयमन करने पर और विनष्ट होने पर भी अपूव भाव नहीं होता है ऐसा मानना भावनय है जो कि 
पर्ोयार्थिक नय का एक भेद है ॥।| ७६५॥ शुद्ध द्व्याथिक नय की अपेक्षा वस्तु में सब प्रकार से न न्यूतन 
भाव होता है और न प्राचीन भाव ही होता है, क्‍योंकि इस नय की दृष्टि में न वह अभूतपूर्व ६ और न 
भूलमूव ही ॥ ७६६॥ जो यह सत्‌ प्रतित्षण न्यूतन भावों के द्वारा परिणमनशात्ष हे वह न तो असल कप 
५१६ 
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इत्यादि यथासम्भवमुक्तमिवानुक्तमपि च नयचक्रमू | . 
योज्यं यथागमादिह ग्रत्येक्मनेकभावयुतम्‌ ।| ७६८ | 


आह बनी ली हे जी कि बी ही 2८ आफ फिल्मी के | उजना जनम भामी पलटा उमा 2 के. रा समआर चमक ७ फनी क आय पक रे... >अन्‍ी आक का के नया अमर अमिामकि मत जी कि क >तरी अं 5. 
जि ना 


न 0 


से उत्पन्न ही होता है और न सत्‌ रूप से विनष्ट ही होता हे यह अ्माणपंक्ष है ॥ ७६७॥ इत्यादि रूप से 
यथा सम्भव जितना भी नयचक्र यहाँ पर कहा गया है ओर उसी के समान जितना भी नयश्क्र यहाँ पर 
नहीं कहा गया है उसे भी आगम के अनुसार अनेक भावों की अपेक्षा अलग अलग रूप से घटित कर 


लेना चाहिए ।॥| ७६८ ॥ 


विशेषा्थ--जैसा कि हम पहले लिख आये हैं कि इस भ्रन्ध में द्रव्यार्थिक नय को ही निश्चयनय 
ओर पर्यायार्थिक नय को ही व्यवहार नय बतलाया गया है। साथ ही इनका कया स्वरूप है इस पर भी 
विस्तृत प्रकाश डाला गया हँ। अब यहां इस बात का विचार करना है कि अन्यत्र द्र॒व्यार्थिक नय और 
पर्यायाथिक नय का या निश्चय नय ओर व्यवहार नय का जो स्वरूप बतलाया गया हे उससे इसमें क्या 
अन्तर हैं। इसके लिये हमें समयसार आदि अध्यात्म प्रन्थ और षट्खण्डागम आदि सिद्धान्त ग्रन्थों 
में स्वीकार की गई पद्धति को प्रथक्‌ प्रथक्‌ रूप से ग्रहण करके ही विचार करना होगा । समयसार में 
निश्चय नय को भूता्थ और व्यवहार नय को अभूता्थ बतलाया है ! वहां इसके अतिरिक्त इन नयों के 
विपय में ओर कुछ भी नहीं लिखा गया हे । तथापि समयसार आदि ग्रन्थों में जिस क्रम से वर्णन किया 
गया दे उस पर दृष्टि डालने से इन नयों के स्वरूप पर पर्याप्त प्रकाश पड़ जाता है। वहां जो कुछ भी 
बतलाया गया है उसका एक भाग यह है कि जो नय पर निमित्त की अपेक्षा किये बिना वस्तु के गुण 
धर्मों को उसी के बतलाता है वह निश्चय नय है और जो नय निमित्त की प्रमुखता से बस्तु का कथन 
करता है वह व्यवहार नय हे। इस प्रकार जब हम समयसार के उक्त निश्चय नय केसाथ इस ग्रन्थ के निश्चय 
नय का मिलान करते हैं तो हमें इन दोनों को प्रतिपादन शैली में मौलिक अन्तर नजर आता हे । समयसार 
में जहाँ विवज्षित वस्तु के गुण धम उसी के बतलाने रूप अथ में निश्चयनय चरिताथथ है वहाँ इस ग्रन्थ में 
व्यवहार मात्र का प्रतिषेध करना निश्चयनय का विपय माना गया हैं। यद्यपि समयसार में प्रतिषेध द्वारा 
भी निश्चव नय का विषय दशाया गया हे परन्तु इसकी मयादा नैमित्तिक धर्मों को विवक्षित वस्त के न 
बतलाने तक ही सोमित है। इसलिए उसका भी मिलान इस ग्रन्थ में वर्शित निश्चय नय के साथ पूरी तरह 
से नहीं किया जा सकता हे | फिर भी समयसार में एक दृष्टि का निर्देश और किया है जो अखर्ड एकत्व 
का निर्देश करती ह। जसे न दशन हे न ज्ञान हे ओर न चारित्र हे किन्तु एक ज्ञायकभाव है । मालूम पडता 
हे कि पद्नाध्यायीकार ने निश्चय नय के विषय को इसी अश्रथ में चरिताथ माना है। यह दृष्टि अशेष 
विशषों से हटाकर चित्त को एक सामान्य तत्त्व की ओर ले जाती है जो द्रव्यार्थिक नय का वाच्य हे । 
इसी से पद्नाध्यायीकार द्रव्यार्थिक नय ओर निश्चय नय को एक मानते हैं। पंचाध्यायौकार के मत से 
यह दृष्टि प्रधान है ओर स्वरूप सिद्धि के लिये परमावश्यक हे। मालूम होता है कि जो प्योयबुद्धि न होकर 
द्रव्य दृष्टिवाला हैं वही सम्यग्टृष्टि हें यह कथन इसी पर से फलित किया गया है । इसी प्रकोर सैद्धन्तिक 
ग्रन्थों में जो द्र॒व्योथिक नय के नैगम, संग्रह ओर व्यवहार ये भेद मिलते हैं वहाँ जिस विवक्षा से ये भेद 
किये गये हैं उस विवज्ञा में और इस ग्रन्थ में बतलाये गये निश्चय नय की विवत्षा में यह प्न्तर हे कि 
सिद्धान्त अन्थों में कालकृत भेद के पूर्व तक जितना भी भेद है वह सब द्रव्याथिक नय का विषय मान 
लिया गया है किन्तु इस ग्रन्थ में द्वव्यादि की अपेक्षा किये गये भेद मात्र को पर्याय माना गया है। यही 
सबब है कि इस ग्रन्थ में द्रव्याथिक नय के भेदों का निषेध किया गया है जब कि अन्यत्र उसके नैगमादि 
भेद.बन जाते हैं। आशय यहद्द हे कि इस ग्रन्थ में भेदसात्र को पर्याय कोठि में लिया गया दे इसलिये इस 
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हिसाब से विचार करने पर नैगमादि सभी नय पर्यायार्थिक नय व्यवहार नय के भेद प्राप्त होते हैं ओर 
द्रव्यार्थिक नय या निश्चय नय एक प्राप्त होता है पर इस ग्रन्ध में द्रव्याथिक नय या निश्चय नय को भूतार्थ 
ओर पर्योयार्थिक नय या व्यवहार नय को अभूताथे बतलाया है सो इसका यह कारण प्रतीत होता है कि 
जिस प्रकार भेद करने में कहीं कार्य कारण की, कहीं निमित्तनैमित्तिक भाव आदि की विचत्ता लेनी पड़ती 
है उस प्रकार अभेद में इन सबकी विवज्ञा नहीं रहती। यतः कार्यकारण भाव ओर निमित्तनैमित्तिक आदि 
भाव पर हैं अतः व्यवहार नय अभूताथ है और निश्चय नय में पर की अपेन्ञा नहीं हे इसलिये वह भूताय 
है। इस प्रकार अन्यत्र जो व्यवहार नय और निश्चयनय का खुलासा किया गया है उससे इस ग्रन्थ में 
बर्शित निश्चय नय ओर व्यवहार नय के स्वरूप में कहाँ तक सारूण ओर कहां तक अन्तर है यह 


निर्णय हो जता हे । 


प्रथम अध्याय समात्त । 


दूसरा अध्याय 


सिद्ध विशेषवद्वस्तु सत्सामान्यं स्वतो यथा । 
नासिद्धो धातुसज्ञोडपि कश्नित्पीतः सितोउपरः ॥ १ ॥ 


बहुव्यापकमेवेतत्सामान्यं सरशत्वतः । 
अस्त्यल्पव्यापको यस्तु विशेषः सदश्षेतरः || २॥ 


जीवाजीवविशेषो5स्ति द्रव्याणां शब्दतो5थेतः । 
 चेतनालक्षणो जीवः स्यादजीवो5प्यचेतनः || ३ ॥ 


वस्तु सामान्य विशेषात्मक है इसकी पिश्चि-- 


जिस प्रकार कोई धातु पीली ओर कोई धातु सफेद होती हे यह बात असिद्ध नहीं है। उसी 
प्रकार वस्तु सामान्य रूप ओर विशेषरूप होती है यह बात भी स्वतः सिद्ध हे ॥ १ ॥ जो सादृश्यरूप से 
बहुत में व्याप्त करके रहता हे बह सामान्य कहलाता है ओर जो अल्प में व्याप्त कर रहता है वह सामान्य 
से भिन्न विशेष कहलाता हे ॥ २॥। 
श्षिशेषार्थ--यहां वस्तु के सामान्य ओर विशेष ऐसे दो भेद किये गये हैं। सट्ृश परिमाण के 
कारण बस्तु सामान्य कहलाती है ओर अवान्तर भेदों की अपेक्षा वह विशेष कहीं जाती है | इस प्रकार 
प्रत्येक बस्त सामान्य विशेष उभयरूप होती हं। बेशेपिकां मे जिस प्रकार सामान्य को स्वतन्त्र और 
विशेष को स्वतन्त्र पदाथ माना है उस प्रकार ज॑न परम्परा में सामान्य को स्वतंत्र ओर विशेष की स्व॒तन्त्र 
पदार्थ न मान कर परस्पर सापेक्ष माना गया है । वशेषिक मानते हैं कि द्रव्यत्व, गणत्व, कमेत्व आदि 
विविध जातियां हैं जो सबंधा नित्य ओर व्यापक हैं। किन्त जन परम्परा में ऐसी नित्य और 5्यापक 
जातियां नहीं मानी गई हैं। यहां सामान्यका अथ सद्श परिणाम लिया गया है जो अनेक व्यक्तिनिष्ठ 
होने से बहुत्यापक माना गया है। यहां बहुव्यापक का अथ बहुत देश में व्याप्त कर रहन। नहीं है । वैशेषिक 
ऐसा मानते हैं कि जिस प्रकार दो मनुष्यों में मनुष्यत्व पाया जाता है उसी प्रकार दो मनुष्यों के अ्रन्तराल 
में भी मनुष्यत्व रहता हे । परन्तु जन परम्परामें ऐसा नहीं माना गया है| यहां मनुष्यों में तो मनुष्यत्व 
माना गया है परन्तु मलुष्यों के अन्तराल में मनुष्यत्व नहीं माना गया हे । यहां मनुष्यरूप सटश परिशाम 
ही मनुप्यत्व का अथ लिया गया है। इस लिये प्रकृत में जो सामान्य को बहुव्यापक और विशेष को 
अल्पव्यापक बतलाया है सो इसका इतना ही अर्थ है कि जो बहुत व्यक्षियों में पाया जाता है वह 
सामान्य कहलाता है और जो अल्प व्यक्तियों में पाया जाता हे वह विशेष कहलाता है। इससे सामान्य 
और विशेष ये आपेज्षिक धम हैं यह भी सिद्ध हो जाता दै। प्रकृत में इसी अपेक्षा से बस्त के सामान्य 
ओर विशेष ऐस दो भेद किये गये हैं। यहां वस्त के इन दो भेदों की सिद्धि में जो पीली और सफेद 
ओ को उदाहरणरूप में प्रस्तत किया गया है सो यह स्थूल दृष्टान्त हे इतना यहां विशेष जानना 
बाहिये ॥ १-२॥ 
जीव आर अजीव के लक्षण [ृवंक जीव तत्त की पिद्वि-- 


शब्द झर-आ्थ सेनों की अपेक्षा द्रत्यों करे जीन ओर अजीब ऐसे दो भेष हैं । इनमें से मीबका द 
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नासिद्धं सिद्धवष्टान्ताच्वेतनाचेतनद्व यम । 
जीवद्वपु्ेटादिम्यो विशिष्ट कथमन्यथा ॥ ४ ॥ 


अस्ति जीवः सुखांदीनां स्वसंवेदनसमक्षतः । 
यो नंवं स न जीवो5स्ति सुप्रसिद्धो यथा घट ॥ १ ॥ 


हति हेतुसनाथेन प्रत्यक्षेणावधारितः । 
साध्यो जीवः स्वसिद्धथर्थमजीवश्च वतो5न्यथा ॥| 5 ॥। 


मूर्तामृतेविशेषश्च द्रव्याणां स्याजिसगंतः । 
मृत स्यादिन्द्रियग्रा्म तदग्राह्ममृर्तिमत्‌ ॥ ७ ॥ 


न पुनर्वास्तवं मृर्तममृत स्थादवास्तवम्‌ । 
स्वेशुन्यादिदोषाणां सह्निपातात्तथा सति ॥ ८ ॥ 


स्पशों रसरच गन्धश्च वर्णोज्मी मृ्ति संज्ञकाः । 
तथोगान्मूर्तिमद्‌ द्वव्यं तदयोगादमृतिमत्‌ ॥ ९ ॥ 


जय ्र के के आलम ने ता अभिक मी मात अमयायरी 
& रह जानी 


लक्षण चेतना हैं ओर अजीब अचेतन होता है ॥ ३ ॥ द्रव्यों के चेतन ओर श्रचेतन ये दो भेद असिद्ध 
नहीं हैं. किन्तु प्रसिद्ध दृष्टान्त से ये सुसिद्ध हैं । यदि चेतन और अचेतन को अलग अलग नहीं माना जाता 
है तो घटादिक से जीत। हुआ शरीर विशिष्ट केसे सिद्ध हो सकता है ॥ ४ ॥ जीव है, क्‍यों कि सुखादिक 
का स्वसंवेदन प्रत्यक्ष होता हैं । जो जीव नहीं है उछ सुखादिक का स्वसंबेदन प्रत्यक्ष भी नहीं होता, जसे 
सुप्रसिद्ध घट! इस प्रकार इस स्वसंवेदन ग्रत्यक्षरूप हेतु के साथ प्रत्यक्ष द्वारा जीब का निश्चय करके 
आत्मसिद्धि के लिये उसकी सिद्धि कर लेनी चाहिये। यह जीवका स्वरूप हुआ ओर अजीव इससे 
विपरीत गुणधमंवाला है ॥ ६॥ 


विशेषाथ --यहां द्रव्यों के जीव ओर अजीब य दो भेद करके उनकी सिद्धि की गई हे । इन 
दोनों में चेतना के सद्भाव ओर असद्भाव की अपेज्ञा भेद है। घटादिक से जीते हुए शरीर की जो 
विशेषता है बह ही एक ऐसा प्रमाण है जो इन दोनों के प्रथक अस्तित्व को सिद्ध करता है | इसके अलावा 
सुखादिक का जो स्वसंवेदन प्रत्यक्ष होता है इससे भी जीव की स्वतंत्र सत्ता जानी जाती हे । इस तरह 
जगत्‌ में दो प्रकार के पदार्थ हैं. एक जीब ओर दूसरा अजीव। जीवका स्वभाव ज्ञान दर्शन है और 
अजीव इससे विलक्षण स्वभाववाला हे यह उक्त कथन का तात्पय है ॥ ३-६ ॥ 


मूते भौर भअमूत दोनों प्रकार के द्रव्यों की विद्धि-- 
द्रव्यों के मूते ओर अमूत ये भेद स्वभाव से हैं। जो इन्द्रियों के द्वारा अहण करने थोग्य हे 
बह मूर्त पदार्थ है। और जो इन्द्रियों के द्वारा प्रहण करने योग्य नहीं है बह अमूते पदार्थ है॥ ७ ॥|-किन्तु 
जो वस्तुरूप हे वह मूते है ओर जो वस्तुरूप नहीं हे वह अमूत हे यह मानना ठीक नहीं है, क्योंकि ऐसा 


मानने पर सबब शुत्य, आदि अनेक दोष आते हैं ॥ ८।॥ स्पर्श, रस, गन्ध और वर्ण इनकी मूर्ति संज्ञा 
है। यें जिसमें पाये जाते हैं. वह भूत द्रष्य है ओर ये जिसमें नहीं पायें जाते वह अमूस्त द्रव्य है | ६ || यह, 


दूसरा अध्याय श्र 


नासम्भवं भरवेदेतत प्रत्यक्षानुमवाच था । 
सन्निकर्षों5स्ति वर्णायेरिन्द्रियाणां न चेतरे; ।| १० ॥ 


नन्वमूर्ताथसद्भावे कि प्रमाणं वदाद्य नः । 
यहिनापोन्द्रियार्थाणां सन्निकर्षत्‌ खपुष्पवत्‌ ॥ ११ ॥ 


नेवं यतः सुखादीनां संवेदनसमक्षतः । 
नासिद्ध वास्तवं तत्र किन्त्वसिद्ध रसादिमत्‌ ॥ १२ ॥ 


तथ्था यद्रसन्ञानं स्वयं तन्न रसादिमद | 
_यस्माज्ञ्ानं सुख दुःखं यथा स्यान्न तथा रसः ।| १३ ॥ 


नासिद्ध सुखदूःखादि ज्ञानानथोन्तरं यतः । 
चेतनन्वात्‌ सुख दुःखं ज्ञानादन्‍्यत्र न क्वचित्‌ ॥ १४ ॥ 


बात असम्भव भी नहीं है, क्‍योंकि प्रत्यक्ष और अनुभव से इसकी सिद्धि होतो द्वे। हम देखते हैं कि 
इन्द्रियोंका रूपादि क॑ साथ सन्निकर्ष होता हे किन्तु इतर गुणों के साथ नहीं होता ॥ १०॥ 
विशेषार्थ-यहाँ द्रत्यों के मूत और अमूत ये दो भेद सिद्ध करके बतलाये गये हैं। एक चाबीक को 
छोड़ कर शोष सब आस्तिक दर्शनकारों ने द्रव्यों के इन भेदों को स्वीकार किया हे। उन्होंने इनका भेदक 
यह लक्षण माना है कि जो इन्द्रियों के द्वारा ग्रहण करने योग्य होते है वे मू्त द्रव्य हैं. ओर जो इन्द्रियों के 
द्वारा ग्रहण करने योग्य नहीं होते वे अमूत द्रव्य हैं। यद्यपि परमाणु आदि का इन्द्रियों द्वारा प्रहण नहीं 
होता तो भी उनमें ऐसी योग्यता पाई जाती है जिससे उनके स्कन्धरूप हो जाने पर उनका इन्द्रियों के द्वारा 
प्रहण होने लगता है इसलिये वे भी मूर्त हैं। परन्तु चावांक मूर्ते ओर अमूर के इस भेद को नहीं मानता । 
बह मूर्त द्रव्यों को वास्तविक ओर अमूत द्रव्यों को अवाम्तविक मानता हैं। ससने इस विषय में एक 
इन्द्रिय प्रत्यक्ष को ही प्रमाण माना है। उसका कहना है कि मूतद्रव्यों का ही इन्द्रियों द्वारा ग्रहण होता 
हे इसलिये वे ही वास्तविक हैं । अमूते द्रव्यों का इग्द्रियों द्वारा ग्रहण नहीं होता इसलिये वे वास्तविक 
नहीं है । किन्तु उसका ऐसा मानना ठीक नहीं है, क्योंकि अनुभव के आधार से अमृत पदार्थ की सिद्धि 
होती है। इस तरह जगत्‌ में मृत और अमूत दोनों प्रकार के पदाथ हैं. यह निश्चित होता है ॥| ७-१० | 
अमूर्त पदाथ की सिद्धि - 
शंक--शंकाकार कहता है कि इस समय हमें बतलाइये कि अमूते पदाथ है इसमें क्‍या प्रमाण 
है, क्‍योंकि इन्द्रिय और पदार्थ के सन्निकर्ष के बिना वस्तु का सद्भाव मानना आकाश फृत्ञ के 
समान है ॥ १९॥ 
समाधान-टऐसा नहीं है, क्योंकि सुखादिकका जो स्वसंवेदन प्रत्यक्ष होता है इससे अमृत्त 
पदाथ की सिद्धि होती है। इससे यह मालूम पड़ता है कि अमूते पदाथ वम्तुरूप मानना असिद्ध नहीं है 
किन्तु उसे रसादिवाला मानना ही असिद्ध हैं| १९॥ खुलासा इस प्रकार हे--जो रस का ज्ञान है वह 


स्वयं रस आदिवाला नहीं हे क्योंकि जिस प्रकार ज्ञान सुख ओर दुःख उभयरूप होता हे उस प्रकार वह 
रसरूप नहीं होता हे ।। १३ ॥ सुख ओर दुःख आदि ज्ञानसे अभिन्न हैं यह बात असिद्ध भी नहीं हे, क्योंदछि. 


१२ पेश्ाध्यामी 


न पुनः स्वेरसश्ारि सुख दुःखं चिदात्मनि । 
अचिदात्मन्यपि व्याप्त वर्णादी तदसम्मवात्‌ ॥ (५ ॥ 


ततः सिद्ध चिदात्मादि स्थादमृ्ते तदथवत््‌ । 
प्रसाधितसुखादीनामन्यथानुपपत्तितः ॥ १६ ॥ 


नन्‍्वसिद्धं सुखादीनां मूर्तिमचादमूर्तिमत्‌ । 
तथ्था यद्रसन्ञानं तद्सो रसवधतः ॥ १७ ॥ 


तन्मृतत्वे कृतस्त्यं स्थादमूर्त कारणादिना । 
यत्साधनाविनाभूत॑ साध्यं न्‍्यायानतिक्रमात्‌ ॥ १८ ॥ 


नैवं यतो रसायथ ज्ञानं तन्‍न रसः स्वयम्र । 
अर्थाज्ज्ञानममूत स्यान्मूर्त मृतोपचारतः ॥ १९ ॥ 


न पुनः स्वथा मूत ज्ञान वर्णादिमद्यतः । 
स्वसंवेद्या्यमावः स्यात्तज्जडत्वानुषड्रतः ।। २० ॥ 


तस्माहरणादिशुन्यात्मा जीवाद्यथों5स्त्यमू्तिमान । 
स्टीकतंव्य: प्रमाणाद़ा स्वानुभूतेयंथागमात्‌ ॥ २१ ॥ 


सुख और दुखः चेतन दोनेसे वे ज्ञानके सिवा अन्यत्र नहीं पाये जाते हैं।| १४॥ यदि कहा जाय कि म्वैर 
संचारी होने से जिस कार सुख ओर दुःख चिदात्म! में व्याप्त हो रहे हैं उस प्रकार ये अचिदात्मा में भी 
व्याप्त हो रहे हैं. सो यह कहना भी ठीक नहीं है, क्‍योंकि वर्ण आदि में सुख और दुःखका पाया जाना 
असम्भव है ॥| १५॥ इसलिये चेतन्य आत्मा आदि वास्तव में अमूत सिद्ध होते हैं, अन्यथा अच्छी तरह 
से सिद्ध किये गये सुखादिक नहीं बन सकते हैं ॥ १६॥ 

' शका-सुखादिक मूर्तीक हैं. इसलिए अमूत पदार्थ मानना असिद्ध है। खुलासा इस प्रकार 
है--जो रसका ज्ञान हे बह चूंकि रसवाला हे इसलिए रस ही हे॥ १७॥ इस प्रकार रसज्ञान के मूर्त 
हो जाने पर विना कारण के अमूत पदाथ केसे सिद्ध हो सकता हे, क्‍योंकि साध्य का साधन के साथ 
अबिनाभाव होता है । न्याय की रीति भी यही हे। उसका अतिक्रम नहीं किया जा सकता ? 

समाधान--ऐसा नहीं हे, क्योंकि जो रसादि को विषय करनेवाला ज्ञान होता है वह स्वयं 
रसरूप नहीं हो जाता हे । वास्तव में ज्ञान अमूत ही होता है, वह तो मूतंपने के उपचार से केवल मूत 
माना गया है ॥ १६ ॥ किंतु इससे ज्ञान को स्वथा मूर्त नहीं माना जा सकता जिसले कि वह वर्णादिक 
बाला सिद्ध होवे। यदि उसे स्वंथा मू्त माना जायगा तो उसे जडत्व श्राप्त होगा जिससे वह स्वसंदेदी 
झऋयांदि रूप नहीं बनेगा ॥ २० ॥ इसलिये स्थानुभव प्रमाण के बल से आगमानुसार बर्णादि से रहित अमूत्त 
जीबादि पदार्थ हैं । ऐसा स्वीकार कर लना चाहिये॥ २१॥ ; 

विशेषाय--मूत पदार्थों की सिद्धि पहले कर आये हैं! अब यहाँ अमूर्त पदार्थों की सिद्धि 
करकें बतलाई गई दे । यह पुराना वाद दे कि जीव मूत हे कि अमूत। चार्वाक मानता है कि खेदमा 


दूसरा अध्याय १४३ 


लोकालोकविशेषो35स्ति द्रव्याणां लक्षणाद्रथा | 
पद्द्॒व्यात्मा स लोको5स्ति स्थादलोकस्ततोअन्यथा ॥ २२ ॥ 


सो5प्यलोको न शृन्यो5स्ति पड़मिद्रंव्यैरशेषतः । 
व्योममात्रावशेषत्वात्‌ व्योमात्मा केवल भवेत्‌ ॥ २३ ॥ 


व्यमफ |» ना, 
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भूत चतुष्टय के योग्य मिश्रण का परिमाण हे इसलिए बह मू् ही है। किंतु सभी आस्तिक उसके इस 

मत से सहमत नहीं हैं। सब ने किसी न किसी रूप में जीव द्रव्य की स्वतंत्र सत्ता स्वीकार की है। जैन 

दर्शन भी जीव की स्वतंत्र सत्ता मानता है। उसने जीव को ज्ञान और सुख आदि रूप माना है, 

रसादिवाला नहीं | उसकी इस बिषय में यह युक्ति हे कि जिस प्रकार 'मैं सुखी हूं, दुखी हूं? ऐसा स्वसंवेदन 

प्रत्यक्ष होता है 'उस प्रकार "में रूपवाला हूं रसवाला हूँ' ऐसा स्वसंवेदन प्रत्यक्ष नहीं होता। इससे मालूम 

पड़ता है कि रूप रसादिवाले पदार्थों से श्रपने को सुखी दुखी अनुभव करने वाला पदार्थ भिन्न है। यद्यपि 
अबने से भिज्न धन मकान आदि के योग से भी "मैं धनवाला हूं, में मकानवाला हूँ! ऐसा प्रत्यय देखा 

जाता है और आत्मा के साथ संग्रोग को प्राप्त हुए शरीर के निमित्त से 'मैं रूपवाला हूँ, मैं कुरूप हैँ ऐसा 

प्रत्यय देखा जाता है पर यह प्रत्यय जिस प्रकार भ्रममूलक है. उस प्रकार मैं सुखी हूँ, 'मैं ज्ञानवाला हूँ? 

यहू प्रत्यय श्रममूलक नहीं माना जा मकता, क्योंकि सुख और ज्ञान जिस प्रकार आत्मा से अभिन्न 

रूप से अनुभव में आते हैं उस प्रकार शरीर, धन सकान आदि अभिन्न रूप से अनुभव में नहीं आते 

इसलिए यही निश्चय होता है कि सुख ओर ज्ञान आदि का अभिन्न रूप से अनुभव करनेवाला पदाथ 

शरीर आदि से जुदा है और वह अमूर्त हैं। मूर्ते उसे इमलिए नहीं माना जा सकता है, क्‍योंकि वह 

रूप रसवाला नहीं है। इससे उसकी स्वतंत्र सत्ता है। हम देखते हैं कि जहाँ रूप रस पाये जाते हैं वहाँ 

सुख और ज्ञान आदि नहीं पाये जाते ओर जहाँ सुख ओर आन आदि पाये जाते हैं बहाँ रूप ओर रस 

आदि नहीों पाये जाते । इससे मूर्त और अमूर्त पदार्थों की स्वतंत्र सत्ता सिद्ध होती है। अनुभव में भी 

ऐसा ही आता है , अतः अमूते पदा्थ भिन्न सत्तावाला है यह सिद्ध होता है। आगम में इसके पाँच 
भेद किये गये हैं--जीब, धर्म, अधर्म, आकाश, और काल । प्रकृत में जीब द्रव्य की प्रमुखता है इसलिए 
इस दृष्टि से सिद्धि की गई है। यद्यपि आत्मा को मूर्त सिद्ध करने के लिए यह युक्ति दी जाती है कि रस- 
ज्ञान रसके अभाव में नहीं पाया जात] इसलिए वह रसरूप ही होता है, पर विचार करने पर यह युक्ति 
समीचीन नहीं प्रतीत होती, क्योंकि यदि ग्सज्ञान को रस रूप माना जाता है तो जहाँ जहाँ रसका 
सद्भाव पाया जाता है वहां वहां रसज्ञान का सद्भाव अवश्य होना चाहिये पर ऐसा होता नहीं। इससे 
मालूम पड़ता है कि रस भिन्न हे ओर ज्ञान भिन्न हे । रसका आधार पुद्ल द्रव्य है ओर ज्ञान का आधार 
आत्मा । इस प्रकार मूर्त पदाथ से अमूत पदार्थ भिन्न है यह निश्चित होता है।| ११-२१॥ 

लोकालोक विचार-- 


ऐसे दो भेद हैं। यथा--जो छह द्रव्यमय है वह लोक 

है और जो इससे विपरीत है वह अलोक है।॥ २२ ॥ उसमें भी अलोक छुट्टों द्रव्यों से स्वंथा शून्य नहीं 

है। किन्तु अलोक में एक आकाश द्रव्य शेप रहता है इसलिये बह केवल आकाशमय है ॥ २३॥ 
विशेषार्थ--यहां लोकालोक का विभाग करके बतलाया गया है.। अन्यत्र लोक का “्युपपत्तिलभ्य 

अर्थ यह बतलाया है कि जहां जीवादिक सब द्रव्य देखे जांय चह लोक हैं ओर जहां जीवादिक सब द्रव्य 

नहीं देखे जाते वह अलोक है। इसी व्याख्या के अनुसार प्रकृत में लोक को छुट्दों द्रव्यमय और अलोक को 

इससे विपरीत बतलाया है। किट! इस से यह न समझ लिया जाय कि अलोक शूल्यरूप है। यद्यपि यह 
२० 


भ्क् 


लक्षणानुसार द्रव्यों के लोक ओर अलोक 
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क्रियाभावविशेषो5स्ति तेषामन्वर्थतो यतः । 
भावक्रियादयोपेताः केचिद्धावगता! परे ॥ २४ ॥ 


भाववन्तौ क्रियावन्तौ द्वावेतों जीवपुद्ठलौ । 
तो च शेषचतुष्क॑ च पडेते भावसंस्कृता! || २७ ॥ 


तन्र क्रिया प्रदेशानां परिस्पन्दश्वलात्मकः । 
भावस्तत्परिणामो5स्ति धारावाह्येकवस्तुनि ॥ २६ ॥ 


नासम्भवमिदं यस्मादर्था; परिणामिनो5निशम्‌ । 
तत्र केचित्‌ कदाचिद्वा प्रदेशचलनात्मकाः ॥ २७ ॥ 


तद्यथा चापिचिदृ द्रव्यं देशनारभ्य मंया | 
युक्‍्त्यागमलुभूतिम्यः पूर्वाचार्यानतिक्रमात्‌ ॥॥ २८ ॥ 


ठीक है कि अलोक में जीव, पुद्रल, धमं, अधरम ओर काल ये पाँच द्रव्य नहीं पाये जाते। फिर भी वह 
केवल आकाश द्रव्य तो पाया ही जाता है इमलिये अलोक एक आकाश द्रव्यमय है ऐसा यहां जानना 
चाहिये ॥| २२-२३ ॥ 

द्रब्यों को कियाततों भर मावकती शक्ति का विचार-- 


उन द्वव्यों के अन्ब्थ रूप से क्रियारूप ओर भावरूप ऐसे दो भेद हैं। क्यों कि कितने ही द्रव्य 
भाव ओर क्रिया इन दोनों से युक्त होते हैं और कितने ही द्रव्य केवल भावरूप होते हैं ॥ २४ ॥ जीब 
ओर पुद्ठल ये दोनों द्रव्य भाव और क्रिया दोनों से युक्त हैं। तथा ये दोनों और शेष चार इस प्रकार ये 
छुट्टी दत्थ भाव विशेष से युक्त हैं ।। ०५॥ क्रिया ओर भाव इन दोनों में से जो प्रदेशों का हलन चलन 
रूप परिस्पन्द होता हे वह क्रिया कहलाती हे ओर प्रत्येक वस्तु में हानेवाले प्रवाहरूप उसके परिणमन को 
भाव कहते हैं ।| २६॥ यह बात असंभव भी नहीं हे. क्यों कि सभी पदार्थ प्रति समय परिणमन करते 
रहते हैं । उनमें भी कितने ही द्रव्य कदाचित प्रदेश चलनाव्मक भी देखे जाते हैं ।। २७॥ 

विशेषाथ--- यहां पर पदार्थों में दो प्रकार की योग्यता का विचार किया गया हे--एक क्रिया 
रूप ओर दूसरी भावरूप । प्रदेश चलनातन्मक योग्यता का नाम क्रिया है और परिणमनशील योग्यता का 
नाम भाव है। इन दोनों में यह अन्तर हे कि क्रिया में प्रदेशों की एक क्षेत्र से दूसरे ज्ञेत्र में गति आगति 
देखी जाती है पर भाव में पयोयान्तर रूप होना ही विवज्ञित है। क्रिया रूप योग्यता तो केवल जीव 
ओर पुद्ठल इन दो द्रव्यों में ही हे पर दूसरी प्रकार की योग्यता छह्दों द्रव्यों में पाई जाती है । इसी से तत्त्वा- 
थसूत्र में छह्टों द्रव्यों को उत्पाद, व्यय और भ्रोव्य स्वभाववाला मान करके भी धम्म, अधम, आकाश 
ओर काल॑ इन चार द्रव्यों को निष्क्रिय माना गया है । इस प्रकार जीव ओर पुद्कल ये दोनों प्रकार की 
योग्यर्तावालें तथा शेप चार द्रव्य केबल भावरूप योग्यतावाले सिद्ध होते हैं। पर यह क्रिया 
रूप योग्यता सिद्धालय में स्थित सिद्ध जीवों के नहीं पाई जाती इतना विशेष है ओर मुक्त होने पर जीव 
का यद्यपि ऊध्बेगमन देखा जाता है पर तब भी उनके प्रदेशों में चांचल्य नहीं होता | २४-२७ ॥ 

जीत द्रव्यविचार--- 

अब युक्ति, आगम ओर अनुभव स मैं ( ग्रन्थकर्ता ) पूवाचार्गं के विवेचनानुसार जीव द्रव्य 

का कथन करता हैँ। यधा-- 


प्रथम अध्याय है 


प्रायुद्ेश्यः स जीवो5स्ति ततो$जीवस्ततः क्रमाद । 
आख्वाद्या यतस्तेषां जीवो5घिष्ठानमन्वयात्‌ ॥ २९॥ 
अस्ति जीवः स्वतः सिद्धो5नायनन्तोःप्यमूर्तिमान्‌ । 
ज्ञानाधनन्तधर्मादिरूढत्वाद्‌ द्रव्यमव्ययम्‌ ॥ ३० ॥ 
साधारणगुणोपेतो5प्यसाधारणधर्म भाक्‌ । 
विश्वरूपो5प्यविश्वस्थः सबरपिक्षोईपि सवेबित )॥ ३१ ॥ 
असंख्यातप्रदेशोअपि स्पादखण्डप्रदेशवान | 
स्वेद्रव्यातिरिक्तोडपि तन्मध्ये संस्थितोडपि च ॥ ३२ ॥ 
अथ शुद्धनयादंशाच्छुद्धश्वेकविधोडपि यः । 

स्थाद्‌ द्विधा सीऊपि पर्यायान्मृक्तामृक्तप्रभेदत! ॥ ३३ ॥ 


बद्धो यथा स संसारो स्यादलब्धस्वरूपवान्‌ । 
मृरछितोउनादितो5ष्टा भिन्नानाद्यावृति+मंभि; ॥ ३४ ॥ 


आओ $ ऑफ हीरे अगाकना, 


सात तत्त्वों में स सब प्रथम जीव को कथन करना चाहिय। उसके बाद अजीब का कथन 
करना चाहिये । फिर क्रम से आमख्रव आदि तत्त्वों का विवेचन करना चाहिये, क्‍्यांकि इन सब तस्तवों 
में जीव का अन्वय पाया जाता ह, इसलिय जाव ही उनका आधार है ॥ २८-२६ ॥ 


जो स्वतः सिद्ध हैं, अनादि अनन्त है, अमृर्तिक है, ज्ञानादि अनन्त धर्मों का आधार 
होने से द्रव्य है ओर अविनाशी है वह जीब द्रव्य हें॥ ३० ॥ यह जीब साधारण गुणों से युक्त हे तो भी 
असाधारण धर्मों को धारण करनेवाला हे | विश्ररूप हे तो भी विश्व में स्थित नहीं है। सबसे निरपेक्ष 
है तो भी सबको जानता है ॥ ३५१ ॥ असंख्यात भ्रदेशवाला है तो भी अखण्ड प्रदेशी है। सब द्रव्यों से 
भिन्न हे तो भी सब द्रव्यों में स्थित है ।। ३९ || एसा यह जीव शुद्ध नय की अपेक्षा यद्यपि शुद्ध और एक 
प्रकार का हे तो भी वह पर्यायार्थिक नय की अपेक्षा से मुक्त और अमुक्त के भद से दो प्रकार का है ॥३३॥ 


विशेषार्थ--यहाँ जीवादि सात तत्त्वां का नामोल्लेख करके सब प्रथम जीव तत्त्व का विचार 
किया गया है। प्रत्येक द्वव्य में दो प्रकार के धर्म पाये जाते हैं--एक सामान्य रूप और दूसरे विशेषरूप । 
सामान्य धर्म वे हैं जो सब द्वव्यों में या एक से अधिक द्वव्यों में पाय जाते हैं. और विशेष धम वे हैं जो 
विवक्षित द्रव्य के सिवा अन्य द्रव्यों में नहीं पाये जाते। ये विशेष धमं ही उस द्रव्य के अनुजीबी धम 
कहलाते हैं। इनके अस्तित्त्वद्वारा ही उस द्रव्य की प्रथक्‌ सत्ता जानी जाती है। इस दृष्टि से बिचार करने 
पर जीब के स्वतंत्र धर्म ज्ञान, दर्शन, सुख आदि प्राप्त होते हैं। य घम अन्यत्र नहीं पाये जाते, इसलिये 
इनकी स्वतन्त्र सत्ता रखनेवाला जो द्रव्य है उस ही जीब कहते हैं ऐसा यहाँ समझना चाहिये। इसका 
विशेष खुलासा मूल में किया ही है ॥ रप-३३ | 


संसारी जींवका रबरूप और जाँवके संसारी होने के कारण पर पिचार-- 
जो अआतध्मम्बरूप को नहीं प्राप्त हो रा है. ओर जो अनादि से ज्लानावरणश आदि आठ कमा गे 
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यथानादिः स जीवात्मा यथानादिश्च पृद्धलः । 
दयोव॑न्धो5प्यनादिः स्थात्‌ सम्बन्धो जीवकर्मणो: ॥ ३५॥ 
दयोरनादिसम्बन्ध: कनकोपलसब्निमः । 

अन्यथा दोष एवं स्थादितरेतरसंश्रयः ॥ २३६ ॥ 
तथथा यदि निष्कर्मा जीवः प्रागेव तादबश्ः | 
बन्धामावो5थ शुद्धेईपि बन्धश्चेन्निव्वत्ति: कथम्‌ ॥ ३७ ॥ 
अथ चेत्पुद्वलः शुद्ध! सवेतः प्रागनादितः । 

हेतोर्विना यथा ज्ञानं तथा क्रोधादिरात्मनः ॥ ३८ ॥ 
एवं बन्धस्थ नित्यत्वं हेती:ः सद्भावतो5थवा । 
द्रव्याभावों गुणाभावो क्रोधादीनामदशनात्‌ ॥ ३० ॥ 
तत्सिद्ध:/ सिद्धसम्बन्धी जीवकर्मोमयोर्मिथ! । 
सादिसिद्धेरसिद्धत्वातव्‌ असस्संदष्टितरच तत्‌ ॥ ४० ॥ 
जीवस्याशुद्धरागादिभावानां कम कारणम्‌ । 
कमेणस्तस्‍्य रागादिभावाः प्रत्युपकारिवत्‌ || ४१ ॥। 


पूवेकमोदियाद्भावो. भावात्यत्यग्रसंचयः । 
तस्य पाकात्पुनभोवोी भावाड्ुन्धः पुनस्ततः॥ ४२॥ 


मूच्छित हे अतएव बद्ध है बह संसारी जीब हे ॥ ३४ ॥ ज॑ंसे जीवात्मा अनादि हे ओर जंसे पुष्रल अनादि 
है बसे ही जीव ओर कम इन दानों का बन्ध' भी अनादि हैँ क्योंकि जीव और कमका एसा ही सम्बन्ध 
घतला आ रहा है| ३५ ॥| इन दोनों का अनादि सम्बन्ध कनक पापाण के समान है, क्‍योंकि ऐसा नहीं 
मानने पर अन्योन्याश्रय दोप आता है ॥ ३६ ॥ यथा--यदि जीव पहले से ही कम रहित मान लिया जाय 
तो बन्धका अभाव प्राप्त होता हे ओर यदि शुद्ध अवस्था भें भी उसके बन्ध मान लिया जाय तो फिर मोक्ष 
कैसे श्राप्त हो सकेगा | ३७॥ इसी प्रकार यदि पुष्ठन अनादि काल से सबंथा शुद्ध है एसा मान लिया 
जाता है तो जेसे बिना कार्ण के आत्मा के ज्ञान प्राप्त होता है बेसे ही बिना कारण के उसके क्रोधादिक भी 
प्राप्त होने लगेंगे॥ ३८।। और तब बन्धके कारणभूत क्राधादिक के निर्निमित्त पाये जाने से या तो बन्ध 
नित्य ठहरेगा या क्रोधादिक का अभाव मानने पर द्रव्य और गुणका अभाव प्राप्त होगा ॥ ३६ ॥ इसलिये 
जीव ओर कम का सादि सम्बन्ध न बनने से इनका परस्पर में सिद्ध सम्बन्ध अनादि सिद्ध होता है। और 


इनका सादि सम्बन्ध इसलिये भी असिद्ध हे क्योंकि उसकी पुष्टि करनेवाला कोई दृष्टान्त नहीं 
मिलता है || ४० ॥ 


जेसे कोई किसी का उपकार करता है और वह उसका प्रत्युकार करता है बेसे ही जीवके 
अश्युद्ध रागादि भावों का कम कारण है ओर रागादि भाव उस कम के कारण हैं ॥ ४९॥ आशय यह 
है कि प्‌ बढ़ कम के उदय से रागादि भाव होते हैं ओर रागादि भावों के निमित्त से न्‍्यूतन कर्मका 
संचय होता है। इन आये हुए कम कि परिपाक होने से फिर रागादि भाव होते हैं और उन रागादि 
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एवं सन्तानतो5नादिः सम्बन्धो जीवकरमंणों: । 
संसार; स च दुर्मोच्यो विना सम्यग्दगादिना ॥ ४३ ॥ 


न केवल प्रदेशानां बन्धः सम्बन्धमात्रतः | 
सो5पि भावेरणुड्धे! स्यात्सापेक्षस्तद्‌ठयोरिति ॥ ४४ ॥ 


अयस्कान्तोपलाकृश्सचोवत्तद्‌ हयो! एथक्‌ । 
अस्ति शक्तिर्विभावाख्या मिथो बन्धाविकारिणी ॥ ४५॥। 


भावों के निमित्त से पुनः बन्ध होता है ॥ ४२ ॥ इस प्रकार जीव और कमका सम्बन्ध सनन्‍्तान की अपक्ता 
अनादि है ओर इसी का नाम संसार है जो सम्यग्दशेन आदि के बिना दुर्मोच्य है ॥ ४३ ॥ 

वि:षार्थ--यहां जीवकी संसार दशा और उसके कारणों का निर्देश किया गया है। जगत के 
जितने भी पदार्थ हैं वे सब अनादि हैं, इसलिये जीव ओर पुद्रलका अनादि होना सुतरां सिद्ध है। इस 
प्रकार यद्यपि जीव अनादि तो हे पर वह अनादि से अपने स्वरूप को भूला हुआ है। इसके कारण दो 
हैँ एक' तो स्वरूप च्युति ओर दूसरे उसके कारण पर द्रव्य से सम्बन्ध का होना। यहां यह निर्णय नहीं 
किया जा सकता कि पहले स्वरूप ऋयुति हुई या पहले पर द्रव्यका सम्बन्ध हुआ क्योंकि इन दोनों में काय- 
कारण भाव है। दोनां ही कारण हैं ओग दोनां ही] काय भी, अतः जंस ये अनादि हैं बसे इनका सम्बन्ध 
भी अनादि है यह सिद्ध होता है । एसा न मानने पर अनेक दोप आते है. जिनका निर्देश मल में किया 
ही है ॥ २४--४३ ॥ ह 

न्ध का कारणए-- 

आत्मा ओर कर्म का जो बन्ध होता है वह केवल सम्बन्ध मात्र से प्रदेशों का नहीं होता है 
किन्तु बह आत्मा और कम सापेक्ष होकर भी अशुद्ध भावां से होता हैं॥ ४४॥ चुम्बक पत्थर के द्वारा 
खिचो हुई सुई के समान आत्मा और कमे इन दोनों में अलग अलग विभाव नाम की शक्ति है जो 
परस्पर में बन्ध का कारण है ॥ ४४५ ।। 

विशेषार्थ--जीव ओर पुद्ठल में विभाव और स्वभाव रूप परिणमन करनेबाली एक शक्ति है 
जिसके कारण जीव संसार में विभाव रूप परिणमन करता है और संसार के निमित्त हटते ही उसका 
स्वभावरूप परिणमन होता हे । बन्ध का कारण यहां हे। इस तरह एक ओर जीब में स्वयं अशुद्धता 
आई हुई है जो अनादि है और दूसरी ओर पुद्ठल कम वर्गणाओं म॑ इसके निमित्त होने की योग्यता है, 
अतः इस प्रकार परस्पर निमित्त नेमित्तिक सम्बन्ध होने से जीव ओर कम का बन्ध होता है। आशय 
यह है कि जीव के प्रदेशों का ओर कर्म परमाणुआं का मिल कर एक क्षेत्रावगाही हो जाना ही बन्ध 
नहीं है किन्तु जीव की अशुद्धता का निर्मित्त पाकर पुद्ल परमाणुओं में आगामी काल में इस अशुद्धता 
के निमित्त बनने की योग्यता का आना ओर ऐसी योग्यताबाले निर्मित्तों को पाकर जीब का अशुद्ध 
बनते रहना इस तरह मिल कर इन दोनों में जो निमित्त नेमित्तिक सम्बन्ध होने की योग्यता को लिय 
हुए सम्बन्ध होता हे वही वास्तव। में बन्ध है | ऐसी योग्यता के आने पर ही जीव और कम परमारणुओं 
का संश्क्ेष रूप सम्बन्ध होता है अन्यथा नहीं। चुम्बुक पत्थर ओर सुई में जसे प्रथक्‌ प्रथक्‌ आकर्षण 
करने और अक्ृष्ट होने की योग्यता है इसी प्रकार जीव ओर पुद्लल इन दोनों में मिल कर विभाव रूप 
परिशमन करने की योग्यता है, इसलिये यह योग्यता हो बन्ध का कारण मानी गई है यह उक्त कथन का 
तात्पय है ॥ ४४-४४५॥ 


श्ष्द पश्काध्याथी 
अर्थंतख्रिविधो चन्धो भावद्रव्योभयात्मकः । 
प्रत्येक तदूद्॒यं यावत्‌ ठृतीयों इन्द्रजः क्रमात्‌ ॥ ४६ ॥ 
रागात्मा भावबन्धः स जीवबन्ध इति स्मृतः । 
द्रव्यं पोद्शलिकः पिण्डो बन्धस्तच्छक्तिरेव वा || ४७॥ 
इतरेतरबन्धश्न देशानां तद॒द्ययोमिथः । 
बन्ध्यबन्धक भाव: स्याद्धावबन्धनिमित्ततः ॥। ४८ ॥ 
नाप्यसिद्धं स्वतः सिद्धेरस्तित्व॑ जीवकर्मणोः 
स्वानुभवगभयुक्तेवा चित्समक्षोपलब्धितः ॥ ४५० ॥ 
अहम्प्रत्ययवेद्यत्वाज्जीवस्यास्तित्वमन्वयात्‌ । 
एको दरिद्र एको हि श्रोमानिति च कमेणः ॥ ५० ॥ 


> काम... ) 


बन्ध के तीन भेद ओर उनका स्वरूप-- 

बास्‍्तव में बन्ध तीन प्रकारका हे--भाव बन्ध, द्रव्य बन्ध, और उभय बन्ध। प्रारम्भ के दो 
प्रत्येक हैं ओर तीसरा जीव ओर पुठ्रल इन दोनों के मेल से होता है ॥ ४६ ।| भाव बन्ध' रागद्वेष रूप 
होता है इसे जीव बन्ध भी कहते हैं । द्रव्य बन्ध कमरूप पुद्लल पिण्ड को कहते हैं। अथवा कर्म रूप शक्ति 
को द्रव्य बन्‍्च कहते हैं ॥ ४७ ॥ तथा जीव ओर कम इन दोनों के प्रदेशों का परम्पर में बन्ध्यबन्धक 
भाव उभय बस्घ कहलाता है जो भाव बन्ध के निम्ित्त से होता हैं ॥ ४८।' 

विशेषाथ --यहां बन्ध के तीन भेद किये गये हैं भाव बन्ध, द्रव्य बन्ध' ओर उभय बन्ध । इनमें 
से प्रारम्भ के दो वस्तुगत योग्यता की अपेक्षा स्वीकार किये गय हैं ओर अन्तिम कार्य रूप से स्वीकार 
किया गया है । जीव में निमित्त वश अशुद्ध होने की अनादि कालीन योग्यता है जिससे बह निमित्त. 
पाकर अशुद्ध होता है । पुठ्रल में भी स्वभाव से एसी योग्यता हे जिससे वह जीब की अशुद्धृता के निमित्त 
से उससे संयुक्त होता है इसलिये य दानों प्रत्येक बन्ध कहलाते हैं। यहां प्रत्येक बन्ध में बस्तुगत योग्यता ही 
ली गई है । फिर भी इन्हें बन्च इस लिये कह। क्यों कि मूल में एसो योग्यताएं ही उभथ बन्ध का कारण 
हैं । जीबकी वतमान अशुद्ध परिणति उभय बन्ध का कारण है इसलिये तो वह भाव बन्ध कहलाया और 
पुद्टल फी ऐसी योग्यता कालान्तर में जीव की अशुद्धता का कारण है इसलिये वह द्रव्य बन्ध कहलाया | 
यह इन दोनों के नाम करण का बीज हे। किन्तु तीसरे बन्‍्ध को उभय रूप इसलिये कहा है. वयों कि वह 
वैसी योग्यता के रहते हुए जीव और पूल इन दोनों के मेल से होता हे । यह न भाव बन्ध रूप हे, न 
द्रव्य बन्ध रूप हे और न इन दोनों के संयोग रूप ही किन्तु इनसे विलक्षण है । यह तो जीव और पुद्टल 
में बैसी योग्यता के रहते हुए भाव बन्ध के निमित्त से जीव और पुट्ठल के प्रदेशों का परस्पर बंध जाने 
रूप है यह उक्त कथन का तातय है ॥ ४६--४८॥ 


जीव और कर्म के अस्तित्व की पिश्वि-- 
जीव और कम का अस्तित्व असिद्ध हे यह बात भी नहीं है किन्तु स्वतः सिद्ध हैं। अथवा स्वा- 
नभवगर्भ युक्ति से जीव और कम का अस्तित्व जाना जाता हैं । अथबा स्वसंवेदन प्रत्यक्ष से इनका 


अस्तित्व जाना जाता है ॥ ४६ ॥ 'मैं हूं' इस प्रकार का ज्ञान होता हे जिससे जीव का अस्तित्व जाना जाता 
है तथा कोई दरिद्र है और कोई श्रीमान्‌ है इससे कम का अस्तित्व जाना जाता हैं ॥ ४५० ॥ 
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यथास्तित्वं स्वृतःसिद्धं संयोगो5पि तथांनयो! । 
कतेभोक्त्रादिभावानामन्यथानुपपत्तितः ॥ ५१ ॥ 

ननु मूर्तिमता मूत्तों बध्यते दयणुकादिवत । 
मूर्तिमत्कर्णा बन्धो नामृत॑स्य स्फूर्ट चितः ॥ ५२ ॥ 
नेवं यतः स्वतःसिद्ध! स्वमावो5तकंगोचरः । 
तस्मादहति नाक्षेप॑ चेत्परीक्षां च सोडहैति ॥ ५३ ॥ 
अग्नेरोष्णयं यथा लक्ष्म न केनाप्यर्जितं हि तत्‌ । 
एवंबिधः स्वभावाद्वा न चेत्स्पर्शन स्पृश्यताम | ५४ ॥ 


ठथानादिः स्वतो बन्धो जोवपुद्धलकमंणो! । 
कुतः केन क्ृतः कुत्र प्रश्नोअ्यं व्योमपृष्पवत्‌ ॥ ५७ ॥ 


विशेषाथ--यहां जीव ओर कम के अस्तित्व की सिद्धि की गई है । जीव का अस्तित्व तो "मैं हूं 
इस प्रकार के ज्ञान से सिद्ध होता हे ओर उस 'में' पदवाच्य आत्मा को तरतम रूप विविध अवस्थाश्रं के 
देखने से कम का अस्तित्व सिद्ध होता है यह उक्त कथन का तात्पये है । यद्यपि दरिद्रता और श्रीमन्‍्ती यह 
सीधा कम का काय नहीं दै पर सकमो आत्मा के ही भावानुसार बाह्य पदार्थों का न्‍्यूनाधिक सम्ब- 
नध देखा जाता हे इसलिये परम्परा इससे भी कम के अस्तित्व की सिद्धि द्वोती दै। यही सबब है कि प्रकृत 
में ग्रन्थकतो ने एक का दरिद्र होना ओर दूसर का श्रीमान होना कम के अस्तित्व में साधक माना है। 
वास्तव में दरिद्रता ओर श्रीमन्ती यह राजनैतिक, आर्थिक ओर सामाजिक व्यवस्था का फल हे कम का 
नहीं | कर्म तो आत्मा की विविध अवस्थाओं के होने में निमित्त है ओर उसमें ऐसी योग्यता उत्पन्न 
करता है जिससे वह अवस्थानुसार शरीर, वचन, मन ओर श्वासोच्छास के योग्य पुद्लों को योग द्वारा 
प्रहण करके तद्गप परिणमाता है। कम कुछ सीधा धन सम्पत्तिके इकट्ठा करने में निमित्त नहीं होता। 
उससे तो राग द्वेष आदि भाव होते हैं ओर इन भावों के अनुसार जीव धन, घर, स्त्री आदि बाह्य पदार्थों 
फ्रे सयोग वियोग में प्रयन्नशील रहता हे, इसलिये इन्हें सीधा कर्म का काय नहीं मानना चाहिये ॥॥४६-४५०।॥ 

जीव और कर्म तथा उनके बन्ध की सिदि 

जिस प्रकार जीव ओर कर्म का अस्तित्व स्वतःसिद्ध हे उसी प्रकार इनका संयोग भी स्वतः 
सिद्ध हे अन्यथा कर्तापन और भोक्तापन आदि भावों की उत्पत्ति नहीं हो सकती है।॥ ४१ ॥ 

शंका--हथरुक आदि की तरह मूर्त पदार्थ से मू्त पदार्थ ही बंधता है। मूत कम के साथ 
'अमूत आत्मा का बन्ध नहीं हो सकता ! 

समाधान--ऐसा नहीं है, क्यों कि जीव और कमका बन्ध स्वतः सिद्ध है। इनका ऐसा ही 
स्वभाव है जो तकका अविषय हैं इस लिये वह आक्षेप के योग्य नहीं फिर भी चाहो तो उसकी परीक्षा 
की जा सकती है ।। ५३॥ जेस अग्नि का लक्षण उष्णता हे वह किसीने उपार्जित नहीं किया है । 
स्रभाव से ही वह ऐसा है। यदि उश्े ऐसा नहीं मानते हो तो स्पश्ञन इन्द्रिय से रपशे करके जान 
सकते हो | ५४।॥ वैसे ही जीव और पुढ़ल कर्म का बन्ध भी अनादि ओर स्वतः सिद्ध है। वह 
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१०-- इसकी विशेत्र जानकारी के लिये सततिका नामक षष्ठ कमंग्रन्थ की भूमिका पढ़िये । 


4६० पत्चांध्यायी 


चेत्‌ बृभ्॒त्सास्ति चित्ते ते स्थात्तथा वान्यथेति वा । 
स्वानुभूतिसनायेन प्रत्यक्षेण विम्ृश्यताम्‌ ॥ ५६ ॥ 


अस्त्यमूत मतिज्ञानं श्रतज्ञानं च वस्तुतः । 

मद्यादिना समृतंन स्यात्तत्पाकानुसारि तत्‌ ॥ ५७ ॥ 
नासिद्धं तत्तथा योगाद्‌ यथा दशेपलब्धितः | 

विना मद्यादिना यस्मात्‌ तद्रिशिष्ट न तदू दृयम्‌ ॥ ५८ ॥ 


अपि चोषचारतो मूत तृक्तं ज्ञानद्ययं हि यत्‌ । 
न तत्तत्वा्था ज्ञानं वस्तुसीम्नोडनतिक्रमात्‌ । ५९ ॥ 


नासिद्धश्चोपचारो5यं मृत यत्तर्वतोडपि च | 
वेचित्र्याहस्तुशक्ती नां स्वतः स्वस्यथापराधतः ॥ ६० ॥ 


किसने कहां पर कैसे किया यह प्रश्न आकाश फूल के समान है ॥ ४५ ॥ इतने पर भी यदि तुम्हारे चित्त 
में यह जानने की इच्छा हो कि यह बात ऐसी हे या अन्य प्रकार से है तो स्त्रानुभव प्रत्यक्ष से इसका 
विचार कर सकते हो ॥ ५६ ॥ उदाहरणाथे--मतिज्ञान ओर श्रुतज्ञान ये वास्तव में अमूत हैं फिर भी वे 
मूते मथ्य आदिक के सम्बन्ध से उनके परिपाक्र के अनुसार वैसे हो जाते हैं. इसी प्रकार प्रकृत में जानना 
चाहिये। ५७ ॥ मदिरा के सम्बन्ध से मतिज्ञान और श्रुतज्ञान वैसे हो जाते हैं। यह बात श्रसिद्ध भी नहीं 
है, क्यों कि प्रत्यक्ष से ऐसा ही उपलब्ध होता हैे। यह हम प्रत्यक्ष से देखते हैं कि मदिरा आदि का 
संयोग हुए बिना वे दोनों ज्ञान सुछित नहीं होते | ५८॥ फिर भी यहां जो इन दोनों ज्ञानों को मृत 
कहा है सो उपचार से ही कहा है । वास्तव में वे दोनों ज्ञान मूर्त नहीं हैं, क्यों कि किसी भी अबस्था में 
पदार्थ की मर्यादा का उल्लंघन नहीं होता || ५६ ॥ ओर यह उपचार असिद्ध नहीं है, क्‍यों कि ये दोनों 
ज्ञान वास्तव रीति से भी मूत॑ हैं। पदार्थों की शक्ति की विचित्रता ही ऐसी है जिससे ये स्वतः अपने 
अपराधवश मूत हो रहे हैं | ६०॥ 


विशेषार्थ--यहां पर जीव ओर कम के अस्तित्व को स्वीकार करके उनके सम्बन्ध की सिद्धि 
की गई है। प्रश्न यह है कि जब कि जीव अमूत हे ओर कमे मूत तब इनका सम्बन्ध केसे हो सकता है ? 
अन्थकार ने इस प्रश्न का जो समाधान किया हे उसका भाव यह है कि यह सम्बन्ध अनादि से रवतः सिद्ध 
है अतः इसमें तक नहीं हो सकता है। जेसे अग्नि स्वभाव से उष्ण हे उसी प्रकार यह सम्बन्ध भी स्वभाव 
से है। आशय यह है कि जीबमें स्वभाव से अनादि कालीन ऐसी योग्यता है जिससे वह कम बंधता है 
झौर कर्म भी स्वभाव से ऐसी योग्यतावाला है जिससे वह जीव से सम्बद्ध होकर जीवमें विपशिति पैदा 
करने में निमित्त होता हे | ज्ञान यद्यपि जीव का धम हे तो भी जेसे मदिरा के सम्बन्ध से मतिज्ञान और 
भ्रुतज्नान मूर्छित देखे जाते हैं उसी प्रकार जीव कम से बंधता हे. यहां ऐसा समझना चाहिये। मुख्य बात 
यह है कि मूत कर्म भी सदात्मक पदार्थ हे ओर अमूत जीव भी सदात्मक पदार्थ है, अतः इनका बन्ध 
दोने में कोई बाधा नहीं आती। फिर भी बन्ध का कारण जीवकी अशुद्धता है जो उसमें अनादि काल 
से विद्यमान है अतः बह कम से बंधता रहता हे ओर जब तक यह अशुद्धता रहेगी तब़तक- बंधता 
रहेगा ऐसा ही वस्तु का परिणमन हे उसे कोई रोक नहीं सकता। जेसे जीब की यह अशुद्धता की धारा 
अनिमित्तक हे, जीव में से ही आती हे उसी प्रकार प्रति समय दोनेबाली वह अशुद्धला कमनिमित्तक 


वूसरा अध्याय श्र 


अप्यस्त्थनादिसिद्धस्थ सतः स्वामाविकी क्रिया । 
वैभाविकी क्रिया चास्ति पारिणामिकश्नक्तितः॥ ६१-॥ 
न॒परं स्थात्परायत्षा सतो वैभाविकी क्रिया | 
यस्मात्सतो5सती थरक्तिः कतुमन्यैने भ्क्यते ॥ ६२ ॥ 
नलु वेमाविकभावाख्या क्रिया चेत्यारिणामिकी | 
स्वाभाविक्याः क्रियायाथ कः शेषों हि विशेषभाक ॥| ६३ ॥ 
अपि चार्थपरिच्छेदि ज्ञानं स्व लक्षणं चितः । 
जैेयाकारक्रिया चास्य कुंतो वैमाविकी क्रिया ॥ ६४ ॥ 
- तस्माद्यया घटाकृत्या घटन्नानं न तद्‌ घटः। 
मद्याकृत्या तथा ज्ञान ज्ञान ज्ञानं न _तन्मयम्र ॥ ६५॥ 
नेवं यतो विशेषो5स्ति बद्धाबद्धावबोधयो: । 
मोहकर्माइतो बढ़ः स्यादबद्धस्तदत्ययात्‌ ॥ ६६ ॥ 
मोहकर्माबृतं ज्ञानं प्रत्यथ परिणामि यत्‌। 
इष्टानिष्टाथेसंयोगात्‌ स्वयं रज्यद्‌ द्विषद यथा॥ ६७॥ 
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भी है। इस प्रकार यह संबंध जहाँ स्वभाव सिद्ध ठहरता हे वहां वह अन्यसापेकज्ष भी सिद्ध होता 
है । जगत्‌ का समूचा व्यवहार इसी आधार पर चल रहा हे इसलिये इसमें कोई आश्चर्य नहीं होना 
याहिये। ज्ञान को सूसे और अमूतत इसी आधार से कहा जाता है। अमूर्त आत्मा का धम होने से तो बह 
अमृत हे ओर निमित्त की अपेक्षा होनेवाला ज्ञान मूत हे अन्यथा ज्ञान के मतिश्ञान आदि भेद नहीं बन 
सकते ॥ ५२-६० ॥ 

/ स्वाथाविकी और वेमा्िकी किया का खुलासा करते हुए पुन। बन्ध का समर्थन-- 


यद्यपि सत्‌ अ्रनादि सिद्ध हे। तथापि वह परिणमनशील होने से उसके दो प्रकार की क्रिया होती 
है-एक स्वाभाषिकी क्रिया और दूसरी वेभाविकी क्रिया ॥ ६१ ॥ सत्‌ की बेभाविकी क्रिया केवल पराधीन 
होती है ऐसा नहीं है, क्यों कि जो शक्ति सत्‌ की नहीं है वह अन्य के द्वारा भी नहीं की जा सकती है ॥६२॥ 


इांका--यदि वेभाविकी क्रिया पारिणामिक है तो स्वाभाविकी क्रिया से इसमें कोन सी विशेषता 
शेष रहती है ? उदाहरणाथ ज्ञान पदाथ क़ो जानता हे यह चैतन्य का स्वलक्षण है। ऐसी हालत में उसकी 
जो शेयाकार क्रिया होती है. वह वेभाविकी क्रिया केसे हो सकती है ॥ ६४ ।। इस लिये घटाकार जो 
घटझ्ञान होता है बह जैसे घटरूप नहीं हो जाता है वैसे ही जो श्लञान मद्याकार होता है बह मद्यरूप भी 
नहीं हो जाता है । किन्तु ज्ञान ज्ञान ही रहता है ! 

समाधान--ऐसा नहीं है, क्‍यों कि बद्धश्लान ओर अबद्ध ज्ञान में अन्तर हे | जो मोहनीय कमे 
से आबुत हे बह वद्धशान है ओर जो मोहनीय कर्म के अभाव से होता है वह अबद्ध शानःहै | ६६॥ 
चेश्वुआन का उदाहरण--जैसे जो ज्ञान मोहनीय कम से आदृत दे वह प्रत्येक पदाथे को जानता हुआ इषट 
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तत्र घानमबड्ं स्पान्मोहकमोतिंगं यथा । 

प्षापिक शुद्धमेवेलल्लोकालोकावभासकर् ॥ ६८ ॥ 

नासिद्ठ सिद्धर्शान्ताव एतद्‌ दष्टोपलब्धित!। 
शीतोष्णानुभवः स्वस्मिन्‌ न स्यात्तज्ले परात्मनि॥ ६९॥ 


ततः सिद्ध: सुच्श्टान्तो मृत ज्ञानदयं यथा । 
अस्त्यमूर्तोपि जीवात्मा बद्धः स्यान्मूतेकर्ममि: ॥ ७० ॥ 
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ओर झनिष्ट पदार्थ के संयोगानुसार स्वयं रागी ओर द्वेषी हो जाता है।। ६७।॥। तथा जो ज्ञान मोहनीय 
कर्म के सम्बन्ध से रहित है वह अबद्ध ज्ञान है। जैसे जो शुद्ध क्ञायिक ज्ञान लोकालोक का प्रकाशक है 
वह अबडद्ध ज्ञान का उदाहरण हे। ६८॥ यह बात असिद्ध भी नहीं है किन्तु प्रसिद्ध दृष्टान्त से और 
प्रत्यक्ष से इसकी सिद्धि होती है | हम देखते हैं. कि शीत और उष्ण का अनुभव स्वयं अपने को होता हे 
किन्तु उसको जाननेवाले अन्य को नहीं ॥ ६६ ॥ इस लिये दृष्टान्त के साथ यह बात भत्रे प्रकार से सिद्ध 
हो जाती है कि जिस प्रकार मतिज्ञान ओर श्रुतज्ञान ये दो ज्ञान कथंचित्‌ मूत होते हैं. उसी प्रकार यद्यपि 
झात्मा अमूत हे तो भी वह मूत कर्मों से बद्ध है।। ७० ॥ 


विशेषार्थ--यहां जीव की स्वाभाविकी और वभाविकी क्रिया का खुलासा करते हुए आत्मा के 
अमूतते होने पर भी उसका मत कम से बन्ध हो जाता हे इसका पुनः समथ न किया गया है । बात यह है 
कि कार्य की उत्पत्ति स्वभाव, नियति और निमित्त इन तीन आधारों से होती हे। यहां नियति को स्वभावसे 
प्रथक्‌ रख कर विचार किया गया है वेसे तो नियति का स्वभाव में ही अम्तभोव हो जाता है। स्वभाव 
का अर्थ है कि जिस वस्तु में जेसे कायरूप होने की योग्यता होती है. बैसा दी काय होता है । नियति का 
अर्थ है कि वह कायरूप होने की योग्यता क्रबद्ध ओर नियमित है । एक काल में जब एक ही कार्य होता 
है तो बस्तु में एक काल में इस प्रकार की योग्यता भी एक ही प्रकार की पाई जाती है और निमित्त का 
अथ है कि यह योग्यता निमित्त सापेक्ष कायरूप प्रकट होती है । जगत्‌ का समस्त व्यवहार इसी आधार से 
चल रहा है । कार्य के होने में इन तीनों की अपेक्षा रहती हे फिर भी स्वभाव ओर नियति की ग्रधानता हे 
क्यों कि काय अपने उपादानरूप होता है ओर उपादान से इन दोनों का ही ग्रहण होता है। पर इसका 
यह अर्थ नहीं कि निमित्त के बिना भी काय हो जाता है। कार्य होता तो हे तीनों के मिलने पर ही पर 
निमित्त यह व्यवहार काय सापेक्ष होता है ओर कार्य उपदानरूप होता हे इसी से स्वभाव ओर नियति 
की प्रधानता कही हे । इसी से प्रकृत में सत्‌ को स्वाभाविकी और वेभाविकी इन दोनों प्रकार की क्रियाओं 
को पारिशामिकी कहा हे । इन दोनों में अन्तर इतना है कि स्वाभाविकी क्रिया के प्रति समय के जुदे जुदे 
निमित्त नहीं होते जब कि वभाविकी क्रिया के प्रति समय के जुदे जुदे निमित्त होते है। 
निम्चिश दो प्रकार के माने गये हँ--सामान्य निमित्त और थिशेष निमित्त। धर्म, अधम, आकाश 
ऋऔर काल ये सामान्य निमित्त हैं । इनके रहते हुए जो जुदे जुदे कार्य के जुदे जुदे 
मिमित्त होते. हैं उन्हें विशेष निमित्त कहते हैं। उदाहरणाथ काल द्रव्य वस्तु के प्रत्येक परिणमन में निमित्त 
है फिर भी जो परिणमन कालसापेक्ष होकर भी अन्य सापेक्ष होता है वह विशेष निमित्तक कहा जाता है। 
जेसे मिट्टी की घटरूप पयोय के होने में काल तो निमित्त हे ही पर इसके साथ कुम्हार चक्र आदि भी 
निमिक्तः हैं, इसलिये .ये विशेष निमित्त कहलाते हैं । स्वाभाविक परिणमन तो केबल सामान्य 
लिमिच् सापेक्ष होता हे और वेभाविक परिणमन सामान्य निमित्त सापेक्ष होकर भी 


दूसरा ऋंध्याय.... ।: मु 


नसु बद्धत्वं कि नाम किमशुद्धलतवमथंतः । 

वावद्की5थ संदिग्धों बोध्यः कश्चिदिति क्रमात्‌ ॥ ७१ ॥ 
अर्थाईमाविकी श्रक्तिया सा चेदुपयोगिनी । 
त्वदूगुणाकारसंक्रान्तिबेन्धः स्यादन्यदेतुक/ | ७२ ॥ 


तत्र बन्घे न हेतु! स्याच्छक्तिः वेभाविकी परम । 
नोपयोगो5पि तत्किन्तु परायत्त प्रयोजकम् ॥ ७३ ॥ 
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विशेष निमित्त सापेक्ष होता दे यह उक्त कथन का सार हे। पर इसका अर्थ यह नहीं लेना 
चाहिये कि वेभाविक परिणमन जब कि विशेष निमित्त सापेक्ष होता हे तो जैसे निमित्त मिलेंगे उसी के 
अनुसार परिणमन- होगा, क्योंकि ऐसा मानने पर एक तो वस्तु का वेभाविक परिणमन से कभी भी 
छुटकारा नहीं हो सकता दूसरे वस्तु की कायकारी योग्यता का कोई नियम नहीं रहता ओर तींसरे 
निमित्तानुसार परिणमन मानने पर जीव का अजीव रूप भी परिणमन हो सकता दे। इसलिए प्रकृत में 
इतना ही समकना चाहिए कि वेभाविक परिणमन निमित्त सापेक्ष होकर भी वह अपनी उस काल में 
प्रकट होनेवाली योग्यतानुसार ही होता है। वस्तु के स्वाभाषिक ओर बेभाविक परिणमन में इसी 
आधार से अन्तर किया जाता दे। जीव की संसार ओर मुक्त ये दोनों अवस्थाएँ भी इसी आधार से 
मानी गई हैं। संसार दशा में प्रति समय के जुडे जुदे निमित्त हैं, इसलिये वह बेभावषिक दशा कहलाती 
हे किन्तु मुक्त दशा के प्रति समय के जुदे जुदे निमित्त नहीं हैं इसलिये वह स्वाभाविक दशा कहलाती हे । 
दोनों ही अवस्थाएँ जीव की हैं ओर जीब में उन दोनों रूप होने की योग्यता भी है। अपनी योग्यतावश हद्वी जीव 
संसारी है ओर अपनी योग्यतावश ही बह मुक्त होता है। जेसे परिणमन का साधारण कारण काल होते हुए 
भी द्रव्य अपने उत्पाद व्यय स्वभाव के कारण ही परिणमन करता है। काल उसका कुछ प्रेरक नहीं है । 
बेखे ही परिणमन का विशेष कारण कर्म रहते हुए भी जीव स्वयं अपनी योग्यतावश राग द्वेष आदि 
रूप परिणमन करता है कर्म उसका कुछ प्ररक नहीं हे। आगम में निमित्त विशेष का ज्ञान कराने के लिए 
ही कम का उल्लेख किया गया है । उसे कुछ प्रेरक कारण नहीं मानना चाहिये | जीव पराधीन है यह 
कथन निमित्तविशेष का ज्ञान कराने के लिये ही किया जाता है, तत्त्वतः प्रत्येक परिणमन द्ोता है 
अपनी योग्यतानुसार ही । इसी स्रे प्रकृत में बैभाबिकी क्रिया की पराधीनता का निषेध किया है । फिर 
भी स्वाभाविकी ओर वेभाविकी क्रिया में क्या अन्तर है यह बद्ध और अबद्भ ज्ञान का दृष्टान्त देकर 
सममाया गया है | आशय इतना ही है कि जब तक जीब के प्रति समय के जुदे जुदे परिणमन होते रहते 
हैं ओर इसलिये उनके जुदे जुदे निमित्त बने रहते हैं तब तक जीव बद्ध कहलाता है ओर जबसे 
वे परिणमन एक स्वरूप होने लगते हैँ अतएवब उनके जुदे जुदे निमित्त नहीं रहते तब से हीव अबद्ध 
कहलाता है। जीव ओर कम के बन्ध का यही बीज हैं और इसी से कर्म का अस्तित्व सिद्ध 
होता है | ६१-७० ॥ 


बद्धता और अशुद्धता का खुलासा-- 
शंका-- वास्तव में बद्धता क्या दे ओर झअशुद्धता भी क्या हैं ? इस बिषय को जो विस्तार से 
. समझना चाहता दे या जिसे इस विषय में संदेह हे उसे इसका क्रम से ज्ञान कराना आवस्यक है ! 


खम।धान-- द्रव्यों में एक वेभाविक शक्ति हे उसके कायकारी होंने पर जो अन्य के निमित्त से 
' तद्युणाकार संक्रम होता दे पह बन्ध कहलाता हे (|७२५।। उस घन्ध में फेबल वेभावषिकी शक्ति कारण नहीं 
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अस्ति वेभाविकी श्क्तिस्तत्तदृद्॒ब्योपजीबिनी । 
सा चेडन्धस्य हेतु: स्यादर्थान्युक्लेसम्भवः ॥ ७४ ॥ 
उपयोग! स्यादमिव्यक्तिः भ्रक्तेः स्वार्थाधिकारिणी | 
सैव बन्धस्य हेतुश्चेत सर्वो बन्धः समस्यताम्‌ ॥ ७५ ॥ 
तस्मात्तद्वेतुसामग्रोसा न्रिष्ये तदगुणाकृतिः । 

स्वाकारस्य प्रायचा तया बद्धो5पराधवान्‌ || ७६ ॥ 
मासिद्ध तत्‌॒परायत्तं सिद्धसंदष्टितो यथा | 
शीतमुष्णमिवात्मानं झुव॑न्नात्माप्यनात्मवित्‌ ॥ ७७ ॥| 
तद्यथा मृ्तद्रव्यत्य शीतश्चोष्णो गुणो>खिलः । 
आत्मनश्चाप्यमूतेस्थ श्लीतोष्णानुभवः क्वित्‌ | ७८ 


ननु वेभाविकी शक्तिस्तथा स्यादन्ययोगतः । 
परयोगाद्विना कि न स्याद्वास्ति तथान्यथा ॥ ७९ ॥ 


सत्यं नित्या तथा भक्ति! भ्रक्तित्वाच्छुद्धशक्तिवत्‌ । 
अथान्यथा सतो नाझ्ः शक्तीनां नाशतः क्रमात्‌ | ८० ॥ 


किन्तु तस्यास्तथाभाषः शुद्धादन्योन्यहेतुकः । 

तन्निमित्तादिना शुद्धों भावः स्यात्केबलं स्वतः ॥ ८१ ॥ 
है तथा उसका उपयोग भी कारण नहीं हे किन्तु पराधीनता कारण है।॥ ७३॥ उस उस द्रव्य की वैभा- 
विकी शक्ति उपजीवी गुर है। वह यदि वास्तव में बन्ध का कारण हों तो मुक्ति प्राप्त होना अ्रसम्भव है 
॥ ७४॥ शक्ति का अ्रपने विषय के अनुसार व्यक्त होना ही उपयोग हे। यदि वही अभिव्यक्ति 
बन्ध का कारण हो तो सब बन्ध एक हो जायगा उसमें किसी प्रकार का भेद ही नहीं बनेगा। अ्रथौत्‌ 
बन्ध का कारण एक होने से बन्ध भी एक समान हो जायगा ॥ ७५॥ इस लिये बन्ध की कारणभूत 
सामग्री के मिलने पर तद्गुणाकार रूप अपनी पराधीनता का एक दूसरे के आकाररूप परिणुमन प्राप्त होता 
है उसीसे अपराधी यह जीव बंधा हुआ है ।। ७६ ।॥। यह पराधीनता असिद्ध भी नहीं हे किन्तु प्रसिद्ध 
टृष्टान्त से सिद्ध हे। जेसे कि अज्ञानी आत्मा शीत और उष्ण का अनुभव करते समय स्वयं अपने को 
ही शीत ओर उष्ण मान बैठता हे ॥ ७७ ॥ उक्त उदाहरण का खुलासा इस प्रकार हे कि शीत और उच्ण 
ये दोनों मिलकर मूत द्रव्य का एक गुण हैं फिर भी अमूत आत्मा के 'मैं शीत हूं, मैं उष्ण हूं ऐसा अनुभव 
होता हे | ७८ | 

शंका--यदि वेभाविकी शक्ति पर निमित्त से बन्ध कराने में समर्थ हे तो पर निमित्त के बिना 

थह बेसी क्‍यों नहीं हे । अथवा तब वह उसी प्रकार से रहती हे या अन्य प्रकार से रहती है 


समाधान--यह कहना ठीक है किन्तु वैभाविकी शक्ति नित्य है, क्‍यों कि वह शक्ति है जैसे 
अन्य शुद्ध शक्तियां । अब यदि इससे विपरीत माना जाता है तो क्रम से शक्तियों का नाश होने से सतका 
ही नाश प्रक्न होता दे ।। ८० ॥ किन्तु उस बेभाविकी शक्ति की शुद्ध अवस्था से अशुद्ध अवस्था अन्योग्य 
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नासिद्धोउसो हि सिद्धान्तः सिद्ध! संदृष्टितों यथा । 
बह्दियोगाज्जलं चोष्णं श्ञीत॑ तत्तदयोगतः ॥ ८२ ॥ 
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द्वेतुक होती है ओर उस निमित्त के बिनां केवल शुद्ध भाव होता हे ॥ ८५९॥ यदि कहा जाय कि यह 
सिद्धान्त असिद्ध है सो भी नहीं हे किन्तु दृष्टान्व से यह सिद्ध हे। यथा अप्नि के निमित्त से जल उष्ण 
होता है और अप्रि का सम्बन्ध न रहने से वह ठंडा हो जाता है अक्ृत में भी इसी प्रकार जानना 
चाहिये ॥ ८२ ॥ 


विशेषार्थ--यहां जीव की बद्धता ओर अशुद्धता का विचार किया गया है। साधारण नियम 
तो यह है कि प्रत्येक काय अपनी उपादान की योग्यतानुसार ही होता है, जिस काये की उपादान में 
योग्यता न हो बह काये उससे कभी भी नहीं हो सकता हे । इसलिये इस नियम के अनुसार यह निश्चित 
होता है कि जीव में स्वयं ही ऐसी योग्यता है. जिसके कारण वह बंधता हैं ओर यह योग्यता उसकी 
अनादि कालीन है। इसे ही बेैभाविकी शक्ति का विभाव रूप परिणशमन कहते हैं। किन्तु यह विभाव 
रूप परिणमन अन्य निमित्त के बिना नहीं हो सकता, क्यों कि प्रत्येक पदार्थ में उस उस परिणाम के 
विशेष निभित्त के बिना जितने भी परिणमन होते हैं वे सब स्वाभाविक ही होते हैं, ऐसा नियम हे | 
यहां इस विभाव परिणमन में कारणभूत सामग्री को ही कम कहते हैं। जो प्रति समय जीव से 
बंधते रहते हैं ओर अपना काये करके निवषृत्त होते रहते हैं। इस प्रकार जीव के विभाव परि- 
णमन का निमित्त पाकर कर्म बंधते हैं ओर कमों के निमित्त से जीव की विभाव रूप परिणति 
होती है यह क्रम चल्लता रहता है। इसीका नाम संसार हेओर जीव की बद्ध दशा भी यही 
कहलाती है। इससे जीव के भावों में अशुद्धता आती हे। यह अशुद्धता अन्यनिमित्तक होने से 
उपचार से तद्गुणाकार संक्रम रूप मानी गई हे। यहां तद्गुण से, जीव जिससे बंधा हे, उसके गुण लिये 
गये हैं जीव में कम के गुणों का संचार होता है जिससे अमूते ज्ञान भी मूतं कहा जाता है। किन्तु 
इसका यह अर्थ नहीं कि जीव कमरूप हो जाता है किन्तु इसका इतना ही अभिप्राय हे कि इससे कर्मा- 
नुकूल जीव के गुणों का परिणमन होने लगता हैं। मोह का उदय होने पर जीव अन्य पदार्थों में 
ममता करने लगता है ओर ज्ञानावरण का उदय होने पर जानने की शक्ति होते हुए भी वह अन्य 
पदार्थों को जान नहीं पाता। निमित्तनेमित्तिक सम्बन्ध ही ऐसा हे जिससे जीब की ऐसी परिणति 
होती है । इसी से इस परिणति को पराधीन कहा जाता है. । जीव की पराधीनता यही तो है जो छसे 
कमजोर बनाये रखती है। जीव की यह परिणति निमित्त के विना नहीं हो सकती, क्‍योंकि निमित्तके 
बिना ऐसी परिणति के मानने पर दो महयान्‌ दूपण आते दैँ--एक तो जीव कभी मुक्ति लाभ नहीं कर 
सकता ओर दूसरे विविध निमित्तक बन्ध न होने से वह एक प्रकार का हो प्राप्त होता हे। या अनिमित्तक 
बंन्ध न होने से जीव सदा शुद्धप्राप्त होता है. एक यह भी दूपण आता है। यतः जीव अशुद्ध हे अतः उसका 
निमित्त अवश्य मान लेना चाहिये। यही सबब है कि ग्रन्थकार ने जीव की वभाविकी शक्ति-के विभाव 
रूप परिशमन का निमित्त कम को बतलाया दै जो जीब से प्रथग्भूत वास्तविक वस्तु हे और इसकी पुष्टि 
में गरम जल का उदाहरण दिया दे । जल स्वभाव से ठंडा होता है पर अग्नि का निमित्त पाकर जिस 
प्रकार वह गरम दो जाता हे उसी प्रकार वबेभाविकी शक्ति का विशेष निमित्त निरपेत्ष परिणमन सिद्ध 
दशा है पर कम के निमिश्त से उसका संसार दशा रूप विभाव परिणमन हो रहा है। इस प्रकार जीब की 
बद्धता क्या दे ओर उसकी अशुद्धता भी क्‍या दे इसका खुलासा हो जाता है॥ ७१०--८२॥ 


शक .. दल्चांध्यायी. 


ननु चेव॑ चेका शक्तिस्तद्भाबो ड्विविधों भवेत्‌ | क्‍ 
. एक; स्वामाविकों भावों भावों बेभाविको5परः ॥ ८३ ॥ 

येदवश्यं दि & शक्ती सतः स्तः का क्षति) सताम्‌ । 

स्वामाविकी स्वभाव! स्व! स्वेविंभावेषिंभावजा | ८४ ॥ 

सद्भावेव्थाप्यसद्धावे कर्मणां पृद्वलात्मनाम । 

अस्तु स्वाभाविकी श्षक्तिः शुद्धेमावेर्षिराजिता ॥ ८५ ॥ 


अस्तु पेभाविको शक्ति: संयोगात्पारिणामिकी । 
कमेणामुदयाभावे न स्यात्सा पारिणामिकी । ८६ ॥ 


दण्डयोगायथा चक्र बम्श्रमत्यात्मनात्मनि । 
दण्डयोगादिना चक्र! चित्र वा व्यवतिष्ठते ॥ ८७ ॥ 


नेवं यतो5स्ति परिणामि श्षक्तिजातं सतो5खिलम | 
कथं वैभाविकी शक्विने स्याददे पारिणामिकी ॥ ८८ ॥ 


पारिणामात्मिका काचिच्छक्षिश्चापारिणामिकी । 
तदुय्राहकप्रमाणरयाभावात्‌ संचश्यभावतः ॥ ८९ ॥ 


तस्माद्वेमाविकी शक्ति: स्वयं स्वाभाविकी भवेत्‌ । 
परिणामात्मिका भावैरभाषे कृत्स्नकर्मणाम्‌ ॥ ९० ॥ 
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स्वतन्त्र दो शक्तियां भानने में बाधा--- 


शैका--ऐसा मानने पर शक्ति तो एक प्राप्त होती हे किन्तु उसका परिणमन दो तरह का श्राप्त होता 
है एक स्वाभाविक भाव ओर दूसरा बेभाविक भाव ॥ ८३॥ इसलिये यदि द्रव्य की दो स्वतन्त्र शक्तिय 
मान ली जांय तो इसमें पदार्थों की क्या हानि हे ? अपने स्वभावों से होनेवाली स्वाभाविकी शक्ति ओर 
अपने विभावों से होनेवाली बभाविकी शक्ति ऐसी दो शक्तियाँ मान ली जांय ॥ ८४॥ पुद्गल कर्मों के 
सद्भाव में या अभाव में शुद्ध भावों से युक्त स्वाभाविकी शक्ति रही आवबे॥ ८४ ॥ तथा वेभाविकी 
शक्ति पुद्वेल कर्मों के सम्बन्ध से तो परिणमनशील रही आवे ओर कर्मों का उदय न होने पर वह तद्बस्थ 
रही आये | ८६५॥ जिस प्रकार दण्ड के सम्बन्ध से चका स्वयं अपने आप धूमता हे। किन्तु दण्ड के 
सम्बन्ध हे ही बह चित्रके समान स्थिर हो जाता दे। उसी प्रकार प्रकृत में मान लेने पर कया 

 शापकि 


समाधान-- ऐसा नहीं हे, क्‍यों कि पदार्थ की जितनी भी शक्षियां हैं वे सदेव परिणमन 
करती रहती हैं. इस लिये शुद्ध अवस्था में वेभाविकी शक्ति परिणमन नही करती हे यह केसे माना 
जा सकता है।| ८८।। कोई शक्ति परिणमन करती रहती हे ओर कोई शक्ति परिणमन नहीं 
करती, इस बात को सहण (सिद्ध ) करनेवाला न तो कोई प्रमाण द्वी है और न कोई उदाहरण ही हे।॥८६॥ 
इस लिये वेमाविफी शक्ति सब कर$्मो का अभाष द्वोने पर अपने भावों स्रे: स्वयं स्वाभाविक रूप परिशमन 


दूसरा अध्याय ११७ 


ततः सिद्ध सतोद्यश्यं न्‍्यायात्‌ शक्तिद्वयं यतः । 
सदवस्थामेदतो देतं न देते युगपत्तयोः॥ ९१ ४ 
यौगपचे मद्दान्‌ दोषस्तद्द्॒यस्थ नयादपि। 
कार्यकारणयोनाशो नाशः स्याहन्धमोक्षयो: ॥ ९२ ॥ 
नेकशक्तेदिंधाभावो यौगपद्यानुपड्जतः । 

सति तत्र विभावस्य नित्यत्वं स्यादबाधितम्‌ ॥ ९३ ॥ 


ननु चानादितः सिद्ध वस्तुजातमहेतुकम । 
तथा जात॑ परं नाम स्वतः सिद्धमहेतुकम ॥ ९४॥ 
 तदवश्यमवश्यं स्थादन्यथा सर्वंसज्ूरः । 

स्वशून्यादिदोषश्च दुर्वारों निग्रहास्पदस ॥ ९५ ॥ 
करती रहती है || ६० ॥ अतः नन्‍्यायानुसार यह बाव सिद्ध होती है कि पदार्थ की जो दो शक्षियां हैं वे 
अ्वस्थाभेद से ही दो हैं तत्त्वतः वे दो नहीं ।। ६९ ॥ यदि उन दोनों शक्षियों का एक साथ सद्भाव मान 
लिया जाता है तो बड़ा भारो दोप आता है। तब न तो का्यकारण भाव ही बनता है और न बन्ध मोक्ष 
ही बनता है। इन दोनों का अभाव प्राप्त होता हे ॥ ९२॥ यदि कोई एक शक्ति का ही द्विधाभाव माने सो 
यह मानना भी ठीक नहीं है, क्‍यों कि ऐसा मानने पर वे दोनों भेद एक साथ प्राप्त होते हैं। और उन 
दोनों भेदों के एक साथ प्राप्त होने पर विभाव भी बिना बाधा के नित्य ठहरता हे ॥ ६३।॥ अतः एक 
वैभाविकी शक्ति के विभाव रूप ओर स्वभाव रूप ये दो प्रकार के क्रम से होनेवा ले परिणमन मान लेना 
ही ठीक हे । 

विशेषार्थ--यहां यह प्रश्न हैं कि क्रम से होनेबाले विभाव ओर स्वभाव रूप दो परिणमनों का 

कारण एक शक्ति है या दो । इस शंका का जो समाधान किया हे उसका भाव यह दे कि शक्ति तो एक ही 
है पर उसके परिणमन दो प्रकार के होते हैं--एक स्वभाव परिणमन जो विशेष निमित्तनिरपेक्ष होता है 
ओर दूसरा विभाव परिणमन जो कम के निमित्त से होता है । यदि ऐसा न मान कर स्व॒तन्त्र दो शक्तियां 
मानी जाती हैं तो कायकारण भाव की व्यवस्था गड़बड़ा जाती हे जिससे बन्ध मोक्ष ये कुछ भी नहीं बनते 
हैं। ओर ऐसा हो नहीं सकता कि एक ही शक्ति के एक साथ दो प्रकार के परिणमन मान लिये जांय, क्‍यों 
कि एक तो एक शक्ति के एक साथ दो प्रकार के परिणमन होते नहीं ओर कदाचित्‌ विचार के लिये ऐस। 
मान भी लिया जाय तो विभाव को नित्य मानना पड़ेगा, अतः यही निष्कष निकलता है कि शक्ति तो एक 
ही है पर उसका एक परिणमन तो ऐसा होता हे जो विशेष निमित्त सापेक्ष होता है और जिससे संसार 
दशा प्राप्त होती हे तथा दूसरा परिणमन ऐसा होता हे जो विशेष निमित्त के बिना होता है और जिसके 
होने पर यह जीव मुक्त कहलाता है || ८३-६३ ॥ 


जीव और पुदगल स्वतन्त्र दो पदार्थ होने पर भी वे क्यों बंघते हैँ इसका निर्देश--- 


शंका--जिस भ्रकार वस्तुजात बिना कारण के अनादि से रव॒तः सिद्ध हे उसी प्रकार ठसका 
परिणमन भी बिना कारण के स्वतः सिद्ध है ॥| ६४ ॥ यह वस्तु जात अवश्य ही ऐसा है, क्‍यों कि ऐसा 
नहीं मानने पर जो निम्नह के योग्य सब शंकर और सब शून्य आदि दोष प्राप्त द्वोते हैं उनका बारण करना 


श्द्द प्रश्याध्यायी 


ततः सिद्ध यथा वस्तु यत्‌ किड्िचिज़डात्मकम्‌ | 
तत्सर्ण स्वस्वरूपांधे! स्यादनन्यगति) स्वतः ॥ ९६ ॥ 
अयमर्थ/ कोउपि कस्यापि देश्वमात्रं हि नाशनुते। 
द्रव्यतः क्षेत्रतः कालाड्भावात सीम्रोउनतिक्रमात्‌ ॥ ९७ ॥ 
व्याप्यव्यापकमावस्य स्यादभाबे5पि मूर्तिमत्‌ । 

ट्रव्यं हेतुर्विभावस्य तत्कि तत्रापि नापरम | ९८ ॥ 
वैभाविकस्य भावस्य हेतुः स्यात्‌ सन्निकपेतः । 
तत्रस्थो5प्यपरो हेतुन स्थात्किं वा बतेति चेत्‌ ॥ ९९ ॥ 
सत्यं बद्धमबड़ स्याच्चिद्‌ द्रव्य चाथ मूर्तिमत्‌ | 
स्वीयसम्बन्धभिवेड्मबद्ध॑ परवन्धिमि! ॥ १०० ॥ 
बद्धाबद्धत्वयोरस्ति विशेष! पारिमार्थिकः । 
तयोजतत्यन्तरत्वेअपि हेतुमद्भेतुशक्रितः ॥ १०१ ॥ 


बड़ः स्पाद्रद्ययोमावः स्पादबद्धोप्यवद्धयो! । 
सानुकूलतया बन्घों न बन्धः प्रतिकूलयो। ॥ १०२ ॥ 

कठिन हो जाता है ॥ ६५॥ इस लिये सिद्ध हुआ कि चेतन्य ओर जड़ रूप जो भी पदाथ हैं वे सब अपने 
स्वरूप आदि से अन्य रूप नहीं हो जाते हैं ।। ९६ ।| आशय यह हे कि कोई भी पदा्थ किसी दूसरे पदार्थ 
के एक देशमात्र को भी नहीं प्राप्त होता है, क्यों कि द्रव्य, क्षेत्र काल और भाव के अनुसार जिसकी जो 
मर्यादा है वह उसका उल्लंघन नहीं करता ॥ ६७॥ जब कि जोब के परिणमन ओर पुद्टल में व्याप्य 
व्यापक भाव ( कर््ताकम भाव ) नहीं है तो फिर केबल मूत द्रव्य ही जीब की वैभाविक परणतिका कारण 
क्यों होता है अन्य क्यों नहीं होता | ६८॥ यदि कहा जाय कि सम्बन्ध विशेष के कारण मूतते कम ही 
वैभाविक भावका कारण होता हे तो हम पूछते हैं. कि वहीं पर रहनेवाला अन्य द्रव्य भी उसका कारण 
क्यों नहीं होता ॥ ६६ ॥ 

ह समाधान--यह कहना ठीक हे तथापि जीव द्रव्य ओर मूत द्रव्य बद्ध और अवडद्ध दोनों 
प्रकार के होते हैं। ये अपने सम्धन्धियां से वद्ध होते हैं ओर परसम्बन्धियों से अबद्ध होते हैं॥ १०० ॥ 
यद्यपि जीव ओर पुट्टल भिन्न जाति के हैं तथापि इनमें काय कारण शक्ति होने से बद्धत्व और अबद्धत्व 
में बास्तविक भेद हो जाता है ॥१०९॥ बंधे हुए दो पदार्थों की अवस्था विशेष बद्ध कहलाती हे और नहीं 
बंधे हुए दो पदार्थों को र्व॒तन्त्र अवस्था अबद्भ कहलाती हे क्‍यों कि बन्ध का कारण अनुकूलता 
है, प्रतिकूल दो पदार्थों में बन्ध नहीं होता है ॥ १०२ ॥ 

विशेषार्थ--यहाँ यह शंका उठाई गई हे कि जब कि जीव भिन्न पदार्थ है ओर पुद्ल्ल भिन्न 
पदार्थ है तब फिर जीव का कम निमित्तक परिणमन कैसे हो सकता हे, क्योंकि जैसे ये पदाथथ स्वतः सिद्ध 
हैं बेसे परिणमन भी स्वतः सिद्ध है। जहां क्तो कम भाव होता है. वहीं विवक्षित परिणमन को, जिस 
द्रव्य का वह परिशमन होता है, उसका कहा जाता है पर यहां कमंका जीव की परिणति के साथ जब 
कती कम भा[व नहीं दे तब फिर इस परिणति को कम निमित्तक केसे माना जा सकता है। मियम यह है 


दूसरा अध्याय १६३.. 


अथंतसख्रिविधो बन्घो वाच्यं तल्नक्षणं त्रयम । 
प्रत्येक तद्द्रयं यात््त तृतीयस्तृच्यतेज्घुना ॥ १०३॥ 
जीवकर्मोमयोबन्धः स्यान्मिथः सामिलाषुकः । 
जोबः कर्मनिबद्धों द्वि जीवबद्धं हि कर्म तत्‌ ॥ १०४ ॥ 
तद्गणाकारसंक्रान्तिर्थावों वेभाविकश्चितः 
तन्निमित्तं च तत्डरम तथा सामथ्यकारणम्‌ ॥ १०७॥ 
थोंडयं यस्य काय तत्‌ कमंणस्तस्य कारणम्‌ | 

एको भावश्च करमेंक बन्धो5यं इन्द्रजः स्मृतः ॥ १०६ ॥ 
तथादर्श यथा चह्ुः स्वरूप संद्धत्पनः 

: स्वाकाशकारसंक्रान्तं काय हेतुः स्वयं च तत्‌ ॥ १०७ ॥ 
अपि चाचेतनं मृत पोड्न्ल कम तथथथा | 
[ आत्मना बध्यते नित्य॑ भित्तो क्षिप्कनकादिवत्‌ | ॥१०८॥ 


कि जिस पदाथ्थंका जो द्रव्य, क्षेत्र काल ओर भाव होता हैँ उसाके अनुसार उसका परिणमन होता है 
अन्य हेतुक उसका परिणमन कभी भी नहीं बन सकता, इसलिये जीव की अशुद्ध दशाका कारण 
कम को नहीं मानना चाहिये | इतने पर भी यद्दि इस परिणति का कारण कम माना जाता है तो अ्रन्य 
पदार्थ भी उसका कारण क्यां नहीं हो जाता ! यही इसका कारण ह अश्रन्य नहीं इसका क्या नियामक 
है | इस झंका का जो समाधान क्रिया गया है उसका यह भाव है कि कम में ऐसी योग्यता जीव -से 
उसके बद्ध होने सं आती हे। यद्यपि अन्य पदार्थ वहाँ पर हैं पर वे जीव से बद्ध न होने के कारण 
जीव की परिशतिविशेष के होने में कारण नहीं पड़ते। माना कि प्रत्येक पदाथ का परिणमन अपने 
उपादान के अनुकूल ही होता है| पदाथ अपने द्रव्य, क्षेत्र काल ओर भाव का उल्लंघन नहीं करता 
पर प्रत्येक परिणमन में निमित्त का अपना स्थान अवश्य है | जहाँ एक द्रव्य अन्य द्रव्य के परिणमन का 
कर्ता नहीं होता «ह निर्देश किया जाता है वहां उसका यही आशय लेना चाहिये कि निमित्तानुसार 
परिणमन नहीं होता किन्तु जैसा परिणमन होता है बैंसा ही निमित्त मिलता है। फिर भी फहों कहीं 
निमित्तानुसार परिणमन का भी निर्देश किया जाता है सो यह निदश निमित्त के अस्तित्वमात्र का ही . 
सचक हैं और फोई बात नहीं | ६४-१०२ ॥ 
घास्तव में बन्ध तीन प्रहार का हे इसलिये इनके तीनों लक्षण कहने चाहिये। छनमें से दो बन्ध 

प्रत्येक हैं। अब तीसरे का लक्षण कहते हैं ॥ १०३॥ जीव और कम इन दोनों का 
परस्पर में एक दूसरे की अपेक्षा को लिये हुए बन्ध होता है क्‍योंकि जीव कर्म रे बंधा हुआझ्रा है शोर कम 
जीव से बंधा हुआ है ॥ १०४ | जीव का अपने गुणों का निर्मित्तवश संक्रमण ही वेभाविक भाव है 
और इस क्ेभाविक भाव के निमित्त खे कम बंधता है जो ऐसी सामथ्य का कारण है || १८५४ ।| आशय 
यह है कि जिस कर्म का यह वभाविक भाव काय है उस कम का यह कारण भी है| एक भाव बन्ध 
झोर एफ कम यह बन्ध दइन्द्रज माना गया है ॥ १०६ ॥ जिस प्रकार दपण में चक्षु का 
प्रतिबिम्ब पड़ता हे । सो चह्ु के आकारमरूप से संक्रान्त हुआ वह प्रतिबिम्ब काय भी है ओर 
स्वयं अन्य का कारण भी है। इसो प्रकार प्रकतव में जानना चाहिये। १००७॥ इनमें से कम यह 
अचेतन, मूर्त और पोद्रक्िक होता हे। जो भित्ती पर फेंके गये रजःकण के समान आत्मा से बंध जाता . 
श्र 


१७५ पश्चाध्यायी 


जीवभावविकारस्य हेतु) स्पादू द्रव्यकर्म तत्‌ । 
तद्भेतुस्तद्विकारश्च यथा प्रत्युपकारकः ॥ १०९॥ 

चिह्विकाराकृ तिस्तस्थ भावों वेमातिकः स्मृतः 

तन्निमित्तातृथग्मतो5प्पथं! स्यात्तन्निमित्तक! ॥ ११० ॥ 

तद्धि नोभयबन्धाद बहिबेद्धार्चिरादपि । 

न हेतवो भवन्त्येकक्षेत्रस्था अप्यवद्धबत्‌ ॥ १११ ॥ 

तढ़द्वत्वाविनाभूत॑ स्यादशुद्धत्वमक्रमात्‌ । 

तन्नक्षणं यथा द्वेतं स्यादद्वेतात्‌ स्वतोउन्यतः ॥ ११२ ॥ 

तन्राद्वेतेडपि यदद्वेतं तदू द्विघाप्योपचारिकम्‌ । 

तत्राद्यं स्वांशसंकल्परचेत्‌ सोपाधि द्वितीयकम्‌ | ११३ 


कष्ण्णा' 


है ॥ १०८॥ जिस प्रकार दो आदमी एक दूसरे का उपकार करत हैं उसी प्रकार द्रव्य कम॑ जीब के 
भावों के विकार का कारण है और जीव के विकारी भाव द्रव्य कम का कारण है ॥| १०६ ॥ 


चैतन्यका विकाररूप परिशमन उसका वभाविक भाव माना गया है। ओर इसक निमित्त से 
बन्ध को प्राप्त हुआ प्रथग्भूव पदाथ ( द्रव्यकम ) भी इसका निमित्त होता है॥ ११० ॥ परन्तु यह निमित्त- 
नेभिशिक परंपरा उभ्यवन्ध के बाहर नहीं है. अथात्‌ उभयवबन्धरूप ही हैं, क्योंकि जो विश्लसोपचय 
विरकालसे सम्बद्ध हैं ओर एक क्षेत्रमें स्थित हें वे निमित्तनैमित्तिक पररपराके बहिवर्ती हैं इसलिये वे 
अजद्ध परमारुओंके समान इसके हेतु नहीं होते | १११ ॥ 
विशेषार्थ--यहां बन्धके भेद और उनके स्वरूप पर प्रकाश डाला गया हे। बन्धके तीन भेद 
हैं--द्रव्यबन्ध, भावबन्ध ओर उभयबन्ध । प्रारम्भके दो प्रत्येक हैं ओर अन्तका उभयरूप। जीव और 
कमका अनादिकालीन सस्वन्ध हे जो परस्पर सापेक्ष हे । जीवके अशुद्ध भावोंका निमित्त पाकर कर्म 
बंथते हैं ओर बंधे हुए कमंके निमित्तसे जीवके अशुद्ध भाव होते हैं। इस प्रकार इनकी परम्परा चलती 
है। इनमें से जीव प्रदेश ओर कर्म परमाग़ुओंका परस्पर बन्ध द्रव्यबन्ध कहलाता है, क्योंकि इसमें 
प्रदेशोंका बन्ध विवज्षित है। भावबन्धसे राग द्वप आदि रूप परिणाम लिये गये हैं, क्‍योंकि ये परिणाम 
द्रव्यबन्धके कारण हैं ओर द्रव्यवन्ध सापेक्ष जीवकी अशुद्ध परिणति यह्‌ सब मिलकर उभय बन्ध कहलाता 
है, क्योंकि इसमें द्रव्य बन्च और जीवकी अशुद्ध परिणति इन दोनोंका संयोग विवज्षित है । इस प्रकार 
बन्धके ये तीन भेद हैं जो सयुक्तिक हैं | इसकी पुष्टि दर्पश|क्रान्त प्रतिबिम्बसे होती है। द्रव्यबन्ध और 
भाववन्ध इन दोनोंका परस्पर निमित्तनैमित्तिक सम्बन्ध है | इस निमित्तनेमित्तिक सम्बन्धसे ही ये कार्य 
कारी हैं, अन्यथा नहीं | उदाहरणार्थ--विस्त्रसोपचय एक ज्षेत्रावगाही भी होते हैं और जीवसे सम्बद्ध 
भी होते हैं तो भी ये अबद्ध परमाणुओंकी तरह जीवकी अशुद्धतामें निमित्त नहीं होते ॥ १०३ -१११॥ 


अशुद्धता तथा निरुषाधि और सोफाधि अ्रवस्थाका विचार-- 


जिस समय बन्ध होता हे उसी समय बद्धतासते अविनाभूत अशुद्धता भी आ जाती है । अ्रन्यके 
निमित्तसे स्वतः अद्वेतसे द्वेतरूप हो जाना यही अशुद्धताका लक्षण है ॥ ११२ ॥ उस अद्वेतमें भी जो द्वेत 
है वह दो प्रकार का है जो कि औपचारिक है | उनमेंसे अपने अपले अंशोंकी कल्पना करना प्रथम द्वेत है 
ओर उपाधिसद्तित मानना दूसरा द्वत'हे ॥ ११३ ॥ 


दूसरा अध्याय ऐज़रे 


ननु चेक सत्सामान्यात दँत॑ स्पात्सद्िशेषतः । 
तद्विशेषेडपि सोपाधि निरुपाधि कुतोअ्थेतः ॥ ११४ ॥ 
अपि चाभिन्नानमत्रारित ज्ञानं यद्रसरूपयो! । 

न रूप न रसो ज्ञान ज्ञानमात्रमथार्थतः ॥| ११५ ॥ 

नैवं यती विशेषो5स्ति सह्ठिशेषेडपि वस्तुतः । 
अन्वयव्यतिरेकाम्यां द्वाभ्यां वे सिद्धछाथनाव ॥ ११६ ॥ 
तप्रान्वयों यथा ज्ञानमन्ञानं परहेतुतः । 

अथोच्छोतमश्लीतं स्याइन्दियोगाद्धि वारिचत्‌॥ ११७॥ 
नासिद्वोज्सो दृश्टान्तो ज्ञानस्याज्ञानतः सतः। 
अस्त्यवस्थान्तरं तस्य यथाजातप्रमावतः ॥ ११८ ॥ 
व्यतिरेकोस्त्यात्मविज्ञानं यथास्वं परहेतुतः । 
मिथ्यावस्थाविशिष्टं स्यादू यन्नेवं शुद्धमेत्र तत्‌ ॥ ११० ॥ 
तथथा ज्ञायिक ज्ञानं साथ सर्वार्थगोचरम | 

शुद्ध स्वजातिमात्रत्वादबद्ं निरुपाधित; ॥ १२०॥ 
क्ञायोपशमिक ज्ञानमक्षयात्‌ कमेणां सताम्‌ । 
आत्मजातेश्च्युतेरेतद्धद चाशुद्धमक्रमात्‌ ॥ १२१ ॥ 

न स्याच्छुड्धं तथाशुद्धं ज्ञानं चेदिति सबेतः । 

न बन्धों न फलं तस्य बन्धहेतारसंभवात्‌ ।| १२२ ॥ 
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शंका--सामान्य की अपेक्षा सत्‌ एक है ओर विशेष की अपेक्षा वही सत्‌ दो प्रकार का है | 
इस प्रकार सतमें विशेषताके होने पर भी उसके निरुषाधि ओर सोपाधिये दो प्रकार किस कारणसे 
हैं।। ११४॥ इस विषयमें दृष्टान्त यह हैं कि रस और रूपका जो ज्ञान होता है वह ज्ञान न तो रस ही है 
ओर न रूप हो हे किन्तु बास्तवमें वह ज्ञान ज्ञान ही है । ११५॥ इसी भ्रकार प्रकृतमें जानना चाहिये 


सम।धान-- ऐसा कहना ठीक नहीं हं, क्‍्यांफि वस्तुतः सतूमें विशेषता पाई जाती है इस लिये 
उक्त कथन अपनी विशेषता रखता है जिसकी सिद्धि अन्वय और व्यतिरेक इन दोनोंसे होती है॥ ११६॥ 
जिस प्रकार शीत अभिके संयोगसे जल़के समान उष्ण हो जाता हैं उसी प्रकार ज्ञान पर निमित्तसे अज्ञ न- 
रूप हो जाता है यह प्रकृतमें अन्बयरूप दृष्टान्त हेँ॥ ११७॥ यह दृष्टान्त असिद्ध भी नहीं है, क्‍योंकि 
क्षानके अज्ञानरूप हो जानेसे उसकी वास्तविक ज्ञानपनेसे भिन्न अवस्था हो जाती है ॥११८॥ व्यतिरेक 
दृष्टान्त इस प्रकार है कि झात्मज्ञान यथायोग्य पर निमित्तसे मिथ्यात्व अवस्था सहित हो ज्ञाता है 
ओर जो ज्ञान परनिभित्तसे रद्दित हे वह शुद्ध ही हे। ११५॥ जेसे जो ज्ञायिक ज्ञान सब पदायोको 
एक साथ विषय करता है वह स्वाभाविक द्वोनेसे शुद्ध है. और उपाधि रहित द्ोनेसे अबद्ध है॥ १२० ॥ 
तथा जो ज्ञायोपशमिक ज्ञान कर्मोंके सद्भावमें होता हूँ वह अपने स्वरूपसे व्युत होनेके कारण युगपत्त 
बढ्ध भर अशुद्ध हे ।| १२१॥ ज्ञान सवेथा न शुद्ध ही है ओर न अशुद्ध दी हे यदि ऐसा कहो तो 
बन्धका कारण सम्भव नद्वोने सेन बन्ध द्वी बनता दे ओर न उसक। फल ही बनता हं॥ ११५॥ 


: १७४ पत्ाध्यै।यी 


अथ चेद्धन्धस्तदा बन्धो बन्धों नावनन्‍्ध एवं यः । 

न शेपश्चिद्विशेपाणां निर्विशेषादबन्धभाक्‌ ॥ १२३ ॥ 
माभद्वा सब्रेत। बन्धः स्यादबन्धग्रसिद्धितः 

नावन्धः सबेतः श्रेयान्‌ अन्धकार्योपलब्धितः ॥| १२४ ॥ 
अस्ति चित्‌ साथसवाधथेसाक्षात्कायंविकारशुक्‌ | 

अक्षय क्षायिक साक्षादवद्धं वन्‍्धव्यत्ययात्‌ | १२४ ॥। 
बद्धः सर्वोदपि संसारकायत्वे वेपरीत्यतः । 

सिद्ध सोपाधि तद्भेतोरन्यथानुपपत्तितः ॥ १२६ ॥ 
सिद्धमेतावता ज्ञानं सोपाधि निरुपाधि च | 

तत्राशुद्धं हि सोपाधि शुद्ध तब्रिरुपाधि यत्‌ ॥ १२७ ॥ 


यदि बिना कारण के बन्ध माना जाता है तो ज्ञो बन्ध हैं वह बन्ध ही रहेगा उसका अभाव नहीं बनेगा | 
तब जितने भी जीव हैं उनमें कोई भद नहीं रहने से श्रथात्‌ सबके संसार! हो जाने से अबन्ध को प्राप्त 
होनेवाला कोई शेप नहीं रहेगा | १२३॥ अथवा सिद्ध जीवों के अबन्ध की प्रसिद्धि होने खे किसी भी 
हालत में बन्ध नहीं बनेगा | किन्तु बन्ध काय की उपलब्धि होती है इस ज्षिय सबथा अबन्ध मानना भी 
इप्ट नहीं हे । १२४ ॥ वास्तव में जीव की बद्ध ओर ऋबद्ध ऐसी दो अ्रवस्थाएं पाई जाती हैं। इनमें से 
अबद्ध अवस्था का ददाहरण क्ञायिक ज्ञान है जो सब पदार्थों को साक्षात्‌ जानता दे, विकार रहित हे 
अबविनाशी हे ओर बन्ध रहित हाने से अबद्ध है ॥ १२५ ॥ तथा बन्ध अवस्था का उदाहरण ज्ञायोपशभिक 
ज्ञान है यतः संसार के सब काय विपरीत होते हैं इससे सिद्ध हुआ कि सब ससारी जीव बडद्ध होते हैं। 
यतः बन्ध का कारण अन्यथा बन नहीं सकता, इससे सांपाधि ज्ञान की सिद्ध हातो हे॥ १२६॥ इस 
प्रकार इतने कथन से सापाधि और निरुपाधि दानों प्रकार का ज्ञान सिद्ध होता हूँ | इनमें से जो ज्ञान 
॥शुद्ध होता है बह सोपाधि हं।ता हे ओर जो ज्ञान शुद्ध द्वोता है वह निरुपाधि होता हैे॥| १९७॥ 
विशेषाथ--५कत में अशुद्धता का स्वरूप निर्दश करते हुए प्रन्थकार ने जो कुछ लिखा हे बह 
मार्मिक हे | बस्तुत: वस्तु निर्विकल्प ओर अखण्ड है । हम ही उसमें बुद्धि से खण्डकल्पना करते हैं 
यह खण्डकल्पना दो प्रकार से की ज्ञाती हे । एक तो बस्तुगत अवस्थाओं, गुणों ओर भ्रदेशों के विश्कूषण 
द्वारा ओर दूसरी विविध निमित्तों की ग्रधानता से । हूँ तो ये दोनों ही कल्पनाएं औपचारिक पर दूसरी 
करुपना मुख्यतः ७. शुद्धता की प्र ०:जक मानी गई हे। जीव का संखार अवबस्थ! में प्रति समय जो 
' परिणमन हो रहा है, वह होता तो है प्रत्येक जीव की अपना अपनी योग्यतानुसार ही पर इस परिणमन 
के प्रति समय के जुदे जुदे निमित्त हूं।ते हैँ इस लिय वह निमित्त सापेक्ष होने से पर दे ओर इसीका 
"नाम अशुद्धता हैं। यह्‌ ज.वकी अपनी कमजोर! हे जो उसे प्रति समय के परिणमन में जुदे जुद्दे निमित्तों 
की सद्दायता लगना पड़ती हैँ । रव॒तन्त्रतेच्छू जीव का सारा प्रयत्न इसी कमजोरी को दूर करने के लिये 
होता है | यह जीवन में अनादि काल स आई हुई है जो अपनी मूल स्थिति का विचार करने से ओर 
तदंमुकूल अपनी भ्रवृत्ति करने से सुतरा दूर हो जाती है और साथ ही इसके निमित्तों से भी छुटकारा 
मिल जाता है । फिर जीव की स्वाभाविक परिणरति का उदय होता हे। जिसकी धारा सदाकाल एक 
छी चलती रहती है । उस धारा के लिये प्रति समय अलग अलग निमित्तों की आवश्यकता नहीं पड़ती 
किध्तु ६नफे बिना ही उसका उदय होता है। इससे प्रकट हे कि जीवकी अशुद्धता सोपाधि है और 
शुद्धता निरुपाधि है। मूलमें ज्ञानके दृष्ठान्त हारा इसे! बात को समभकाया गया है ॥ ११९-१२७॥ 


दूसरा अध्याय १७३ 


ननु कंस्की विशेषो5स्ति बद्घाशुद्धत्वयोहयो: । 
अस्त्यनर्थान्तरं यस्मादर्थादेक्योपलब्धितः ॥ १२८ ॥ 
नंवं यतो विशेषी5स्ति हेतुमद्वेतुभावतः | 
कायकारणमभेदाद्वा इयोस्तन्नक्षणं यथा ॥ १२९ ॥ 
बन्धः परगुणाकारा क्रिया स्यात्पारिणामिकी | 
तस्यां सत्यामशुद्धल्व॑ तदद्॒यो! स्वगुणच्युतिः | १३० ॥ 
ब्न्धहेतुरशुद्ध त्व॑ हेतुमच्चेति निणयः 
यस्माद्वन्ध विना न स्यादशुद्धल कदाचन ॥ १३१ ॥। 

. कायरूपः स बन्धो5स्ति कमंणां पाकसम्भवात्‌ । 
हेतुरूपमशुद्धत्व॑ तञ्नवाकषेणत्वतः ॥ १३२ ॥ 


बद्धता और अशुद्धता में अन्तर का ।नर्देश -- 

शंका-बद्धत्व ओर अशुद्धत्व इन दोनोंमें क्‍या भेद हे, क्यों कि इन दोनों में एकता पाई जाती 
हू इस लिये इनमें कोई भेद नहीं हे ? 

समाधान--ऐसा! कहना ठीक नहीं हे क्योंकि हेतु हेतुमद्भाव अथवा कायकारण भावके भेदसे 
इन दोनोंमें भेद है | इन दोनोंका लक्षण इस प्रकार हे--परगुशाकार ज्ञों पारिणामकी क्रिया होती है 
उसी का नाम बन्ध हे। ओर इस किया के होने पर उन दोनों का अपने अपने गुणों से च्युत हो जाना ही 
अशुद्धता है ॥(२६-१३८॥ हमारा ऐसा निणय है कि अशुद्धता बन्ध का कारण भी हे ओर बन्ध का काय 
भी है, क्‍योंकि &शुद्धता बन्ध के बिना कभी नहीं हो सकती हे ।| १३१ ॥ बन्ध कायरूप हे क्योंकि वह 
कर्मो के उदय से होता हैं। ओर अशुद्धता उसका कारण हू, क्योंकि इससे न्यूतन कम का बन्ध 
होता है ॥ ९३२॥ 

विशेषाथ --यहां बद्धता ओर अशुद्धता के स्वरूप का विचार किया गया हैं। श्रभिप्राय यह हैं 
कि जीव में बंधने की योग्यता है ओर पुद्गल में भी बंधने की योग्यता है। यह योग्यता इनकी पारिणामि- 
की है| उसके रहते हुए जो इनकी परगुणाकार अथात्‌ परतन्त्र दोनेरूप क्रिया होती हूं इसी का नाम 
बन्ध हे ओर स्वभाव च्युति का नाम अशुद्धता है। यहां परगुण।कार परिणमन ओर स्वभात्रच्युति ये 
सापेक्ष शब्द हैं। श्वभावच्युति का यह मतलब नहीं ज्लेना चाहये कि जीव के गुण धम बदल कर 
पृद्रलरूप हो जाते हैं ओर पुद्ठल के गुण धर्म बदल कर जीव रूप हो जाते हैं। किन्तु इधका इतना ही 
श्रभिप्राय हे कि जीब की प्रति समय की पर्णिति स्वतंत्र न हो कर पुद्कट्ल निभित्तक होती है ओर पुद्गल 
की भी परिणति स्वत-त्र न हो कर जीव के परिणाम।नुसार विविध प्रकार के कम रूप से होती है । 
का नाम परतन्त्रता है | इस तरह जीव पुठ्नल के आधोन है ओर पुदूगल जीव के आधीन | किन्तु यह 
जीब की परतन्त्रता का ही विचार करना है, क्‍योंकि पुद्टल जड़ दे ओर जीव चेतन है, इस लिये जीव अपनी 
परतन्त्रता अनुभव कर सकता दै पुदूगल नहीं । पुदूगल चाहे जिस अवस्था में रहा भावे उसक। किसी 
भी अवस्था में रहना एकसा है | परतन्त्रत। से हानि तो जीव की हे, क्योंकि ध्से संयोग निर्मित्तक अनेक 
सुल्ध दुख भोगने पड़ते हैं ओर नाना प्रक/र की पयोयों में से दोकर गुजरना पड़ता दहै। इसलिये सत्र 
जीष की स्वभावध्युति और परतन्त्रता का ही निदेश किया जाता है। किन्तु यह परतंत्रता जीव की निज 
उपाजित बस्तु है । जीव में स्त्रयं ऐसी योग्यता है जिससे बह सदा खे परतन्त्र है। जीव सदा से अपने 


१३७ पत्बाध्यायी 


जीव: शुद्धनयादेशादस्ति शुद्धोडपि तत्चतः । 
नासिद्श्वाप्यशुड्रो5पि बद्धाबद्धनयादिह ॥ १३३ ॥ 
एकः शुद्धनयः सर्वो निदवन्द्ों निर्विकल्पकः । 
व्यवहारनयोी अनेक! सद्वन्दर; सविकल्पकः ॥ १३४ ॥ 
वाच्यः शुद्धनयस्यास्य शुद्रों जीवश्चिदात्मकः । 
शुद्धादन्यत्र जीवाद्याः पदाथोसस्‍्ते नव स्थृता। | १३४ ॥ 
ननु शुद्धनयः साक्षादस्ति सम्यक्त्वगोचरः । 

एको वाच्यः किमन्येन व्यवहारनयेन चेत्‌ || १३६ ॥ 
सत्यं शुद्धनयः श्रेयान्‌ न श्रेयानितरों नयः । 

अपि न्यायबलादस्ति नयः श्रेयानिवेतरः ॥ १३७ ॥ 
तद्यथानादिसन्तानबन्धपयायमात्रतः | 

एकी विवक्षितों जीवः स्मृता नव पदा अमी ॥| १३८ ॥ 
किश्व पर्यायधर्मांणों नवामी पदसंज्ञकाः । 
उपरक्तिरुपाधिः स्याज्नात्र पर्यायमात्रता ॥ १३९ ॥ 
नात्रासिद्धमुपाधित्व॑ सोपरक्तेस्तथा स्वतः । 

यतो नवपदव्याप्तमव्याप्तं प्ययेषु तत्‌ ।। १४० ॥ 


स्वभाव से च्युत है जिससे वह विविध भकार के कर्मों का अजेन करता आ रहा है और इस कारण वह 
पुनः पुनः स्वभाव से च्युत होता रहता है| इस प्रकार जीव की रवभावच्युति कर्म का कारण भी है और 
कार्य भी यह निर्णय होत। है ॥ १२८--१३२ ॥ 
निशम्वय ओर व्यवहार नय को अपेक्षा जीवादिक पदाथों का विचार और व्यवहार नय के 
स्वीकार करने की साथकता-- 


शुद्धनय की श्रपेत्षा जीव वास्तव में शुद्ध है ओर बद्धाबद्ध नय अर्थात्‌ व्यवद्दार नय की अपेक्षा 
अशुद्ध है यह बात भी असिद्ध नहीं है ॥ १३३ ॥ शुद्ध नय एक है, परिपूरा हे, निद्वन्द है और निर्विकल्प 
है । तथा व्यवहार नथ अनेक दे, सह्न्द् हे ओर सविकल्प हे।॥ १३४ ॥ एक शुद्ध चेतन्य जीव इस शुद्ध 
नय का विषय है ओर जीवादिक नौ पदार्थ अशुद्ध नय के विषय जानना चाहिये ॥ १३४ ॥। 

शंका-- शुद्ध नय साज्ञात्‌ सम्यक्त्व का विपय है अश्रतः उसीका कथन करना चाहिये। इससे 
ऋतिरिक्त व्यवहार नय के कथन करने से क्या लाभ दे ? 


समाधान--यद्ट कहना ठीक दे कि शुद्ध नय ही उपादेय हें दूसरा व्यवहार नय उपादेय नहीं है | 
किस्तु न्याय बल स्ले व्यवहार नय भी उपादेय के समान माना गया हे॥ १३७ | खुलासा इस प्रकार है 
कि एंक ही जीव जब अनादि सन्‍्तान बन्ध पयोय की अपेक्षा विवक्षित होता है तव बह जीव, अजीव 
आदि इन नो भागों में बट जाता है ॥ १३८॥ ये नो पदाथ यद्यपि पर्यायधम हैं तथापि ये केवल जीव 
के ही पर्याय नहीं हैं किन्तु यह सब उपरक्तिरूप उपाधि हे ॥ १३९। यहां यह उपराग रूप उपाधि भसिद्ध 
नहीं है फिन्तु यह अनादि काल-से दे। वह नो पदार्थों में भ्याप्त दो कर भी जीव फी सब पर्यायों में अन्याप्त 
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सोपरक्रेरुपाधित्वान्रादरश्चेड्िधीयते । 
क पदानि नवामूनि जीवः शुद्धोइ्लुमयते ॥ १४१ ॥ 


ननपरक्तिरस्तीति कि वा नासस्‍्तीति तत््चतः । 
उमयं नोभयं किं वा तत्‌ क्रमेशाक्रमेण किम | १४२ ॥ 


रह कहती का छा ब् चर न न्‍ 
स्ररीफ की >पमा कभी कया, मक कमल पहनी जा 
2. के धन्‍थीाक अर 


है ॥। १४० ॥ यदि सोपरक्ति को उपाधि मान कर आदर नहीं किया जाना है तो ये नो पदाथ केसे बनेंगे। 
तब एक शुद्ध जीव अनुभव में आना चाहिये।॥ १४१॥ 


विशेषार्थ--नय दो हैं--निश्चयनय और व्यवहार नय। निमित्त के बिना मल वस्तु के स्वरूप 
पर दृष्टि रखनेवाला नय निश्चय नय हे ओर निमित्त सापेक्ष वस्तु का विचार करनेबाला नय ब्यवहार नय 
है। जब निश्चय नय की अपेक्षा विचार करते हैं तो अशेष विकारों और भेद प्रभेदों से रहित एक शुद्ध 
जीव अनुभव में आता है किन्तु व्यवहार नय की अपेक्षा विचार करने पर वह नर नारकादि अनेक 
देशाओं विशिष्ट अनुभव में आता है। यह वस्तस्थिति है। इसके रहते हुए प्रश्न यह है कि जिस 
प्रकार जो मनुष्य सोना चाहता हे वह्द सबंत्र एक सोने को ही देखता हे। अन्य निमित्त से सोने की 
जो विविध दशाएं होती हैं उस ओर उसकी द्रष्टि ही नहीं जानी है। वह उन सबको हेय मानता है। 
उसी प्रकार शुद्ध जीवको अनुभव करनेवाला एक निश्चय नय ही उपादेय हे व्यवहार नय नहीं, अतः 
व्यवहार नय का कथन करना उचित नहीं है । इस शंका का जो समाधान किया गया है उसका भाव 
यह हे कि व्यवहार नय का विषय अनुपादेय भले ही हो पर उसे जाने विना उपरक्ति के त्याग के लिये 
प्रयत्न नहीं किया जा सकता हे । एक जीव पुदूगल के संयोग से नो पदा्थ रूप हो रहा हे। जिसे मिथ्या 
मान कर भुलाया नहीं जा सकता है | किन्तु इसे ओर इसके कारणों को भल प्रकार से समझ कर ही 
इसके त्याग के लिये प्रयत्न किया जा सकता है, अतः व्यवहार नय का कथन करना उचित ही है! 
यह तो माना ही नहीं जा सकता हे कि सांख्य के पुरुष की तरह जीव सबंदा शुद्ध ही रहता हे बह कभी 
विकारी होता ही नहीं | ज्ञो कुछ भी हमें विकार दिखाई देता है वह सब प्रकृति का ही परिणाम है। 
एक प्रकृति ही बंधती हे ओर वही मुक्त होती हें। नो पदाथरूप अवस्था प्रकृतिछी होती हे पुरुष की 
नहीं । पुरुष तो सदा टंकोत्कीण की तरह निलेप और अ्परिणामी हे, क्‍यों कि ऐसा मानना अनुभव में 
नहीं आता है। जगत्‌ के जितने पदार्थ हैं वे सब परिणामी नित्य हैं। यह केसे हो सकता है कि एक 
पदाथे परिणमन करे और दूसरा अपरिणांमी ही बना रहे। ज्ञो स्थिति प्रकृति की है वही पुरुष की 
भी होनी चाहिये। इसलिये तक ओर अनुभव से यही निश्चित होता है क्रि प्रकृति के समान पुरुष 
भी परिणामी है ओर बन्ध मोक्ष दशा दोनों की होती हे । न केवल पुरुष की होती है ओर न केवल 
प्रकृति की ही । प्रकृति ओर पुरुष के निमित्त नेमित्तिक सम्बन्ध से होनेवाली इसो दशा को उपरक्ति 
कहते हैं। नो पदार्थ इसी के फल हैं, अतः इनके त्याग करने के लिये इनका जानना जरूरी है । यही 
सबब दे कि शाखत्रकारों ने इनका निदेश किया है॥ १३३-१४१॥ 


उपरक्ति का विचार-- 


शंका--क्या वास्तव में उपरक्ति हे अथवा नहीं हे ? या बया यह उपरक्ति उभयरूप है या 
अनुभयरूप है ? या क्या यह उपरक्ति क्रम से होती हे या अक्रम से द्योती है।॥ १४२ || यदि है तब फिर 
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अस्तीति चेत्तदा तस्यां सत्यां कथमनादरः । 
नास्तीति चेदसच्वेअस्याः सिद्धो नानादरों नयात्‌ ॥ १४३ ॥ 
सत्यामुपरक्तो तस्यां नादेयानि पदानि वे | 
शुद्धादन्यत्र सवेत्र नयस्यानधिकारतः ॥ १४४ ॥ 
अमत्यामुपरक्तो वा नेवामूनि पदानि च । 
कर शु 
हेतुशन्याविनाभूतकायशूल्यस्य दशनात्‌ ॥ १४४५ ॥ 
उभयं चेत्‌ क्रमेणेह सिद्ध न्‍्यायाद्विव्षितम्‌ । 
शुड्मात्रमुपादेयं हेयं शुद्धेतरं तदा ॥ १४६ ॥ 
योगपद्चेडपि तद्‌ द्वेते न समीहितसिद्ध ये । 
केवल शुद्धमादेयं नादेयं तत्‌ पर यतः ॥ १४७ ॥ 
नेकस्येकपदे स्‍्तो द्वे क्रिये वा कमंणी ततः । 
योगपद्यमसिद्धं म्याद्‌ द्वता#तस्यथ का कथा | १४८ ॥ 
ततो5नन्यगतेन्यांयाच्छुडः सम्यत्तवगोचरः । 
तद्राचकश्च यः को<5पि वाच्यः शुद्धनयो5पि सः ॥ १४० ॥ 
की, $ कण द्न्वयोह् यो 
नंवं॑ त्वनन्यथासिद्धं; शुद्धाशुद्धन्वयोह् यो: । 
विरोधे5प्यविरोधः स्थान्मिथः सापेक्षतः सतः || १४० ॥ 
नामिद्धानन्यथामिद्धिस्तदृहयो रेकवस्तुतः । 
्््ि . यद्विशेषेडपि सामान्यमेकमात्र प्रतीयते ॥ १५१ ॥ ः 
इसमें अनादर केसे हो सकता हैं ? यदि नहीं हे तो फिर इसके असद्भाव में किसी भी नय से अनादर 
सिद्ध नहीं होता है ॥।१४३॥ दूसरे उपरक्ति का सद्भाव मान लेने पर भी नौ पदार्थ ग्राह्म नहीं ठहरते, क्‍यों 
कि शुद्ध पदाभ के को अन्‍्यत्र सच जगह नयका कोई अधिकार नहीं हे॥ १४४७॥ अथवा उपरक्ति के 
नहीं रहने पर ये नो पदाथ नहीं बनते हैं, क्‍यों कि हेनु के अभाव में उससे अविनाभूत काण का भी 
अभाव देखा जाता है ।। १४४५॥ यदि उभय को मान कर न्यायानुसार उसकी क्रम से विवक्षा की जाती 
है तो शुद्ध मात्र ही उपादेय ठहरता हे और शुद्ध से भिन्न अशुद्ध त्याज्य ठहरता हे ॥ १४६॥ यदि 
डभय को युगपत माना जाता है तो भी इन दोनों से समीहित को सिद्धि नहीं होती है, क्‍यों कि तब भी 
केवल शुद्ध वस्तु अदेय ठहरती दे और इसके सिवा अशुद्ध वस्तु आदेय नहीं ठद्दरती है ॥ १४७ । तथा 
एक पदाथ के एक स्थान में दो क्रियाएं या दो कर्म नहीं बनते, इसलिये युगपत्‌ पक्ष असिद्ध ही है फिर 
दंत और अद्वंत की कथा करने से क्‍या प्रयोजन है ॥ १४८ || इसलिये अन्य कोई चारा न होने से 
न्‍्यायानुसार एक समीचीन शुद्ध पदार्थ ही मानना चाहिये और इसका वाचक जो कोई भा शुद्ध नय हे 
उसका ही कथन करना चाहिये॥ १४९ ॥ 
समाधान--ऐसा कद्दना ठीक नहीं है क्योंकि शुद्धता ओर अशुद्धता इन दोनों को माने बिना 
इनकी सिद्धि नहीं हो सकती । यद्यपि इन दोनों में विरोध प्रतीत होता है तो भी ये दोनों १रस्पर सापेक्ष 
हैं इसलिये कोई विरोध नहीं हे ॥| १५० ॥ अन्यथा इनकी सिद्धि नहीं होती यह बात अश्रसिद्ध भी नहीं हे, 
क्योंकि ये दोनों एक ही वल्तु हैं । इसछा भी कारण यह है कि अपने अब न्तर जभेदों में सामान्य एक ही 
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तथ्यथा नव तच्चानि केवलं जीवपुद्नलो । 
स्वद्नव्यायैरनन्यत्वाइस्तुतः कर्तृंकर्मणो: ॥ १४२ ॥ 


ताभ्यामन्यत्र नेतेषां किश्विद्‌ द्रव्यान्तरं पृथक । 
न प्रत्येक॑ विशुद्धस्य जीवस्य पूद्ठलस्य च॥ १५३॥ 


किन्तु सम्बद्धयोरेव तद्द्॒योरितरेतरम्‌ । 
नेमित्तिकनिमित्ताम्यां भावा नव पदा अमी ॥ १५४ ॥ 


अर्थान्नवपदीभूय जीवश्चैकी विराजते । 
' तदात्वेउपि पर शुद्धस्तह्निशिश्दशास्ते ॥ १५५ ॥ 


नासम्भवं भवेदेतत्‌ तद्रिधिरुपलव्धितः । 
सोपरक्तेरभूतार्थात्‌ सिद्ध न्‍्यायाददशनम्‌ ॥ १५६ ॥ 


कर छा मामा न थक कल "मील नल पड ब्न हु 
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प्रतीत होता है ॥ १५१ ॥ खुलासा इस प्रकार है कि नौ पदार्थ केवल्न जीब भौर पुद्रल ही हैं, क्‍योंकि 
अपने अपने द्रव्य आदि से वस्तुतः कर्ता और कर्म अभिन्न होते हैं ॥ १५२।| जीव ओर पुद्कल् के सिवा ये 
नो पदाथ कुछ अलग से स्वतंत्र द्रव्य नहीं हैं। इसी प्रकार शुद्ध जीब या शुद्ध पुद्रल के भी ये भेद नहीं 
हैं।। १४३ ॥ किन्तु परस्पर में सम्बन्ध को प्राप्त हुए जीव ओर एट्डल इन दोनों के ही निमित्त नेमिभिक 
सम्बन्ध से ये नो पदार्थ होते हैं ॥| १४४ || इसलिये वास्तव में देखा जाय तो एक जीव दी नो पदाथरूप 
विराज रहा है। यद्यपि यह जीव नो पदाथरूप हो रहा है तथापि इन नौ दशाओं की विवक्षा के बिना 
वह अत्यन्त शुद्ध है ॥ १४४ ॥ नौ पदार्थों में एक जीब ही विराज रहा है यह बात असिद्ध भी नहीं हे, 
क्योंकि इन सब में जीव का अन्वय पाया जाता है। किन्तु सोपरक्ति अभूताथे है इसलिये उसका नहीं 
दिखना न्यायसिद्ध हे ॥| १४६॥ 


विशेषाथ--यहाँ शंका द्वारा उपरक्ति के विपय में विविध प्रश्न करके और अन्त में उसे र्वीकार 
करके भी यह कहा गया हे कि यदि उपरक्ति हे भी तो भी नो पदार्थों की विपय करनेवाला व्यवहार नय 
उपादेय नहीं ठहरता किन्तु एक शुद्ध नय ही स्वीकार करना चाहिये क्‍योंकि वही उपादेय हे। परन्तु 
विचार करने पर मालूम होता हे कि जब कि शुद्धना और अशुद्धता दोनों ही वस्तुभूत हैं तब दोनों ही 
नयों का कथन करना आवश्यक है | यद्यपि कहा जा सकता है कि शुद्धता ओर अशुद्धता ये दोनों परस्पर 
में विरोधी हैं श्रतः दोनों का सद्भाव केसे बन सकता है। परन्तु विचार करने पर दोनों का सद्भाव सिद्ध 
होता है। यदि ये दोनों रतंत्र पदार्थ होते और फिर इनका अभेद र्वीकार किया जाता तब तो इनका 
सद्भाव मानने में विरोध आता किन्तु ऐसी बात नहीं है क्‍योंकि ये दोनों अवम्थाएँ हैं. जो कि क्रमिक हैं 
अतः; दोनों का सद्भाव सिद्ध होता हे। यतः दोनों अवस्थाएँ सद्भावरूप हैं अतः नौ पदार्थ सिद्ध होते हैं । 
किन्तु ये अवस्थाएँ पुद्रल ओर जीव के सम्बन्ध से होती हैं अतः नो पदार्थ उमयरूप सिद्ध होते हैं । किन्तु 
इसका यह भी अभिश्राय निकलता है कि एक जीव पद्ाथ नो रूप हो रहा हे अतः निश्चयनय फे समान 
व्यवहार नयका भी कथन करना चाहिये--यह सिद्ध होता है ॥ १४२-१५६ || 


रे्‌रे 
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सन्त्यनेकेजत्र दृष्टान्ता हेमपभ्रजलानलाः । 

. आादर्शस्फटिकाश्मानौ बोधवारिघिसैन्धवाः ॥ १४७ ॥ 
एक हेम यथा नेकवर्ण स्थात्परयोगतः । 
तमसन्तमिवोपेक्ष्य पश्य तद्न्‍ेम केवलम्‌ ॥ १५८ ॥ 
न चाशंक्यं सतस्तस्थ स्यादुपेत्ञा कथं जवात । 
सिद्ध कुंतः प्रमाणाद्रा तर सच्च॑ न इतोअपि वा॥ १५९॥ 
नानादेयं हि तद्धेम सोपरक्वेरुपाधिवत्‌ । 
तच्यागे सवेशूस्यादिदोषाणां सन्निपाततः | १६० ॥ 
न परीक्षाक्षमं चेतच्छुड्धं शुद्ध यदा तदा । 
शुद्वस्पानुपलब्धी स्पान्नन्धिहेतोरदशनम्‌ ॥ १६१ ॥ 
यदा तडणमालायां दृश्यते हेम केवलम । 

न दृश्यते परोपाधिः स्वेष्ट दृष्टेन हेम तत्‌ ॥ १६२ ॥ 
ततः सिद्ध यथा हेम परयोगादिना प्रथक्‌ । 

सिद्धं तद॒णमालायामन्ययोगेजपि वस्तुतः | १६३ ॥ 
प्रक्रियेयं हि संयोज्या स्वेद्शान्तभूमिषु ! 
साध्याथस्यथाविरोधेन साधनालंकरिष्णुपु ॥ १६४ ॥ 


अनेक द्श्टन्तों द्वारा उक्त कथन की पुष्टि-- 


नो पदार्थों में एक जीव विराज रहा है इस विषय के पोषक सुबर, कमल, जल, अग्नि, दर्पण, 
हफटिक पत्थर, ज्ञान, समुद्र ओर नमक इस प्रकार अनेक दृष्टान्त हैं। १५७ ॥ अब स्व प्रथम सुबर्णे के 
- दृष्टान्त द्वारा इसी विषय को रपष्ट करते हैं-- 


जैसे एक सोना परनिमित्त से अनेक रंगवाला हो जाता है। किन्तु परनिमित्त नहीं हे ऐसा मान 
कर यदि उसकी नपेक्षा करके देखा जाय तो केवल एक सोना ही प्रतीत होता हे ॥ १४८ ।॥। यदि कोई ऐसी 
आशंका करे कि जब यहाँ परवस्तु का संयोग दे तब इतने जल्दी उसकी उपेक्षा केसे की जा सकती दे सो 
ऐसी आशंछा कर ना भी ठोक नहीं दे, क्योंकि वहाँ उसका सद्भाव किस प्रमाण से सिद्ध हे अथोत्‌ क्रिसी 
मी प्रमाण से सिद्ध नहीं हे ॥ १५६ ॥ अथवा कोई ऐसा माने कि सोपरक्ति के कारण सोना उपाधिसदित 
. है इसलिये वह त्याज्य हे सो ऐसा मानना. भी ठीक नहीं है, क्योंकि उसका त्याग करने पर सर्वशून्य आदि 
अनेक दोष प्राप्त होते हैं ॥ १६० ॥ यह कथन भी परीक्षा के योग्य नहीं है कि जिस समय सोना शुद्ध दे 
उस समय वह शुद्ध द्वी हे, क्योंकि ऐसा मानने से जब शुद्ध सोने की उपलब्धि नहीं होती दे तब उसकी 
प्राप्ति के हेतु का भी अभाव मानना! पड़ेगा ॥ १६१॥ इसलिये परोपाधि से प्राप्त हुए अनेक रंगों में अंब 
केबल सोना दिखाई देता हे परोपाधि नहीं दिखाई देती हे तब प्रत्यक्ष से दिखनेवाला अपना इृष्ट पदार्थ 
बह सोना ही है ऐसा मानना चाहिये ॥ १६२॥ इसलिये सिद्ध हुआ कि जिस प्रकार रस बर्णमात्षा में 
छान्य वस्तु का संयोग रहने पर भी बस्तुतः परसंयोग के बिना सोना प्रृथक्‌ ही है उसी प्रकार नो पदार्थों में 
ज्ञीब का भी अस्तित्व सिद्ध हे ॥ १६३ || इस प्रकार यह प्रक्रिया साध्यभूत अर्थ की यथायोग्य सिद्धि 
करनेबातो सब टदृष्टास्तों में झविरोध से घटित कर लेनी चाहिये | १६४ ॥। 
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दूसरा अध्याय रेट: 
तोयमग्नं यथा पत्नपत्रमत्र तथा न तत्‌ | द 
तदस्पृश्यस्वभावत्वादथतो नास्ति पत्रतः ॥ १६४ ॥ 
सकदेम यथा वारि वारि पश्य न कदेमम । 
दृश्यते तदवस्थायां शुद्ध वारि विपक्ृवत्‌ ॥ १६६ ॥ 
अग्नियंथा ठणाप्निः स्याद्पचारात्तणं दहन । 
नाभ्रिस्त॒णं तूणं नाभिरमिरश्रिस्तशं तूणम्‌ ॥ १६७ ॥ 
ग्रतिबिम्बं यथाद्शे सन्निकर्षात्कलापिनः । 
तदात्वे तदवस्थायारमाप तत्र इतः शिखी ॥ १६८ ॥ 
जपाषुष्पोषयोगेन विकार; स्फटिकाश्मनि । 
'अर्थात्सोडपि विकारश्चावास्तवस्तत्र वस्तुतः ॥ १६० ॥ 
ज्ञानं स्वयं घटज्ञानं परिच्छिन्द्यथा घटम्‌ । 
नार्थाज्ञानं घटो5यं स्याब्जानं ज्ञानं घटो घट! ॥ १७० ॥ 
वारिधिः सोत्तरद्भोईपि वायुना ग्रेरितो यथा । 
नार्थादेक्यं तदात्वेडपि पारावारसमीरयो: ॥ १७१ ॥ 
सर्वतः सेन्धवं खिल्यमर्थादेकरसं स्वयम ! 
चित्रोपदंशकेपृच्चेयेन्नानेकरसं यतः ॥ १७२ 
इति दृश्टान्तमनाथेन स्थेष्ट दृष्टेन सिद्धिमत्‌ । 
यत्पदानि नवामूनि वाच्यान्यथोदवश्यतः ॥। १७३ ।' 
' जिस प्रकार कमल का पत्ता जलमग्न है तो भी वहाँ वह वैसा नहीं हे, क्यांकि उसका स्वभाव 
जल से अर्प्ृश्य रहने का है इसलिये पत्त को अपेक्षा वह जल से अ्रस्प्रष्ट न सही तो भी वास्तव में वह जल 
से भिन्‍न ही है॥। १६५ ॥ या जिस प्रकार जो जल कीचड़ सहित है उसमें यदि जल को देखो ओर कीचड़ 
को न देखो तो जल के कीचड़ मिश्रित रहते हुए भी कीचड़ रहित शुद्ध जल दिखाई देता है ॥ १६६॥ या 
जिस प्रकार जो अग्नि तिनके को जला रही हैं वह उपचार से तृणाग्नि कहलाती है । परन्तु अग्नि तिनका 
नहीं हे ओर तितका अग्नि नहीं है। अग्नि अग्नि है ओर तिनका तिनका है ॥। १६७॥ या जिस प्रकार 
मयूर के सम्बन्ध से देश में उसका प्रतिबिम्ब पड़ता हे तो भ्री ऐसी अ्रब॒स्था में भी वहाँ मयूर का पाया 
जाना केसे सम्भव है अर्थात्‌ तब दर्पण में मयूर नहीं पाया जाता है ॥ १६८॥ या आिस प्रकार जपा* 
कुसुम के सम्पक से स्फटिकमरणि में विकार दिखाई देता हैे। तथ।पि वह विकार वहाँ बःश्तविक नहीं 
दोता है ॥ १६० ॥ या जिस प्रद्धार ज्ञान घटको जानते समय घटज्ञान कहलाता है तो मी वास्तव में अमन 
घटरूप नहीं हो जाता दे । किन्तु ज्ञान ज्ञान हे ओर घट घट हे॥ १७० ॥ या जिस भ्रकार यद्यपि वायु की 
प्रेरणा से समुद्र में तरंगे उठती हैं तथापि ऐपस्ली अवस्था में भो समुद्र और वायु ये वास्‍्तव में एक नहीं 
हैं॥ १७१ ॥ या जिस प्रकार नमक की इली वाध्तव में स्वयं एक रसवाक्षी होती है. इसलिये उत्तम नाना 
प्रकार के व्यंजनों में मिलाने पर भी वह अनेक रसवाक्ती नहीं दो जाती है। इसी प्रकार प्रकृत में भी 
जानना चादिये | १७२ ॥ इस प्रकार इन दृष्टान्तों से समर्भित तत्यक्ष प्रमाण से अपना यह अभिमत सिद्ध 
हो जाता दे कि इन नो पदाथों का नियम से कथन करना चाहिये ॥ १७४ ॥ 


और. 
अमफन्‍म-न करी, लरीकिकतीशीक री अतीक. 


१४७ पद्याध्यायों 


केश्चित्तु कल्प्यते मोहाद्क्तव्यानि पदानि न | 
. हेयानीति यतस्तेभ्यः शुद्धमन्यत्र सबंतः | १७४ ॥ 
तदसत सर्वतस्त्थागः स्यादसिद्धः प्रमाणतः । 
तथा तेभ्यो5तिरिक्तस्य शुद्धस्थानुपलन्धितः ॥ १७४ ॥ 
नावश्यं वाच्यता सिद्ध व्‌ सबंतो हेयवस्तुनि । 
नान्धकारे5प्रविष्टस्य प्रकाशानुभयों मनाक्‌ू ॥ १७६॥ 
नावाच्यता पदाथांनां स्थादकिश्वित्करत्वतः । 
सार्थानीति यतोअथ॒श्यं वक्तव्यानि नवार्थंतः ॥ १७७ ॥ 
न स्यात्तेभ्यो5तिरिक्तस्य सिद्धि: शुद्धस्य सपेतः । 
साधनाभावतस्तस्य तद्ययानुपलब्धितः || १७८ ॥ 
ननु चार्थान्तरं तेभ्यः शुद्धं सम्यक्त्यगोवरसम्‌ । 
अस्ति जीवस्य स्व रूप॑ नित्योद्योतं निरामयम्‌ ॥ १७५९ ॥ 
न पश्यति जगद्यावन्मिथ्यान्धतमसा ततम्‌ । 
अस्तमिथ्यान्वकारं चेत्‌ पश्थतीदं जगज़वात्‌ ॥ १८० ॥ 


की 





अर जमानत ामनगानन्‍ञभमन करी ५ हम परम आन्‍मा भजजा बजा कनजा अना पतन. 


आम] 


विशेषाथ--प्रकृत में अनेक दृष्टान्तां द्वारा यह बतलाया गया है कि निमित्तवश विद्वारी भावों 
के आ जाने पर भी मूल वस्तु का विधात नहीं होता । फिर भी मूल वस्तु को समझने के लिये विकारों 
का ज्ञान प्राप्त करना भी आवश्यक हे अ्रतः उनका कथन करना चाहिये । इससे यह ज्ञात हो जाता है कि 
इसमें देय क्या हे और उपादेय क्या है ? यही सबब हैं कि प्रकृत में नो पदार्थों का विवेचन किया गया है 
॥ १&४७-१७३॥ 


प्रयोजनभूत नो तक्तों का कथन करना आ।कश्यक है इस बात का निर्देश -- 


मोह वश कितने ही लोग ऐसा मानते हैं कि ये नो पदार्थ नहीं कहने चाहिये, क्‍यों कि ये देय 
हैं ओर इनसे शुद्ध वस्तु सब प्रकार से भिन्न है ॥। (७४ ।॥ परन्तु उनका ऐसा कहना ठीक नहीं है क्‍यों कि 
उनका सर्वथा प्रकार से त्याग करना प्रमाण से असिद्ध दे। हम देखते है कि उनसे भिन्न शुद्ध वस्तु की 
उपलब्धि नहीं होती है ।। (७४ ॥ माना कि जो वस्तु सब प्रकार से द्ेय हैँ उसका कथन करना आवश्यक 
हे ऐसा सिद्ध नहीं होता, फिर भी जिसने अन्धकार में प्रवेश महीं किया हे उसे उसका थोड़ा भी अनुभव 
नहीं हो सकता दे इसी प्रकार हेय वस्तु को जानने फे लिये उसका कथन करना आवश्यक है॥ १७६॥ 
यदि कोई कहे कि ये नो तत्त्व अर्किचित्कर हैं इस लिये इनका कथन करना उचित नहीं है सो यह बात भी 
नहीं है, क्‍यों कि ये प्रयोजनभूत हैं अतः इन का अवश्य कथन करना चाहिये ॥| १७७ ॥ इन नौ पदार्थों से 
सथ्थतः अतिरिक्त शुद्ध वस्तु की सिद्धि करना अशक्य दे, क्‍यों कि साधन का अभाव होने से उसको 
उपलब्धि नहीं होती दे ॥ (७८॥ द 

इांछा-जीव का निज रूप उन नो पदार्थों से भिन्न द्े।जो शुद्ध है, सम्यक्त्व का विषय है, 
निरन्तर प्रकाशमान दे ओर आधि व्याधि से रहित हे।। १७९॥ उस शुद्ध रूप को जगत्‌ तब तक नहीं 
देखता दे जब तक बद्द मिथ्यात्व रूपी भ्रन्धकार से व्याप्त हो रह दै। दिन्‍्तु ज़ब इसका मिथ्यात्व 
रूपी अन्घकार नष्ट हो जाता दे तब यद्द जगत्‌ बहुत द्वी शीघ्र जोब के शुद्ध स्वरूप को देखने लगता है ! 


दूसरे। अध्याय ९६१ 


नैवं विरुद्धध्मत्वाच्छुद्शाशुद्धललयोढयो: । 

नेकस्येकपदे 6 स्तः शुद्धाशुद्धे क्रिये्येत! ॥ १८१ ॥ 

अथ सत्यां हि शुद्धायां क्रियायामथेतश्चितः । 

स्यादशुद्धा कथं वा चेदस्ति नित्या क्थं न सा |; १८२॥ 

अथ सत्यामशुद्धायां बन्धाभावो विरुद्धभाक्‌ । 
नित्यायामथ तसयां हि सत्यां मुक्तरसम्भव; ॥ १८३ ॥ 

ततः सिद्ध यदा येत भावेनात्मा समन्त्रितः । 

तदानन्यगतिस्तेन भावेनात्मास्ति तन्मयः ॥ १८४ ॥ 

तस्माच्छुमः शुभेनेव स्यादशुभोव्शुमेन यः । 

शुद्रः शुद्धेन भावेन तदात्वे तन्मयत्वतः ।. १८४ ॥। 

ततोअनर्थान्तरं तेभ्यः किश्विच्छुद्धमनीदशम्‌ । 

शुद्ध नव पदान्येत्र त्िकारादते परम्‌ ॥ १८६॥ 

अतस्तत्ताथ भ्रद्धानं खत्रे सहशेनं मतम्‌ । 

तत्तत्वं नव जीवाद्या यथोदेश्या: क्रमादपि ॥ १८७ ॥ 


समाध(न-ऐस[ कहना ठीक नहीं हे, क्यों कि शुद्धत्व ओर अशुद्ध॒त्व ये दोनों परस्पर विरोधी 
धर्म हैं । वास्तव में एक द्रव्य को एक काल में शुद्ध ओर अशुद्ध ये दो अवस्थाएँ नहीं बन सकती हैं ॥१८१॥ 
जब जीव की शुद्ध अवस्था होता है. तब अगुद्ध अवस्था केस हूं। सकती है । यदि तब भी अशुद्ध अवस्था 
होती है ऐसा माना जाय तो वह नित्य क्यों न है! जायगा ॥ १८२॥ ऐसा नियम है कि जब अशुद्धता 
रहती है तब बन्ध अवश्य होता हैं उसका अभाव मानना विरोध का प्राप्त होता है । किन्तु उस अशुद्धता 
को यदि नित्य माना जाता है तो फिर मुक्ति का भ्राप्त होना अप्षम्भव हो जायगा।॥ १८३ ॥ इससे 
सिद्ध होता है कि जिस समय आत्मा जिस भाव से युक्त होता है उस समय दूसरा कोई चार। नहीं होने 
से आत्मा उस भाव से तनन्‍्मय होता हू ॥ हे ८४।॥ इस लिये शुभ भावों के समय शुभ रूप द्वोता है, 
अशुभ भावों के समय अशुभ रूप होता हे ओर शुद्ध भावों के समय शुद्ध रूप होता है। क्‍यों कि जिस 
समय जो भाव होता हैं उस समय उस रूप होता है ।। १८५५।॥ भ्रतः शुद्ध तत्त्व कुछ उन नो पदार्थों से 
सबवंधा भिन्‍न नहीं है । किन्तु केवल उस विकार के दूर हो जाने पर नो पदार्थ द्वी शुद्ध रूप हैं. ऐसा यहां 
आनना चाहिये॥ १८६ ॥ इसी से तत्त्वा्थ सूत्र में जाबादि पदार्थों का श्रद्धान करना सम्यग्द्शंन माना 
गया है। वे पदार्थ जीवादिक के भेद से नो प्रकार के देँ जिनका क्रम से निएंश करते ई-- 


विशेषार्थ --यहां यह शंका की गई हू कि नो पदार्थ नेमित्तिक भाव होने से देय हैं. उपादेय भूत 
शुह जीव उनसे भिन्‍न दे अतः इन तत्तवों का कथन करन उचत नहीं है। इस शंका का जो समाधान 
किया गया है उसका भाव यह दे कि जीव को नो तत्ततरों से सवेथा जुदा मानना उचित नहीं हे ! जीव की 
एक काल में एक ही अवस्था द।ती हे । शुद्ध भाव के समय शुद्ध अवस्थ। होती हे ओर अशुद्ध भाव फे 
समय अशुद्ध अवस्था होती हे। दोनों अवस्थाओं का एक साथ होना सम्भव नहीं है, इस लिये जीव के 
अशुद्ध अवस्था विशिष्ट द्वोने पर उसका त्याग करने के लिये ओर अपना शुद्ध अवृध्थ को प्राप्ति के लिये 
देय भूत नो तत्वों का शान क एवा भा झतर्वक हू । इतते जब इन्दूँ ने।भे.तह जन ऋ९ इतड्े त्याग 


रद: पत्चाध्यायी 


तद॒द्देश्यो यथा जीवः स्थादजीवस्तथास्रवः ! 
. बन्धः स्थात्संवरश्चापि निजेरा मोक्ष इत्यपि ॥ १८८ ॥ 


सप्तेते पुण्यपापाभ्यां पदार्थास्ते नव स्मृताः । 

सन्ति सदृ्शनस्योच्चेविंषया भृताथमाश्रिताः ॥ १८९ ॥ 
तत्राधिजीवमाझ्यानं विदधाति यथाधुना । 

कविः पृर्वांपरायत्तपर्यालोचविचक्षणः ॥ १९० ॥ 
जीवसिड्डि! सती साध्या सिद्धा साधीयसी पूरा | 
तत्सिद्डलक्षणं वत्ये साक्षात्तन्नव्धिसिद्धये ॥ १९१ ॥ 
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के लिये भीतर से प्रयन्न करता है। यद्यपि सम्यग्दृष्टि जीव की दृष्टि एक ज्ञायक स्वभाव आत्मा पर ही 

रहती हे पर वह वत्तमान में प्राप्त अवस्थाओं को भुला नहीं देता हे। वह मानता हे कि ये अवस्थाएं 
पैमिचिक होकर भी मेरी हैं अतः इनका त्याग करने के लिये प्रयत्न करना चाहिये तभी तो स्वाभाविक 
निजञ्ञ स्वरूप की उपलब्धि हो सकती दे । माना कि निजरवरूप कट्दीं गया नहीं है वह वहीं दे पर उसका 
जो विपरिणाम हो रहा है वह न हो यही निज स्वरूप की उपलब्धि है। इस लिये उपादेय रूप से जेसे 
निजस्व॒रूप को जानना आवश्यक हैं उसी प्रकार हेय रूप से उसके विपरिणाम को जानना भी आवश्यक 
है । इसी से ये नो तत्त्व प्रयोजन भूत कह्दे गये हैं । हम जगत्‌ के अन्य तत्त्वों को जानें चाहे न जानें पर 
इन्हें अवश्य जानें। क्‍यों कि इनके जानने से ही आत्म तत्त्व की उपलब्धि होती है। यही सबब दे कि 
शाखकारों ने इनका विशद्‌ रूप से निर्देश किया हे ओर सम्यग्दशन की प्रप्ति के लिये इनका भ्रद्धान करमा : 
आवश्यक बतलाया है ॥ १७४-१८७ || 


नो प्रदार्थों का निर्देश-- 


उनका निदंश इस प्रकार दे--जीव, अजीव, आखव, बन्घ, संवर, निजेरा और मोक्ष ये सःत 
तस्व हैं ॥ १८८॥ इनमें पुण्य ओर पाप इन दो के मिल्ला देने पर नो पदाथ होते हैं। जो कि भूताथ के 
आाभ्य से धोते हैं अत एवं सम्यग्दशेन के विषय हैं॥ १८६ ॥ 


विशेषार्थ--एक जीव तत्त्व नैमित्तिक अपनी अवस्थाओं के कारण जीव, अजीव, झाखब, 
बन्ध, संवर, निजरा, मोक्त, पुण्य ओर पाप इन रूप हो रहा है, इस लिये शुद्ध भात्मस्वरूप को भ्राप्ति के 
लिये इनका श्रद्धान करना आवश्यक माना गया है। इनके श्रद्धान से यह विवेक जागृत होता है कि 
आत्मा की कौन अवस्थाएँ नेमित्तिक हैं ओर कौन अवस्थाएं स्वभावभूत हैं। इसी से यहां धम्यग्दशन 
के विषय रूप से नो पदार्थों के निर्देश की प्रतिज्ञा को गई है ॥ १८६८-१८९॥ 


जप तत्त का विचार-- 


पूबोपर का विचार करने में चतुर कविवर अब उन नो पदार्थों में से संबे प्रथम जीवका 
ध्याख्यान करते हैं ।। १९० ॥ यद्यपि पहल्ले जीव की सिद्धि की जा चुको दे। इस समय उसकी सिद्धि 
करनी चादिये और आगे करेंगे तथापि साक्षात्‌ उसझ्ी प्राप्ति के लिये इस समय उसका असिद्ध लक्षण 


ज्यादा 


दूसरा अध्याय .. पणई 


स्वरूपं बेतना अन्तो! सा सामान्यात्‌ सवेकधा । 
सदिशेषादपि होघा क्रमात सा नाक्रमादिह ॥ १९२ ॥ 
एका स्याच्चेतना शुद्धा स्थादशुद्धा परा ततः । 

शुद्धा स्यादात्मनस्तक्तमस्त्यशुद्धात्मकमंजा ॥ १०३ ॥ 
एकथा चेतना शुद्धा शुद्धस्येकविधलतः | 

शुद्धा शुद्ोपलब्धित्वा/ज़ानत्वाज्यानचेतना ॥ १९४ ॥ 
अशुद्धा चेतना ढेंधघा तथथा कमेचेतना । 

चेतनत्वात्‌ फलस्यास्य स्यात्कमंफ़लचेतना ॥ १९४ ॥ 
अन्रात्मा ज्ञानशब्देन वाच्यस्तन्मात्रतः स्वयम्‌ । 

स चेत्यते5नया शुद्ध! शुद्धा सा ज्ञानचेतना ॥ १९६ ॥ 


जीव का स्वरूप चेतना हे । वह सत्सामान्य की अपेक्षा से एक प्रकार को है और सहिशेष की 
अपेक्षा से दो प्रकार की है। इसके ये भेद क्रमसे हैं युगपत्‌ नहीं।॥ १४२ | एक शुद्ध चेतना और दूघरी 
अशुद्ध चेतना ये चेतना के दो भेद हैं । शुद्ध चेतना आत्मा का स्वरूप है और अशुद्ध चेतनां आत्मा 
ओर कम के सम्बन्ध से होती है । १६३ |। 
विशेषा्थ - यहां जीव तत्त्व का विचार करते हुए, उसका स्वरूप चेतना बतलाया गया है 
क्योंकि इसकी व्याप्ति जीव के सिवा अन्यत्र नहीं देखो जाती अन्य आस्तिक दर्शनकारों का भी यही 
मत है किन्तु उनकी मान्यता में और जैन मान्यता में मौलिक अन्तर हे। नैयायिकों ने चेतना को 
जीव का लक्षण मान कर भो उससे जीवका समवायसम्बन्ध माना है तथा सांख्यों ने चेतना को 
भात्मा का स्वरूप मान कर भी उसे निराकार माना हे। किन्तु जेनदर्शन सें चेतना को इस प्रकार का 
न मान कर इससे भिन्न प्रकार का माना है। जैन दर्शन मानता है कि चेतना आत्मा का स्वरूप है 
अतएव आत्मा से वह तादात्म को प्राप्त हे | साथ ही वह ज्ञानसे भिन्न और कुछ भी नहीं है। तात्पय 
यह हे कि जीव स्वयं चेतन स्वभाव है उसके सिवा जीब स्वतन्त्र फोई पदार्थ नहीं है। किन्तु संसारी 
जीव के साथ कमे का अनादिकालीन सम्बन्ध है जिसके कारण यह अशुद्ध हो रही है। यही सबब है 
कि प्रकृत में चेतना के दो भेद कर दिये गये हैं- एक शुद्ध चेतना और दूसरी अशुद्ध चेतना | शुद्ध चेतना 
मुक्त जीव के होती हे क्योंकि उसके कमंका सम्बन्ध नहीं पाया जाता और अशुद्ध चेतना संसारी 
जीबके होती है क्‍योंकि वह कर्म लिप्त होता है || १६०-१६३ ॥ 


शुद्ध और अशुद्ध चेतना का स्वरूप तथा उनके भेद -- 


शुद्ध बसतु एक प्रकार की होती है इसलिये शुद्ध चेतना एक प्रकार की है। शुद्ध रूप उपलब्धि 
होने से यह शुद्ध मानी गई है और ज्ञानरूप होने के कारण यह ज्ञानचेतना कहलाती है ॥ १६४ ॥ अशुद्ध 
चेतना दो प्रकार को है- एक कर्म चेतना है और दूसरी कमंफल के चेतनरूप होने से कर्मफल चेतना 
दे ॥ १६५ || 
ज्ञानचेतना का व्युतत््यथ-- 


यहाँ पर ज्ञान शब्द से आत्मा लिया गया है, क्‍योंकि आत्मा स्वयं शानमात्र है। ज्ञानवेतना 
के द्वारा आत्मा शुद्धहप से अनुभव में आता हे इसलिये झ्ञानचेतना शुद्ध मानी गई हे ॥ १६६ ॥ झाशय 


श्ष्ए पत्नाध्यायी 


अथाज्ज्ञानं गुणः सम्यक प्राप्तावस्थान्तरं यदा । 
आत्मोपलब्धिरुप स्यादृच्यते ज्ञानचेतना | १९७ ॥ 


सा ज्ञानचेतना नूनमस्ति सम्यग्दगात्मनः । 

न स्यान्मिथ्यादशः क्ापि तदात्वे तदसम्भवात्‌ ॥ १९८ ॥ 
अस्ति चेकादशाज्जानां ज्ञानं मिथ्यादशो<पि यत्‌ । 
नात्मोपलब्धिरस्यास्ति मिथ्याकमोंदयात्परम्‌ ! १९५९ ॥ 


ननपलब्धिशब्देन जान प्रत्यक्षमथंतः । 
तत्‌ कि ज्ञानावतेः स्वरीयकमेणोअन्यत्र तत्ल्तिः ॥ २०० ॥ 
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यह है कि जिस समय ज्ञान गुण समीचीन भिन्न अवश्था को प्राप्त करके मात्र आत्मा की उपलब्धि रूप 
होता है उस समय वह ज्ञानचेतना कहलाता है | १६७ ॥ 


विशेषाथ--संसारी जीव कर्म बन्धन से बद्ध हैं जिससे उनके कम निमित्तक राग, द्वेष, मोह 
आदि अनेक प्रकार के परिशाम होते रहते हैं। फिर भी जिन्होंने आत्मस्थरूप को जान लिया है वे इन 
भावों को पर जान कर अपने अपने आत्मा को इनसे भिन्न रूप से अनुभव करते हैं। किन्तु जिन्हें 
आत्मा की पहचान नहीं हुई वे उक्त राग. हंघ, मोह आदि भावों में ओर उनके निमित्त से होनेवाली 
नाना प्रशार की अवस्थाओं में भूले रहते हैं। इसी से आचायों ने चेतना के दो भेद किये हैं--एक ज्ञान- 
चैतना और दूसरी अज्ञान चेतना । ज्ञानचेतना का अथ ह्‌ अपने को ज्ञानमात्र अनुभव करना । अथोत्‌ 
राग, ठेष आदि और इनके निमित्त से होनेवाली नर नारकादि पर्थायें मेरी नहीं हैं। मैं तो एकमात्र 
ज्ञायक स्वभाव हूँ ऐसा अनुभव करना ज्ञान चेतना है। यह सम्यग्दष्टि के होती हे, मिथ्यादृष्टि के नहीं 
होती | मिथ्यादृष्टि के तो अज्ञान चेतना होती हे, क्योंकि वह आत्मा को ज्ञायक स्वभाव न मानकर 
नाना प्रकार के राग, हेष आदि कमरूप ओर उनके फलरूप मानता हे। इसी से अज्ञान चेतना के दो भेद्‌ 
किये हैं--कर्म चेतना और कमफल चेतना । कभ चेतना का अथ हे ज्ञान के सिवा अन्य अनात्मीय भावों 
का कर्ता अपने को मानना ओर कमफल चेतना का श्रथ है ज्ञान के सिवा अन्य अनात्मीय भावों में 
तल्लीन हो रहना निरन्तर उन्हीं का अनुभव करते रहना । ये दोनों चेतनाएँ संसार की वेल को बढ़ानेबाली 
हैं इसलिये इनके त्याग के लिए सदा प्रयत्नशील रहना चाहिये ॥ १०४-१६७ || 


ज्ञान चेतना का स्व/मी--- 


यह. इ।नचेतना नियम से सम्यग्दृष्टि जीव के होती हैं मिथ्यादृष्टि जीव के किसी भी हालत में 
नहीं होती, क्योंकि मिथ्यात्व रूप अवस्था के रहते हुए ज्ञान चेतना का दोना असम्भव है ॥ १६८॥ यद्यपि 
मिथ्यादृष्टि के भी ग्यारह अंगोंका ज्ञान होता है परन्तु मिथ्यात्व कम का उदय होने से इसके अ!त्मोपलब्धि 


नहीं होती हे ॥ १६६ ॥। 
शंका--व स्तव में उपहब्धि शब्द का अथ 'प्रत्यक्ष ज्ञान! है इसलिये स्वीय ज्ञानावरण कम के 
सिवा अन्य कम से उसकी क्षति केसे मानी जा सकतो हे ? 


सत्य स्वापरणस्थोच्येमू ल॑ देतुबंयोदयः । 
कर्मान्तरोदयापेण्ो नासिडः कार्यक्रबथा || २०१ ॥ 
अस्ति मत्यादि यन्‍्ज्ञानं ज्ञानाइस्यूदयचते! | 

तथा वीर्यान्तरायस्य कमंणो<लुदयादपि ॥ २०२॥ 
मत्याधावरणस्योच्चे; कमणोउनुदयाद्था । 
दृड्मोहस्योदयामावादात्मशुद्धोपलब्धिः स्थात्‌ ॥ २०३॥ 


फिं चोपलब्धिशब्दो5पि स्यादनेका्थवाचकः । 
शुद्धोपलब्धिरित्युक्ता स्यादशुद्धत्वहानये || २०४ ॥ 


. अस्त्यशुद्वोपलब्धिश्व तथा मिथ्यादशां परम । 
सुदशां गोणरूपेण स्यात्न स्याद्मा कदाचन ॥ २०५॥ 


तथथा सुखदुःखादिरूपेणात्माउस्ति तन्‍्मयः | 

तदात्वे5हं सुखी दुःखी मन्‍्यते सबेतो जगत्‌ ॥ २०६ ॥ 

यद्दा क्र द्वोयमित्यादि हिनस्म्येनं हठाद द्विपम्‌ | 

न हिनस्मि वयस्यं स्त्रं सिद्ध चेतत्‌ सुखादिवत्‌ ॥ २०७ ॥ 

बृद्धिमानत्र संवेधों यः स्वयं स्पात्‌ सवेदकः । 

स्मृतिव्यतिरिक्क ज्ञानमुपलब्धिरियं यतः || २०८ ॥ 

समाधान - यह कहना ठीक है तथापि जिप्त प्रकार ज्ञानावरणका तीत्र उदय आत्मोपलब्धि न 

होने का मूल कारण दे उसी प्रकार वह ज्ञानावरण का तीमब उदय दूसरे कर्म के उदय के साथ मिलकर 
ही कायकारी होता हे यह भी असिद्ध नहीं है ॥। २०१॥ यथा--जिस भ्रकार जो मत्यादि ज्ञान ज्ञानावरण 
कर्म के रदय के अभाव से द्वोते हैं उसी प्रकार वे वीयौन्तराय कर्म के अनुद्य से भी होते हैं।२०२॥ 
इसलिये यहाँ ऐसा मानना चाहिये कि जिस प्रकार मत्यादि ज्ञानों को आवरण करनेवाले कम के अतुदय 
से आत्मा की शुद्ध उपलब्धि द्वोती है उसी ग्रकार वह द्शनमोहनीय कर्म के उदय के अभाव से भी द्वोती 
है अथात्‌ इन दोनों कर्मों का उदयाभाव शुद्ध उपलब्धि का कारण हैं एक का नहीं यह उक्त कथन का 
भाव है॥ २०३ ।॥ दूसरे उपलब्धि शब्द भी अनेक अर्थों का बाचक दे इसलिये कहीं अशुद्धता का अभाव 
दिखलाने के लिये भी शुद्ध उपलब्धि शब्द कहा गया है || २०४ ॥ 


अशुद्धीपलब्धि का स्वामी 
_अशुद्धोपलब्धि केवल मिथ्यादृष्टि जीवों के होती दे ओर सम्यग्टृष्टि जीवों के गौण रूप से होती 
है। अथवा कभी द्ोती दी नहीं हे ॥ २०४ ॥ खुलासा इस प्रकार दे--सुख दुःखादि रूप से आत्मा तन्‍्मय 
हो रहा है ओर ऐसी अवस्था में जग अपने को सब प्रकार से "में सुस््ी हूं, में दुखी हूं? ऐसा मान रहा 
है।। २०६॥ अथवा कभी कभी ऐसा विचार करता है कि यह क्रोधी दे मैं इस शत्रु को अवश्य मारुंगा, 
ओर अपने मित्र को नहीं मारूंगा | इससे यह सिद्ध होता है कि यह जग सुख दुःखादिवाला दो रहा 
है | २०७॥ प्रकृत में ऐसा बुद्धिमान पुरुष ही संवेद् है जो स्वयं सुक्ष दुःख का वेदन कर रहा है क्योंकि 
बे 
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१८६ पल्माण्यायी 
नोपलब्धिरसिद्धास्य स्वादुसंवेदनात्‌ स्वयम्‌ । 
अन्यादेशस्य संस्कारमन्तरेश सुदशशनात्‌ || २०९ ॥ 
नातिव्याप्रिरभिज्ञाने ज्ञानें वा सवेवेदिनः । 
तयोः संवेदनाभावात्‌ केवर्ल ज्ञानमात्रतः ॥ २१० ॥ 
व्याप्यव्यापकमावः स्यादात्मनि नातदात्मनि । 
व्याप्यव्यापकताभावः स्वतः सवेत्र वस्तुषु ॥ २११॥ 


उपलब्धिरशुद्धासों परिणामक्रियामयी । 

अर्थादोदयिकी नित्यं तस्माद्वन्धफला स्मृता ॥ २१२॥ 
अस्त्यशुद्रोपलब्धिः सा ज्ञानाभासाचिदन्वयात । 

न ब्वानचेतना किन्तु कम तत्फलचेतना ॥ २१३॥ 

इयं संसारिजीवानां सर्वेषामविशेषतः | 


अस्ति साधारणी बृत्तिनें स्थात्‌ सम्यक्त्वकारणम्‌ ॥ २१४ ॥ 


न स्यादात्मोपलब्धिवाँ सम्यग्दशनलक्षणम्‌ । 

शुद्धा चेदस्ति सम्यकत्व न चेच्छुड्रा न सा सुझक्‌ ।। २१४ ॥ 
ननु चेयमशुद्धेव स्यादशुद्धा कथंचन । 

अथ बन्धफला नित्यं किमबन्धफला क्चित्‌ | २१६ ॥ 


यह उपलब्धि स्मृति ज्ञान नहीं हे किन्तु उससे भिन्न हे ।|२०८।।| यह जग स्वयं सुख दुःख के स्वाद का संवे- 
दन करता है इस लिये इसके उन की उपलब्धि होती हे यदद बात असिद्ध नहीं हे, क्योंकि संस्कार के बिना 
ही इसके अन्यादेश देखा जाता है ॥२०६|| यदि ऐसा कहा जाय कि उपलब्धि का यह लक्षण प्रत्यभिज्ञान 
में या स्व के ज्ञान में भी घटित होता है, इस लिये अतिव्याप्ति दोष आता है सो यह बात भी नहीं है 
क्योंकि ये दोनों ज्ञान संवेदनरूप न द्वोकर सिफ ज्ञानमात्र हैं, अतः इनमें उपलब्धि का लक्षण घटित नहीं 
होता । २१० ॥ व्याध्यव्यापक भाव जिस पदार्थ का उसी में होता हे उससे भिन्न दूसरे में नहीं होता, 
क्योंकि यह व्याप्यव्यापकपना सबत्र पदार्थों में स्वभावत: इसी प्रकार घटित होता है ॥२११॥ यह 
आशुद्ध उपलब्धि परिणाम क्रियास्वरूप होती हे | यह वास्तत्र में कर्मों के उदय से होती हे इसलिये निरन्तर 
बन्ध फलवाली मानी गई है।| २१५२॥ इसमें यद्यपि चेतन्‍्य का अन्वय पाया जाता है तो भी मिथ्या- 
ज्ञानरूप होने के कारण अशुद्धोपलब्धि केहलाती हे, इसलिये इसे ज्ञानचेतना नहीं कह सकते । किन्तु वह 
कम चेतना ओर कर्मफलचेतनारूप होती है ॥ २१३ ॥| यह अशुद्धोपलब्धि सामान्यतया सब संसारी जीवों 
के समानरूप से पाई जाती हे । यह सम्यक्त्व का कारण नहीं है ॥ २१४७॥ तात्पय यह है कि आत्मोप- 
लब्धि मात्र सम्यग्दर्शन का चिह्न नहीं है | किन्तु यदि वह शुद्ध हो तो हो वह सम्यग्दशन का लक्षण है 
आर यदि वह शुद्ध न हो तो सम्यग्दशन का लक्षण नहीं है ॥ २१५ ॥। 


इंका--यह आत्मोपलब्धि क्या सवथा अशुद्ध होती है या कथंचित्‌ अशुद्ध होती है? अर 
कया यर्‌ नित्य बन्धफलवाली है या किसी अवस्था विशेष में बन्धफलबाल्ली नहीं भां है ! 


दूसरा अध्याय (घंक 
सत्यं शुद्धास्ति सम्यक्त्वे सेवाशुद्धास्ति तद्विना । रा 
असत्यबन्धफला तत्र सैव बन्धफलान्यथा ॥ २१७ ॥ 
ननु सदशेनं शुद्ध स्थादशुद्धा सपा रुचिः | 
तत्कथं विषयश्चेकः शुद्धाशुद्रविशेषभाक्‌ ॥ २१८॥ 
यद्वा नवसु तत््वेषु चास्ति सम्यग्दगात्मनः । 
आत्मोपलब्धिमात्रं वे सा चेच्छुद्धा कुतो नव ॥ २१९॥ 
नेवं॑ यतः स्वतः शश्वत्‌ स्वादुभेदो5स्ति वस्तुनि । 
तत्राभिव्यज्ञकद्ंघाभावसद्भावतः प्रथक्‌ ॥ २२० ॥ 


. शुद्ध सामान्यमात्रत्वादशुद्धं तद्रिशेषतः । 
वस्तु सामान्यरूपेण स्वदते स्वादुसद्विदाम्‌ ॥ २२१ ॥ 


4 खा छोर 


स्वदते न परेषां तथ्द्विशेषेउप्यनीदशम । 
९". हृष्टेट्डमोहदोषत (१ 
तेपामलब्धबुद्धि त्वाद्‌ दृष्टेटेडमोहदोषतः ॥ २२२ ॥ 
यद्वा विशेषरूपेण स्वदते तत्कुदश्नाम । 
अर्थात्‌ सा चेतना नून॑ कमकार्येड्थ कमेणि | २२३ ॥ 
दृष्टान्तः सैन्धवं खिल्यं व्यञ्ञनेषु विभिश्रितम्‌ । 
व्यज्ञनं क्ारमज्ञानां स्वदते तद्रिमोहिनाम्‌ ॥ २२४ ॥! 
समाधान--यह कहना ठीक हे, उत्तर इस प्रकार हे कि आत्मोपलब्धि सम्यकत्व के सद्भाव में 
शुद्ध हे ओर सम्यब्त्वके बिना वही अशुद्ध हे, अतः सम्यक्त्व के सद्भाव में वह बन्ध फलवाली नहीं हे 
किन्तु सम्यक्त्व के अभाव में वह बन्धफलवाली अवश्य है || २१७॥ 
शंका--माना कि सम्यरदशन शुद्ध है ओर मिथ्यादर्शन अशुद्ध है पर इनका विषय 
एक होने खरे उसके शुद्ध और अशुद्ध ऐसे भेद केसे हो सकते हैं ! श्रथवा सम्यग्दष्टि के नौ पदार्थों में से 
केवल आत्मा की उपलब्धि होतो है भोर यदि वह शुद्ध दे तो 'सम्यर्दर्शन के विषय? नो पदाथ केस 
दो सकते हैं ! 
सम।/धांन--ऐसा कहना ठीक नहीं है, क्योंकि सम्यग्दृष्टि और मिथ्यादृष्टि के सदा ही वस्तु में 
स्वभावतः स्वादुभेद पाया जाता है। कारण कि उनके स्वादुभेदके अभिव्यंजक जुदे जुदे दो प्रकार के 
होते हैं। मिथ्यादृष्टि के ऐसे भाव होते हैं जिससे उन्हें. भिन्न प्रकार का स्वाद आता है और सम्यग्टष्टि 
के ऐसे भाव होते हैं जिससे उन्हें सिन्‍न प्रकार का स्वाद आता है ॥ २२० ॥ 
सामान्यरूप से वस्तु शुद्ध होतो हे और अपने भेदों की अपेक्षा से वह अ्शुद्ध होती है । यही 
सबब हे कि सम्यस्टष्टियों को सामान्य रूप से ही वस्तु का स्वाद आता है।। २२१॥ किन्तु मिथ्यारष्टियों 
फो ऐसी सामान्य वस्तु का स्थाद नहीं आता जो विशेष अवस्था के होने पर एक सा बना रहता है, 
क्योंकि उनका सम्यग्द्शन दशेनमोहनीय के उदय से दूषित रहता हे इसक्षिये उनके ज्ञान चेतना का महरण 
नहीं होता दे ॥ २२२॥ अथवा मिध्यादृष्टियों को बिशेषरूप से वस्तु का स्वाद आता है। अर्थात्‌ मिथ्या- 
दृष्टियों को चेतना निश्चय से कर्म फल में या कम में ही होतो हे ॥ २२३॥ उदाहरणाथ भोअन में नमक 
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धारं॑ खिल्य तदेवेक मिश्रितं व्यज्ञनेषु वां ! 
. न मिश्रितं तदेघेक स्वद॒ते ज्ञानवेदिनाम ॥| २२४ ॥ 


इति सिद्ध कुद्टीनामेकेवाज्ञानचेतना । 
सर्वे्भावेस्तदज्ञानजातैस्तैरनतिक्रमात्‌ ॥ २२६॥ 


सिद्धमेतावता यावच्छुद्रोपलब्धिरात्मनः । 
सम्यक्त्वं तावदेवास्ति तावती ज्ञानचेतना ॥ २२७ ॥ 


एकः सम्यस्टगात्माउसो केवल ज्ञानवानिह । 
ततो मिथ्यादशः सर्वे नित्यमज्ञानिनों मता।॥ २२८ ॥। 


क्रिया साधारणी इत्तिज्ञानिनोउल्चानिनस्तथा । 


अज्ञानिनः क्रिया बन्धहेतुने ज्ञािनिन'ः क्चित्‌॥ २२९॥ 
आस्तां न बन्धहेतुः स्याज्ज्ञानिनां कमेजा क्रिया । 

+ ५ ५ 
चित्र यत्पूवबद्धानां निजेरायै च कर्णाम्‌ | २३० ॥ 
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की ढछी मित्रा देने पर भोजन के लोलुपी अन्नानी जनों को भोजन ही खारा लगता है।॥ २२४ || किन्तु 
क्षानी पुरुषों को भोजन में मिली हुई या भोजन में नहीं मिली हुई केवल एक नमक की डली ही खारी 
लगती है| वे खारापन एक नमक का ही स्वाद मानते हैं।॥ २२४ ॥ इस प्रकार सिद्ध होता हे कि मिथ्या- 
टृष्टियों के एक अज्ञान चेतना ही होती है, क्यों कि उनके सब भाव केवल अज्ञानजन्य होते हैं। अज्ञान के 
धाहर उनके कोई भाव नहीं पाया जाता ॥ २९६॥ इसलिये इस कथन से यह सिद्ध होता दे कि. जब तक 
कं की शुद्धोपलब्धि होती हे तब तक ही सम्यकत्व रहता है और श्लानचेतना भी तभी तक पाई जाती 
॥ २२७ ।। 

विशेषार्थ--यहाँ ज्ञान चेतना ओर अज्ञानचेतना के स्वामी का निर्देश किया है। आशय यह 
है कि सम्यग्टष्टि जीव की दृष्टि आत्मस्वरूप के विवेक से युक्त द्ोती है इसलिये वह मुख्यतया ज्ञानचेतनाका 
स्थामों है । किन्तु मिथ्यादृष्टि को आत्मस्वरूप की उपलब्धि नहीं होती इसलिये उसके भ्रज्ञानचेतना होती 
है। यद्यपि अन्लानचेतना सम्यग्टष्टि फे भी कट्दी गई हे पर यह कथन गौण भाव से ही किया गया है । 
मुख्यतया सम्यस्टष्टि के ज्ञान चेतना ही होती है ॥ १४८--२२७ ॥ 


ज्ञानी भोर भ्रज्ञानी में भेद-- 


इस संसार में केवल एक सम्यग्टृष्टि आत्मा ही ज्ञानी है इसलिये जितने भी मिथ्याहष्टि जी 
हैं बे सदा अश्षानी माने गये हैं ।। २२८ ।। 


नानी और भज़ानी की किया के फल में भेदं-- 


शानी ओर अज्ञानी की किया यद्यपि एक समान होती है तथापि अज्ञानी की क्रिया बम्धेका 
कारण है किन्तु शानी की किया कट्दी भी बन्धका कारण नहीं हे ॥ २२६ ॥| ज्ञानियों की कभ जन्य क्रिया 
. 'अन्घका कारण नहीं है यह तो सुनिश्चित हे। इसमें कोई आम्मर्य नहीं। परन्तु अ्राश्वं तो यइ दे कि 


| दृहवरा ९, झंजईर्य _ हओआ है है १ प्जोः 
। अ हि 


थस्‍्माज्यानमया भाषा झानिनां ज्ञाननिद् ताः । 

: अन्लानमयभावानां नावकाशः सुदृश्टिषु ॥ २३१॥ 
वैराग्यं परमोपेज्षा ज्ञानं स्वानुभवः स्वयम्‌ । 
तदू्‌ दयं ज्ञानिनो लक्ष्म जीवन्मुक्तः स एव च ॥ २३२॥ 
ज्ञानी ज्ञानेकपात्रत्वाद पश्यत्यात्मानमात्मवित्‌ । 
बद्धस्पृष्टादिभावानामस्वरूपादनास्पदम्‌ ॥ २३३ ॥ 
ततः स्वाद यथाध्यर्ष॑ स्वमासादयति स्फूटम । 
अविशिष्टमसंयुक्तं नियतं स्वमनन्‍्यकम्‌ | २३४ ॥ 


. अथाबद्धमथास्प्ट शुद्ध सिद्धपदोपमम्‌ । 
शुद्धस्फटिकसंकाशं निःसंगं व्योमवत्‌ सदा ॥ २३५॥। 


उनकी क्रिया पूर्वबद्ध कर्मों की निर्जराका भी कारण है॥| २३० ॥ ऐसा दोने का कारण यह है कि ज्ञानियों 
के जितने भी भाव होते हैं वे ज्ञाननिमित्तक ही होते हैं इसलिये वे ज्ञानमय ही होते हैं.। सम्यन्टष्टियों के 
अज्ञानमय भावों के पाये जाने के किये थोड़ा भी अवकाश नहीं है ॥ २३१॥ 


विशेषा्थ--ज्ञानो का अर्थ सम्यग्टष्टि और अश्ञानी का अर्थ मिथ्यादृष्टि है। ऐसी द्वाजत में 
ज्ञानी फी क्रियामात्र बन्धका कारण न होकर एकमात्र निज्वरा का कारण है यह विषय अवश्य विचारणीय 
है, क्योंकि आगम में बतलाया हे कि कर्मबन्ध दसवें गुणस्थान तक तो बराबर होता हे। इसके आगे 
योग निमित्तक साता वेदनीय का आख्रव होता हे जो तेरहवें गुणस्थान तक चाहू रददता है, इसलिये 
ज्ञानी की क्रिया बन्धकी अ्रयोजक न होकर वह केवल निशा की प्रयोजक होती दे यद्द केसे बन सकता 
हे । यदि यह बात नहीं बनती दे तो फिर पंचाध्यायीकार ने ज्ञानी की क्रिया का फल उक्त प्रकार से केसे 
बतज्ञाया है यद एक मार्मिफ और गम्भीर प्रश्न है जिसका समाधान होना आवश्यक है। बात यह है 
कि प्रकृत में ज्ञानी का अर्थ सखम्यग्दष्टि और अज्ञानी का अथ भमिथ्यारष्टि हे इसक्िये ज्ञानी के मिथ्यात्व 
निमित्तक क्रिया के वशीभूत होकर बंधनेवाले कर्मों का रंचमात्र भी बन्ध नहीं द्ोता है इसके विपरीत 
सिथ्यात्व का अभाष हो जाने से उसके पूबबद्ध कर्मों की निजेरा ही होती रहती हे। तथा अज्ञानी के 
सिथ्यात्व का सद्भाव होने स्रे निरन्तर तन्निमित्तक धन्ध होता रहता है ऐसा यहां खुलासा समझना 
धादिये। इससे दोनों बिषयों की संगति भी बैठ जाती हे ओर कोई विरोध भी नहीं भाता दे 
॥ शेश्द०-२३१ || 

ज्ञान का पिह-- क्‍ 

परम उपेक्षारूप वराग्य ओर स्वयं स्वानुभबरूप श्ञान ये दो ही ज्ञानी के लक्षण हैं। जिंसके ये 
लक्षण पाये जाते हैं वही जीवन्मुक्त हे ।। २३९॥ यह एकमात्र ज्ञानका पात्र होने से ज्ञानी है, और आत्म- 
बिस्‌ है इसलिये अपने आत्मा को देखता हे । के बद्ध ओर रघुष्ट आदि भाव भी इसके स्वरूप नहीं 
होने से यद इनका भी स्थान नहीं हे ॥ २३३१।॥| इसकिये जेसा उसके अनुभव में आता है तदमुसार बह 
अपने को अविशिष्ट, संबोग रहित, नियत ओर अन्य से भिन्न पाता है ॥ २३४ ॥ 

ज्ञानी शान की ही एक मूर्ति हे वह अपनी आत्मा फो इस प्रकार देखता दे कि वह बन्ध से 
रहित दे, अश्यष्ट दे, शुद्ध दे, सिद्धों के समान दे, शुद्धू सफटिक के समान निमेल हे, आकाश के सभान 


१६० ' पेश्ाध्यायी 
इन्द्रियोपेष्षितानन्तब्ञानहग्वी यमूतिकम्‌ । 


अच्षातीतसुखानन्तस्वाभाविकगुणान्वितम्‌ ॥ २३६ ॥ 


पश्यक्निति निजात्मानं ज्ञानी ज्ञानिकमूर्तिमान्‌ । 
प्रसज्ञादपरं चेच्छेदर्थात साथ कृता्थवत्‌ ॥ २३७ ॥ 
ऐहिक यत्सुखं नाम सब वेषयिक स्पृतम्‌ । 

न तत्सुखं सुखाभासं किन्तु दुःखमसंशयम्‌ ॥| २३८ ॥ 
तस्माद्वेयं सुखाभासं दुःखं दुःखफलं यतः । 

हैयं तत्कम यद्धंतुस्तस्यानिष्टस्य स्वतः ॥ २३९ ॥ 


तत्सव सबंतः कम पौह्लिक तदष्टघा । 
० (४५ + 
वेपरीत्यात्फलं तस्य सवबे दुःखं विपच्यतः ॥२४० ॥ 


चतुरगंतिभवावर्ते नित्यं कर्मेकहेतुके । 
न पदस्थो जनः कश्चित्‌ किन्तु कर्मपदस्थितः ॥ २४१ ॥ 


ब्ढग्क न 
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निःसंग है, अतिन्द्रिय अनन्त ज्ञान, अनन्त दशेन ओर अनन्त वीये की मूर्ति हे, तथा अतीन्द्रिय सुख 
ओर अनन्त स्वाभाविक गुरणों से युक्त हें । यद्यपि वह अपने को ऐसा अनुभव करता है तो भी वह 
प्रसंगवश ऋकृतकृत्यके समान परम उपेक्षा भाव से अन्य पदार्थ को भी चाहता है ॥ २३५-२३७ ॥ 


विशेषाथ--यद्यपि परम उपेक्षारूप संयम को प्राप्ति वीतराग के होती है फिर भी यहां इसे 
ज्ञानी के चिह बतलाने का कारण यह हे कि सम्यम्टष्टि के अन्य सब पदार्थों में उपेक्षा भाव हो जाता 
है| वह रवालम्बन के महत्त्व को अच्छी तरह से जानने लगता दे । माना कि बह अन्यका सहारा लेता 
है पर रागठ्रपरूप अन्तरंग परिणति के करण उसे ऐसा करना पड़ता हे | तत्त्वतः वह उससे अपने स्वरूप 
को अलिप्त अनुभव करता है । बह यह अच्छी तरह से जानता हे कि कमंनिमित्तक जितने भी भाव हैं वे 
मेरे नहीं हैं। में उनसे अबद्ध, अछ्यष्ट ओर असंयुक्त हूँ। सेरा आत्मा तो सदा कांज्ष ज्ञान दशन स्वभाव 
हे। यद्दी सबत् दे कि झ्ञानी के जीवन में परम उ5पेक्षारूप संयम ओर स्वानुभव की प्रधानता बतलाई 
है ॥ २३२--२३५ ॥ 


ऐहिक सुख सुख नहीं दुख ही है इस बात का निर्देश-- 


जो ऐहिंक सुख दे वह सब वेषयिक माना गया हैे। वह सुख नहीं दे किन्तु सुंखाभास है। 
निश्चम्त से बह दुःख ही है ॥। २३८ ॥ इसलिये यह सुलाभास होने से छोड़ने योग्य हे, क्योंकि यह स्वयं 
' दुःखरूप दे ओर इसका फल भी दुःख है। तथा बह कर भी सब प्रकार से छोड़ने योग्य है जो इस अनिष्ट- 
: बकरी सुखाभास का कारण दे ॥ २३६ ।। यह सब कर्म सबंतः पौद्रलिक है ओर वह आठ प्रकार का है। 
विपरीतता के कारण इदय को प्राप्त हुए उसका फल्ञ सब प्रड्गार का दुःख हो हे ।| २४० ॥ यह चार 
सतिरूप संसार चक्र कर्मोदय के कारण होता है | इसमें कोई भी जीव अपने पद में स्थित नहीं दे किन्तु 
फमे पद में स्थित हे। झ्लाशय यह है कि जा इस संवार चक्र में घूम रदा हे वद अपने स्वरूप से च्घुत 


दूसरा अध्याय रधर 


स्वस्वरुपाच्च्युतों जीवः स्यादलब्धस्वरूपवान | 
नानादुःखसमाकीयणें संसारे पयेटल्षिति ॥ २४२ ॥ 

ननु किश्विच्छुमं कर्म किश्वित्‌ कर्माशुभं ततः । 
क़चित्सुखं कचिद/खं तत्‌ कि दुःखं पर नृणाम्र ॥ २४३ ॥ 
नेवं यतः सुख नेतत्‌ तत्सुखं यत्र नासुखम । 

स धम्मों यत्र नाधमंस्तच्छुमं यत्र नाशुभम् ॥ २४४ ॥ 
इृदमस्ति पराधीनं सुख बाधापुरस्सरम्‌ । 

व्युच्छिन्न॑ बन्धहेतुश्च विषम दुःखमर्थतः ॥ २४४ ॥ 

उक्त च--- 

सपरं वाधासहियं विच्छिण्णं बंधकारणं विसमं | 

ज॑ इंदएहि लद्ढं तं सुखं दुक्खमेव तहा ॥ 
भावाथरचात्र सर्वेषां कमंणामुदयः क्षणात्‌ । 

वज्जाघात इवात्मानं दुर्वारों निष्पिनष्टि वे ॥ २४६ ॥ 
व्याकुलः सवदेशेषु जीवः कर्मोदयाद्‌ भुवम्‌ । 
वन्हियोगाद्रथा वारि तप्तं स्पशोंपलब्धितः ॥ २४७ ॥ 


हे और कर्मोदय निमित्तक अवस्थाओं को अपनी मान रहा है ॥ २४१ ॥ इस प्रकार नाना दुखों से 
व्याप्त इस संसार में घूमता हुआ यह जीव अपने स्वरूप से ज्युत हो रहा है। अथोत्‌ कभी भी इसने 
अपने स्वरूप को प्राप्त नहीं किया है || २४२ || 

शंका- कोई कभ शुभ है ओर कोई कम अशुभ हे, इसलिये कहीं पर सुख ओर कहीं पर 
दुःख होता है । तो फिर जीवों को कर्मों के कारण केवल दु:ख ही क्‍यों बतलाया गया है ! 

समाधान-- ऐसा कहना ठीक नहीं है, क्‍योंकि यह ऐटिक सुश्र वास्तविक सुख नहीं 
है। सुख वह हे जहां दुख नहीं है । धर्म वह हे जहां अधम नहीं हे भ्रौर शुभ वह दे जहां अशुभ नहीं 
है ॥ २४४ || यह सुख पराधीन हे, बाधाओं से घिरा हुआ हे, सान्‍्त है, बन्ध का कारण हे ओर विषम है, 
इसलिये यद सुख वास्तव में दुःख ही हे ।। २४४ ॥। 


कहा भी हे-- 


'जो सुख इन्द्रियों से प्राप्त होता है वह पराधीन है, बाधा सहित हे, सान्‍त है, बन्ध का कारण 
हे और विषम है। इसलिये वह दुःख ही हे |।' 

पूर्वोक्त कथन का यह अभिप्राय है कि इस संसार में सब कर्मों का उदय प्रतिक्षण दुबोर 
वज़्तधात की तरह आत्मा को पीस रहा है ।। २४६॥ जिस प्रकार अ्रप्नि के संसगं से जल गरम होता 
हे क्योंकि ऐसे ही स्पर्श की उपलब्धि होती है उसी प्रकार यद्द जीव कर्मों के उदय से अपने सब 
प्रदेशों में नियम से व्याकुल दो रहा है ॥ २४७७॥ साता और असाता के उदय से दुःख दोता है यह 
फथ 7 तो रहने दो, क्यों कि यह कथन स्थुल उपलक्षण मात्र है। बार्तव में सब कर्मों के उद्थ का 


१३५ .. भश्वाध्यायी 


. झतासातोदयाहःखमास्तां स्थूलोपलक्षणात्‌ | 
सर्वकर्मोदयाघात इवाधातरिचिदात्मनः | २४८ ॥ 


आस्ता घातः प्रदेशेषु संस्ष्टरुपलब्धितः | 
वातव्याधेयंभाध्यद्ध॑ पीडथन्ते ननु सन्‍्धयः ॥ २४९ ॥ 


न हि कर्मोदयः कश्चित जन्तोयेः स्यात्‌ सुखावहः । 
सवेस्य कमेणस्तत्र वेलक्षण्यात्‌ स्वरूपतः ॥ २४० ॥ 


तस्य मन्दोदयात्‌ केचित्‌ जीवाः समनस्काः कचित्‌ । 


तदँ गमसहमाना रमन्‍्ते विषय्रेष्‌ च॥ २४१॥ 
केचित्तीव्रोदयाः सन्‍्तो मन्दात्षाः खल्वसंज्षिनः | 
केवलं दुःखबेगार्ता रन्‍्तुं नार्थानपि क्षमाः ॥ २४२ ॥ 


, श्र न की कक रईस 
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आधात ही जीवात्माके ऊपर वञ की चोट के समान सबसे बड़ा आघात है ॥ २४८।॥ कर्मोदय के 
कारण जीव के सब भ्रदेशों में घात हो रहा है क्‍यों कि इसके समर्थन में दृष्टान्त पाया जाता है। 
हम देखते हैं कि वातव्याधि के कारण शरीर की सब सन्धियां दुखती रहती हैं. इसलिये यह कथन तो 
रहने दो वास्तव में ऐसा कोई भी कर्मोदय नहीं हे जो इस जीव को सुख श्राप्त करानेवाला हो सब 
कर्मों का स्वरूप दी ऐसा विलक्षण है जिससे यह जीव सदा दुःखी ही रहता है ॥ २४६-२४५० ॥ 


विशेषाथ-तृष्णा का बीज आकुलता हे। यह आकुलता संसारी जींब के सदा काल पाई 
जाती है । जो संज्ञी पर्याप्त हैं उनके तो इसका स्पष्ट रूप से सद्भाव अनुभव में आता दे किन्तु जो असंश्ली 
हैं उनके भी यह हे, क्यों कि आहार, भय, मैथुन ओर परिग्रह ये चार संज्ञाएँ किस्ली न किसी रूप में 
उनके भी पाई जातीं हैं। इसलिये कोई भी संसारी जीव सुखी हे यह नहीं माना जा सकता है| कारण 
यद है कि संसारी जीव कर्म बन्धन से बद्ध हैं अत एवं परतन्त्र हैं और परतम्त्रता में सुख मानना 
भ्रिकाल में भी सम्भव नहीं दे । माना कि संसारी जीव के साता आदि के उद्य में सुख माना जाता दै 
पर बह सुख वास्तविक नहीं हे । तत्त्वतः वह दुःख हो हे | भला ज्ञो सुख पर वस्तु के आधीन हो, क्षणिक 
हो, भनुकूलता की अपेक्षा करे वह वास्तव में सुख केसे कहा जा सकता है । सुख की सही व्याख्या तो 
निराकुछता है। संसार अवस्था में जिसे संसारी जन सुख मानते है बह निराकुल रूप कहां है। 
प्रातःकाक्ष उठते ही शौच आदि की आकुलता होती है । इस अाकुलता के उपशम होने में देर नहीं लगती 
कि दूसरी आकुलता अपना स्थान जमा लेती है। अतः सांसारिक सुखको वास्तविक सुस्त सानना उचित 
नहीं है । यह तो सगमरीधचिका है। 'अतः कमनिमित्तक जानकर इसके त्याग के लिये द्वी प्रयल्लशील रहना 
चाहिये यह उक्त कथन का भाव है ॥ २३८--२४५० ॥ 


सम्यरहष्टि जीव कर्मोदय जन्य सुखकों दुःख ही मानता हे वह उसमें अ्भिलाषा सहित नहीं होता 
| इत बात का खुलासा-- 


उस कम के मनन्‍्द उदय से कितने ही जीब संझ्नी होते हैं जो उसके वेग को न सहकर विषयों में 
रमण करने कगते हैं ॥ २४५१॥ तथा क्तिने दी जीब कर्म के तीघज्र उदय के कारण निश्तेज इन्द्रियवाद्ले 
असंजोी होते हैं। भे केवल दुःख के वेग से पीड़ित रहते हैं. इसलिये विषयों को भी नहीं भोग सकते हैं 


दूसरा अध्याय १६३ 


यहु:खं लोकिकी रूढिनिशंतिस्तत्र का कथा | 
यत्सुखं लोकिकी रूढिस्तत्सु्ख दुःखमर्थतः ॥ २४३ ॥ 
कादाचित्क॑ न तहुःखं प्रत्युताच्न्रिधारया | 
सन्निकर्षेपु तेपृच्चैस्तष्णातडूस्य दशनात्‌ || २४४ ॥ 


इन्द्रियार्थपु लुब्धघानामन्तदाहः सुदारुणः । 
तमन्तरा यतस्तेषां विषयेपु रतिः कुतः || २४५४ | 


रश्यते रतिरेतेषां सुहितानामिवेक्षणात्‌ । 
 तष्णाबीज जलोकानां दुष्टशोशितकर्षशात्‌ | २५६॥ 


शक्रचक्रधरादीनां केवल पृण्यशालिनाम्‌ । 
तष्णाबीजं रतिस्तेषां सुखावाप्तिः कृतस्तनी ॥ २५७ ॥ 


उक्त च--- 
जमि विसयेसु रदी तेसि दृःशखयं च जाण साहाव॑ । 
जदि तं॑ णत्यि साहात्र वावारों शत्यि विसयत्य॑ं॥ 


सब तात्पय॑मत्रेतद्‌ दृःखं यत्सुखसंज्ञकम ! 
दृःखस्यपानान्मधमंस्वान्नामिलापः सुद्टिनाप्‌ ॥ २४८ ॥ 


॥ २४५२॥ जो लोह में दुःख के नाम से रूढ़ है वह तो दुःख है. ही, अ्रतः उसके निर्णय की वचो करना 
ही व्यर्थ है। सच तो यह हद कि जो लोक में सुख के नाम से रूढ़ है बह भी वास्तव में दुःख दी हे ॥२५३॥ 
इन्द्रियों का विषयों से सम्बन्ध होने पर तृष्णारूपी रोग की बहुलता देखी जाती है इससे मालूम पड़ता 
है कि वह दुःख कभी कभी न होकर प्रवाह रूपसे निरन्तर होता रहता हे ॥ २४०॥ छझो प्राणी इन्द्रियों 
के विषयों में लोलुपी हैं उनको अत्यन्त दारुण अन्तर्दाह होता रहता है क्योंकि इसके बिना उनकी विषयों 
में रति केसे हो सकती है अर्थात्‌ नहीं हो सकती है ॥ २५४ ॥ जैसे जलोकों के अशुद्ध खून के चूसने से 
तृषणा की बीजभूत उसमें रति देखी जाती है वैसे ही संसारी जीवों के ये विषय हमारे द्वितकारी है ऐसा 
अनुभव करने से तृष्णाकी बीजभूत उनमें रति देखी जाती है ॥ २४६ । जो शक्र ओर चक्रधर भादि 
केवल पुण्यशाली हैं. उनके भी जब इन विषयों में ठृष्णामूलक रति देखी जांती है तब फिर इनसे सुखकी 
प्राप्ति केसे हो सकती है अर्थात कभी नहीं हो सकती ॥| २५७ ॥| 

कहा भी हे-- 

'जिनकी विषयों में रति होती है उनके स्वाभाविक दुःख जानन! चाहिये ! यदि उनके वह दुःख 
स्वाभाविक नहीं होता तो उनकी विषयों के लिये प्रवृत्ति भी नहीं होती ॥* 


इस सब कथन का तात्पर्य यद्द है कि जिसे यह जग सुख कहता दे वह दुःख ही दे । ओर दुःख 
भात्मा का धर्म नहीं हे, इसलिये सम्यग्टृष्टि पुरुषों की उसके विषय में अ्रभिलाषा नहीं होती है ॥ २४५ ॥ 
श् 


१६.४ पत्चाथ्यायी 


वेषयिकसुखे न स्याद्रागमावः सुदृश्टिनाम्‌ । 
रागस्याज्ञानभावत्वादस्ति मिथ्यादशः स्फूटम॥ २५५९ ॥ 


मम्यग्टष्टेस्त सम्यक्त्व॑ स्थादवस्थान्तरं चितः । 
मामान्यजनवत्तस्मान्नाभिलाषो5स्य कमेरशि ॥ २६० ॥ 


उपेक्षा सवेभागेषु सद्द्श्टेणरोगवत । 
रे निसगंज 
अवश्यं तदवस्थायाम्तथाभावी ।॥ २६१ ॥ 


अस्तु रूढियंथा ज्ञानी हेय॑ ज्ञात्वाअथ मुश्चति । 
अन्रास्त्यावस्थिकः कश्चित्परिणामः सहेतुक/! ॥ २६२ ॥ 


सिद्धमम्ताभिलापतं कस्यचित्सवेतश्चितः । 
दशतो5प्यस्मदादीनां रागाभावस्य दशेनात्‌ ॥ २६३ ॥ 


तद्यथा न मदीयं स्थादन्यदीयमिद ततः । 
परप्रकरणे कश्चित्तप्यज्नपि न ठृप्यति ॥ २६४ ॥ 


यथा कश्चित्‌ परायत्तः कुवाणोउलुचितां क्रियाम्‌ । 
कता तस्या; क्रियायाश्च न स्यादस्ताभिलापवान्‌ || २६५ ॥ 


सस्‍्वदते नन्तु सद्दृष्टिरिन्द्रियाथंकदम्बकम । 
तत्र्ट रोचते तस्में कथमस्ताभिलापवान ॥| २६६ ॥ 


सम्यर्टशियों का वेपयिक सुख में रागभाव नहीं होता है, क्‍योंकि राग श्रज्ञानभाव है। वह मिथ्याहरष्ट 
के नियम से होता हे ॥ २५६ ।। सम्यग्दष्टि के तो सम्यर्द्शन होता हे जो आत्मा की अत्यन्त भिन्‍न 
आवस्था है, अतः उसकी सामान्य मनुष्यां की तरह क्रिया मात्र में अभिलापा नहीं होती ॥ २६०॥ जिस 
प्रकार आर्णी मात्र के अनुभूत रोग में उपक्ता भाव होता है उसी प्रकार सम्यग्टष्टि के सब प्रकार के भोगों 
में उपेज्ञा भाव होता ह। उसके अवस्था का ऐसा परिणमन स्वभाव से होता हे ॥ २६१॥ ज्ञानी पुरुष 
हेय पदाथ को जानकर तदनन्तर उसका त्याग करता है, भल्ते ही ऐसी रूढ़ि होओ | परन्तु सच तो यह है 
कि अवस्था विशेष से सम्भन्ध रखनेवाला कोई ऐसा स्वभाव ही इसमें कारण है जिससे उश्को देय 
पद्ाथ में स्वभावतः प्रवृत्ति हो नहीं होती ।| २६२॥ जब कि हम लोगों के एक देश राग का अभाव 
देखा जाता हे तो इससे किसी जीव के अभिलाषा का सवंधा अभाव सिद्ध होता है॥ २६३ ॥ 
खुलास। इस प्रकार है कि जब किसी को ज्ञान हो जाता है कि यह मेरा नहीं है किन्तु अन्यका है तव पर 
बस्तु में तृप्त होकर भी कोई तृप्त नहीं होता हूं वह उसकी अभिलाषा त्याग देता हे ॥ २६४॥ जिस प्रकार 
कोई प्रराधीन पुरुष अभिलापा के बिना अनुचित क्रिया को करते हुए भी उस क्रियाका कतो नहीं होता 


है उसी प्रकार प्रकृत में जानना चाहिये | २६४ ॥ 


...._ शंका-जब सम्यग्दृष्टि जीव इन्द्रियों के विषयों का सेवन करता है और जनमें जो इष्ट होता 
है, वह उसे रुचता भी है तब फिर वह अभिलाषा रहित कैसे हो सकता हे ? 
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सत्यमेतादशों यावजघन्यं पदमाश्रितः । 
चारित्रावरणं कम जधन्यपदकारणम्‌ ॥ २६७॥ 
तदर्थेषु रतो जीवश्चारित्रावरणोदयात्‌ । 
तह्िना सवंतः शुद्धों वीतरागोस्त्यतीन्द्रियः | २६८ ॥ 
इक््मोहस्य क्षतेस्तस्थ नूनं भोगाननिच्छतः | 
हेतुसद्भावतोअवश्यम्रुपभोगक्रिया बलात्‌ ॥ २६५९ ॥ 
नासिद्ध तद्िरिगत् क्रियामात्रस्य दशनात्‌ । 
जगतो<निच्छतोअप्यस्ति दारिद्रव मरणादि च ॥ २७० ॥ 

. व्यापीडितों जनः कश्चित्कृवाणों रुकृप्रतिक्रियाम्‌ । 
तदात्वे रुकृपदं नेच्छेत्‌ का कथा रुकुपुनभवे ॥ २७१ ॥ 
कर्मणा पीडितो ज्ञानो कुर्वाणः कमेजां क्रियाम्‌ । 
नेच्छेत कर्मपर्द किश्वित्‌ साभिलापः कुंतो नयात्‌ ॥ २७२ ॥ 
नासिद्गरोडनिच्छतस्तस्य कम तस्यामयात्मनः । 
वेदनायाः प्रतीकारों न स्थाद्भोगादिदेतुकः ।। २७३ ॥ 


सम्यर्दश्िरसी भोगान सेवमानो5प्यसेवकः । 
नीगगस्य न रागाय कर्माकामकृतं खतः ॥ २७४ ॥ 


समाधान--यह कहना टीक है, क्‍योंकि जब तक वह जघन्य पद में रहता है तब तक यह 
अवस्था होती है। और इस जघन्य पदका कारण चारित्राबरण कर्म हे ।| २६७ ।॥ एसा नियम हे कि 
यह जीव चारिच्न मोहनीय कर्म के उदय से इन्द्रियों के विषयों में रत होता है । किन्तु चारित्र मोहनीय के 
बिना यड सबंधा शुद्ध, बीतराय ओर अतीन्द्रिय हो जाता हे ॥ २६८॥ यद्यपि दर्शन मोहनीय का आय 
हो जाने से सम्यम्दष्टि जीब भोगों की इच्छा नहीं करता तथापि हेतुका सद्भाव रहने से इसके भोग 
क्रिया अवश्य होती है ॥ २६६ || यदि कह। जाय कि इसके क्रिया देखी जाती है इसलिये बीतरागत। 
असिद्ध है सो भी बात नहीं है, क्योंकि जिप्त प्रकार बिना चाहे जगको दारिद्र ओर मरण आदि को प्रा 
होती है उसी प्रकार सम्यग्दष्टि के बिना इच्छा के विषयों में प्र३त्ति देखी जाती हे ॥ २७० ॥ जिस प्रकार 
रोग से पीड़ित हुआ कोई मनुष्य रोगका श्रतीकार करता है ओर उस अवस्था के प्राप्त होने पर रोगी 
भी नहीं रहना चाहता है। तो फिर दुबारा रोग के उत्पन्न होने की कथा ही केश्वे की जा सकती हे 
॥२७१॥ उसी अकार कर्म से पांड़ित हुआ ज्ञानी पुरुष कम जन्य क्रिया को करता हुआ भी 
किसी कर्मपद्‌ को नहीं चाहता तो फिर वह उसमें अभिलापा सह्दित किस न्याय से हो सकता हैं, अथान 
नहीं हो सकता है।|२७२। और कम को नहीं चाहनेवाले उसके वेदना का प्रतीकार असिद्ध भी 
नहीं है, क्यों कि जब बह रोगी है तो वेदना का प्रतीकार अवश्य होगा। हाँ इतनी बात अवश्य है कि बह 
न्यूतन रोगादि का कारण नहीं होगा।॥ २७३ ॥ सम्यग्टष्टि जीव भोगों का सेवन करता हुआ भी 
उनका सेबन करनेवाला नहीं होता, क्योंकि रागरदहित जीव का अनिच्छा से किया गया कम राग का 
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अस्ति तस्यापि सद्दृष्टेः कस्यचित्‌ कमचेतना । 
अपि कमफले सा स्यादथर्थतो ज्ञानचेतना ॥ २७४ ॥ 


चेतनायाः फल बन्धस्तत्फले वाथ कमंणि । 

रागाभावान्न बन्धोउस्य तस्मात्‌ सा ज्ञानवेतना ॥ २७६ ॥ 
अस्ति ज्ञानं यथा सोख्यमन्द्रियं चाप्यतीन्द्रियम । 

आधद्ये हयमनादेयं समादेयं पर दृयम || २७७ ॥ 


नून॑ यत्परतो ज्ञानं प्रत्यथ परिणामि यत्‌ । 
व्याकुलं मोहसंपृक्तमर्थाद्‌ दःखमनथंबत्‌ ॥ २७८ ॥ 


सिद्ध दुःखत्वमस्थाच्चतव्याक्ललोपलब्धितः । 
ज्ञातशेपाथंसद्भावे तद्वृभ्रुत्सादिदशनात्‌ ॥ २७९॥ 


कारण नहीं होता। २७४॥ यद्यपि किसी सम्यम्दष्टि के कमचेतना और कमफल चेतना होती हे । पर 
वास्तव में वह ज्ञानचेतना ही हे ॥ २७४५ ॥ कमचतना और कम फल चेतनाका फल बन्ध माना गया हे । 
पर इस सम्यग्टष्टि के राग का अभाच हो जाने से बन्ध नहीं होता, इसलिये वह ज्ञानचेतना ही है ॥२७६॥ 

विशेषाथ:--यहद्दाँ सम्यग्टप्टि विषय को सेवन करता हुआ भी उसमें सामभिलाप नहीं होता 
इसका निर्देश क्रिया गया है। बात यह हे कि सम्यर्टष्टि प्रत्येक वस्तु की मर्यादा और उम्रके अधिकार 
को भल्ते प्रकार जान लेता है । वह जानता है कि पर पदाथ के संयाग से कुछ होनेवाला नहीं। जेसे 
कुत्ता हड़ी को चूसता है पर उसे स्वाद उसके खूनका ही आता है। कुत्ता केवल मूखंतावश उस 
रवाद को हड्डीका मानता हे वेसे ही यह अज्ञानी प्रणी पर वस्तु में लिप्सा करता तो है पर उस जो 
आनन्द प्राप्त होता हे वह विषय के सेबन से नहीं प्राप्त होता है किनत विषय के निमित्त उत्पन्न हुई 
इच्छाके अभाव के कारण प्राप्त होता है । फिर भी यह अज्ञानी जोव उसे विपयजन्य मानता हे ओर 
इसलिये विषयों के जटाने में लगा रहता है । किन्‍्त सम्यग्दष्टि जीव इस मयांदा को अच्छी तरह से 
जान लेता हे इसलिये वह विषय प्राप्ति में कभी भी अभिलाषा नहीं करता ! यही सबब है कि यहां 
यह बतलाया गया है कि सम्यग्टष्टि विषय को भोगता हुआ भी उसमें सामिलाप नद्रीं द्वोता। भोग 
क्रिया यह राग द्वेष का परिपाक है किन्त सम्यग्दष्टि इसे बैभाविक मानता है इसलिये बह अपने स्व्ररूपको 
सदाकाल जदा अनुभव करता है यह उक्त कथन का भाव हैं। यहा सबब हे कि सम्यग्टृष्टि के एकमात्र 
ज्ञान चेतना बतलाई द्वे ओर यह कथन है भी सही क्योंकि सम्यग्टप्टि के कम ओर कम के फल में यह 
भाव नहीं रहता इसलिये उसके कम चेतना ओर कमफल चेतना नहीं होती ॥ २४५१-२७६ ॥। 

सुखके समान दो प्रकार के ज्ञानों का निर्देश करके इन्द्रिय जन्य ज्ञान फ्िस 
प्रकार सदोष हे इस बात का निर्देश-- 

जिस प्रकार इन्द्रिवजन्य सुख ओर अतान्द्रिय सुख होता है उसी प्रकार ब्लान भी दो प्रकार का 

होता है। इसमें से प्रारम्भ के दो हेय हैं ओर अन्त के दो अपादेय हैं, अर्थात्‌ इन्द्रियजन्य सुख ओर 
निद्रय जन्य ज्ञान हेय है ओर अतठीन्द्रिय सुख ओर अतो+न्द्रय ज्ञान उप[देय है ॥ २८७॥ 

जो ज्ञान पर के निमित्त से होता है, प्रत्येक पदार्थ का क्रम से जानता है, व्याकुल हे और 

मोहयुक्त दे वह वास्तव में दुःखरूप ओर अनथकारा ही है || २७८५॥ व्याकुल्ता पाई जाने के कारण यह 
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आस्तां शेपाथजिज्ञासोरज्ञानाद्‌ व्य|कुलं मन! । 

उपयोगी सदर्थेष्‌ ज्ञानं वाप्यसुखावहम्‌ ॥ २८० ॥ 

प्रमत्तं मोहयुक्तत्वानिकृष्ट हेतुगोरवात्‌ । 

व्यूच्छिन्न॑ क्रमवर्तित्वात्‌ कृच्छ चेहाद्युपक्रमात्‌ ॥ २८१॥ 

परोत्ग॑ तत्परायत्तादाक्ष्यमक्षसम्ुद्धवात्‌ । 

सदोप॑ संशयादीनां दोषाणां तत्र सम्मवात्‌ || २८२ ॥ 

विरुद्ध बन्धहेतुत्वाह्ृनन्धकार्याच्र कमंजस्‌ | 

अश्रेयो5नात्मधमेत्वात्‌ कालुष्पादशुचिः स्वतः ॥ २८३ ॥ 

. मूछितं यदपस्मारवेगवद्धधमानतः । 

च्णं वा हीयमानत्वात्‌ क्षणं यावददशेनात्‌ ॥ २८४ ।॥! 

अत्राणं प्रत्यनीकस्य क्षणं शान्तस्य कमंणः । 

जीवदवस्थातो<वश्यमेष्यतः स्वरसस्थितिम्‌ ॥ २८४ ॥ 

दिड्ठमात्रं पट्सु द्रव्येपु मूतस्येबोपलम्भकात्‌ । 

तत्र सक्तमेषु नव स्यादस्ति स्थूलेषु केषुचित्‌ ॥ २८६ ॥ 

सत्मु ग्राह्मेषु तत्रापि नाग्राह्मेषु कदाचन । 

तत्रापि विद्यमानेपु नातीतानागतेपु च || २८७ ॥ 
ज्ञान दुःखरूप हैं यह बात अच्छी तरह से सिद्ध होती है । तथा जाने हुए पदार्थों के सिवा बहुत से पदार्थ 
शंप रहते हैं जिनके जानने की उत्कट इच्छा आदि देखी जाती है, इसलिये यह ज्ञान व्याकुक्षतामय हे 
यह भी सिद्ध होता हे ॥ २७६ || ज्ञात से शेष पदार्थों को जानने की इच्छा रखनेवाले का मन उनको 
न ज्ञान सकने के कारण व्याकुल रहे इसमें विशेष आश्चय नहीं हे। श्राश्वय तो इसमें हे कि जो इन्द्रिय 
ज्ञान योग्य सन्निकप में अवस्थित पदार्था में उपयुक्त हे वह भी दुःख जनक है ॥ २८० ॥ यह जक्षान मोद- 
युक्त है इस लिये प्रमादी हे, अपनी उत्पत्ति में बहुत कारणों की अपेक्षा रख्ता हे इस लिये निकृष्ट है, 
क्रमवर्ती हे इस लिये व्युक्छिन्न हं ओर ६हादि के क्रमसे होता है इसलिये ऋषच्छू हे | २८१॥ पराधीन है 
इसलिये परोक्ष है, +रिद्रियों से उत्पन्न होता हे इसलिये आर्य हैं ओर इसमें संशय आदि दोषों का पाया 
जाना सम्भव है इसलिये सदोष है ॥| ६८२ ॥ बन्ध का कारण दे इसलिये विरुद्ध हे, बन्धका कारय है 
इसलिये कमज है, आत्मा का धम नहीं है इसलिये अश्रेय हे और कलुषित है इसलिये स्वरभावतः अशुचि 
है॥ ६८३ ॥ यतः मगो रोग के वेग के समान यद्द क्षण में बढ़ता दे, क्षणमें धटता हे और क्षणमें 
दिखाई नहीं देता हे अतः मूस्छित है ॥ २८४ ।॥ इस ज्ञानकों आवरण करनेबाला कम यद्यपि थोड़ 
समयके लिये शान्त हो गया है परन्तु सत्तामें रहने के कारण अपने फल कालको अवश्य प्राप्त होगा 
इसक्षिये यह अ्शरण है ।| २८५ ।। यह ज्ञान छः द्रव्यों में से मृते पदाथे को ही किंचिन्मात्र विषय करता 
है। उसमें भी सूह्रम पदार्थों में इसको प्रवृत्ति न हो कर किन्हीं स्थूल पदार्थों में ही इसको प्रवृत्ति होती 
हे ॥ ६८६ ॥ स्थूल पदार्थों में भो इन्द्रियों के द्वारा ग्रह करने योग्य पदार्थों में ही इसकी प्रद्ृत्ति होती 
है। जो इन्द्रियों के द्वारा अद्ण करने योग्य नहीं हैं उनमें इसको प्रवृत्ति नहीं होती। प्राह्म पदार्थों में भी 
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तत्रापि सनब्निधानत्वे सन्निकर्षप्‌ सत्सु च । 
तत्राप्यवग्रहेहादा ज्ञानस्यास्तिक्यदशेनात्‌ ॥। २८८ ॥| 


समस्तेषु न व्यस्तेषु हेतुभूतेषु सत्स्वपि । 
कदाचिज्ञायते ज्ञानम्ुपयुपरि शुद्धितः ॥ २८९ ॥ 


तद्यथा मतिज्ञानस्य श्रुतज्ञानस्य वा सतः । 
आलापाः सन्त्यसंख्यातास्तत्रानन्ताश्व शक्तयः ॥ २९० ॥ 


तेपामावरशान्युच्चेगलापाच्छक्तितो5थवा । 
प्रत्येक सन्ति तावन्ति सन्तानस्थानतिक्रमात्‌ ॥ २९१ ॥ 


तत्रालापस्य यस्योच्चै्यांवदंशस्य कमेणः | 
क्ञायोपशमिक नाम स्यादवस्थान्तरं स्वतः | २९२ ॥ 


अपि वीयान्तगयस्य लब्धिरित्यभिभ्रीयते । 
तदेवास्ति स आलापस्तावदंशश्च शक्तितः ॥ २०३ ॥ 


उपयोगविवक्षायां हेतुरस्यास्ति तथ्रथा । 
अस्ति पज्चेन्द्रियं कर्म कम स्थान्मानसं तथा ॥ २०४ ॥ 


देवात्तद्वन्धमायाति कथश्वित्‌ कस्यचित्‌ क्चित्‌ । 
अस्ति तस्यादयस्तावन्न स्यात्‌ संक्रमणादि चेत्‌ | २९५ ॥ 


बरी 


जो वतंमानकालीन हैं उनमें ही इसकी प्रवृत्ति होती है, अतीत ओर भविष्यत्‌ कालीन पदार्थों में इसकी 
प्रवृत्ति नहीं होती ॥ २८७ ॥ वर्तमान कालीन पदार्थों में भी जो सन्निकट हैं ओर योग्य सन्निकर्प को 
प्राप्त हैं उनमें ही इसकी प्रवृत्ति होती हे । उसम॑ भी अवग्रह भर ईहा आदि के होने पर ही इस ज्ञान का 
अत तित्व देखा जाता हे ।। २८८ || इस प्रकार इन समस्त कारणों के रहने पर उत्तरोत्तर शुद्धि के होने से 
ही कदाचित्‌ यह ज्ञान उत्पन्न होता है । यदि ये कारण अलग अज्ग रहें तो यह ज्ञान नहीं उत्पन्न 


होता ॥| २८६ ।। 


उक्त कथन का खुलासा इस प्रकार ह--मतिज्ञान और श्रुतज्ञान के अपंख्यात भेद हैं. ओर उनकी 
अनन्त शक्तियां हैं ॥ २६० ॥ तथा इनके भेद ओर शक्तियां जितनी हैं उतने ही इनके आवरण करनेवाले 
कम हैं, क्योंकि ये अपनी अपनी सनन्‍्तान को उल्लंघन नहीं करते ॥ २६१ || घनप्रे से कमंके जिस भद के 
जिस अंश का रवतः अधरधान्तर अथीत क्षयोपशम होता है उतना ज्ञायोपशमिक ज्ञान कहलाता है |२६२॥। 
झोर वीयौन्तराय का ज्ञयोपशम लब्धि कहलात। है उस समय इसका भी वही भेद ओर वहीं शक्ष्त्यंश 
डदित होता है।। २६३ ॥ इसके सिवा इस ज्ञ।न के उपयुक्त होने में पांच इन्द्रिय नामकम ओर मानस 
नामकम भी देतु दे ।। २६४ । ये कम देवबश किसी जीव के किसी अवस्था में किसी प्रकार बन्ध को प्राप्त 
होते हैं। उसमें भी यदि संक्रमण आदि नहीं हा गया हो तो जीब के इनका उदय द्वोता हे ॥२६५॥ इस 
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अथ तस्योदये हेतुरस्ति हेत्वन्तरं यथा ! 
पर्याप्त (१ मेति न 
पर्याप्त कम नामेति स्थादवश्यं सहोदयात्‌ ॥ २९६ ॥ 
सति तत्रोदये सिद्धाः स्वतो नोकमंवर्गणाः । 
मनोदेहेन्द्रियाकारं जायते तन्निमित्ततः ॥ २९७ ॥ 
तेषां परिसमाप्तिश्चेज़ायते देवयोगतः । 
लब्धे! स्वार्थोषयोगेषु बाह्यं हेतुजडेन्द्रियम्‌ | २०८ ॥ 
अस्ति तत्रापि हेत॒ुवों प्रकाशों रविदीपयोः । 
अन्यदेशस्थसंस्कारः पारंपर्यावलोकनम्‌ ॥ २००९ ॥ 
' एतेपु हेतुभूतेषु सत्सु सद्भानसम्भवात्‌ । 
रूपेणेकेन हीनेष ज्ञानं नार्थेपयोगि तत्‌ ॥| ३०० ॥ 
अम्ति तत्र विशेषो5यं बिना वाह्मेन हेतुना । 
ज्ञानं नाथोपयोगीति लब्धिज्ञानस्य दशेनात ॥ ३०१ ॥ 
देशतः स्वतो घानिस्पधंकानामिहोदयात । 
क्षायोपशमिकावम्था न चेज्जानं न लब्धिमत || ३०२ ॥ 
ततः ग्रक्ृताथमेबेवर्िड्मात्र ज्ञानमेन्द्रियम । 
तदथार्थस्य सत्य देशमात्रस्य दशनाव ।| ३०३ ॥ 
खण्डितं खण्डशस्तेपामेकेकाथेस्थ कपणात । 
प्रत्येक नियताथस्य व्यस्तमात्र सति क्रमातू ॥| ३०४ ॥ 
कम का उदय होनेपर इन्द्रिय ज्ञान की उत्पत्ति में एक दूसरा हतु ओर है जो पर्याप्त नामक है। इक्त कर्मों 
के साथ इसका उदय होने से इन्द्रियज्ञान अवश्य होता हे । २६६॥ इस पर्याप्त नामकम का उदय होने पर 
स्वयं सिद्ध नोकमबगेणाएं उस पर्याप नामकम के निमित्त से मन, शरीर ओर इन्द्रियों के आकाररूप से 
परिणत हो जाती हैं ॥ २६७ ॥| यदि देंबवश उन मन, शरीर ओर इन्द्रियों की पर्णता हो जाय तो जड़ 
इन्द्रियां लब्धि के अपने विपय के प्रति उपयुक्त होने में बाह्य कारण हो जाती हैं| २६८ ॥। इतने पर भी 
सृय ओर दीपक का प्रकाश, अन्य देशस्थ संस्कार ओर परंपरावलोकन ये भी ज्ञ।न की उत्पत्ति:में कारण हैं 
॥ ६६६ । इतने द्वेतुआं के रहने पर ही समीचीन ज्ञान होना सस्भव है । यदि इनमें से पक भी कारण कम 
हो जाय तो वह ज्ञान पदार्थों को नहीं जान सकता है।| ३०० ॥ इसमें भी इतनी विशेषता है कि बाह्य 
कारण के बिना ज्ञान पदार्थों को नहीं जानता तव केवल लब्धिन्नान देखा जाता है ॥ १०१॥ यहां यदि 
देशधाति ओर स्वंधाति दोनों प्रकार के स्पधकों का उदय रहने से क्षायोपशमिक अबस्था नहीं होती हैं 
तो लब्धि ज्ञान नहीं होतत । ३०२ ॥ इसलिये प्रकृत अथ यही दे कि इन्द्रियजन्य ज्ञान दिडिस्मात्र मं हे, 
क्योंकि यह अपने विषयभूत सब पदार्थों के एकदेश को ही जानता हैं ॥ ३०३ ॥ उन सब विषयों में से 
एक एक अथ के एक एक खण्ड को यह ज्ञान ग्रहण करता हे इसलिये यह खण्डित है। तथा पदार्थों के 
पृथक पृथक रहने पर यह ज्ञान कम से नियत पदाथ्थ को ही ग्रहण ऋगता है इसलिये प्रत्येक हैं ॥ ३०४ ॥ 
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आस्तामित्यादिदोषाणां सज्निपातास्पदं पदम्‌ । 
ऐन्द्रियं ज्ञानमप्यस्ति प्रदेशवलनात्मकम्‌ ॥ ३०४ ॥ 
निष्क्रियस्यात्मनः काचिद्‌ यावदोदयिकी क्रिया । 
अपि देशपरिस्पन्दां नोदयोपाधिना बिना ॥ ३०६ ॥ 


नासिद्ध (दयोपाधेद :खल करमणः फलात । 
कमंणो यत्फलं दुःखं प्रसिद्ध परमागमात्‌ ॥ ३०७ ॥ 


बुद्धिपृवकदु:खेषु दृष्टान्ताः सन्ति केचन । 
नावृद्धिपूवेके दुःखे ज्ञानमात्रेकगीचरे ॥ ३०८ ॥ 


अस्त्यात्मनो महादुःखं गा बद्धस्य कमेमिः । 
(५, के, ( छ. 
मनःपृवे कदाचिद्वे शश्वत्‌ सर्वग्रदेशजम्‌ ॥ ३००॥ 


अस्ति स्वस्यानुमेयत्वादू बुद्धिज॑ दुःखमात्मन:ः | 
सिद्धत्वात्‌ साधनेनालं वजनीयो वृथा श्रम: ॥ ३१० ॥ 


न मन न» 


यह इन्द्रिय ज्ञान व्याकुलता भआदि अनेक दोषों के प्राप्त होने का स्थान तो हे ही । साथ हो वह आत्म 
प्रदेशों की चंचलछता रूप भी है ॥ ३०४ । निष्क्रिय आत्मा की जब तक कोई ओऔदयिक क्रिया होती हे तभी 
तक वह आम प्रदेशों का परिश्पन्द होता है, क्‍योंकि उदय रूप उपाधि के बिना प्रदेश परिस्पन्द नहीं 
होता )। ३०६ || उदयरूप उपाधि दुःखरूप हे यह बात असिद्ध नहीं हे, क्योंकि बह कर्म का फल है ओर 
कम का जो फल हे वह दुःखरूप हे यह बात परमागम से सिद्ध हे ॥ ३०७ ॥ 


विशेषार्थ --यहाँ इन्द्रिय निमित्तक ज्ञान में दोष बतला कर वह दुःख रूप कैसे हे यह बतलाया 
गया है। यह तो स्पष्ट ही हे कि इन्द्रिय ज्ञान स्वभावोत्थ न होकर विधिध कारण कलापों के मिलने पर 
ही होता है, अन्यथा नहीं होता, इसलिये वह व्याकुलता का कारण होने से दुःख रूप हे । अधिकतर 
देखा तो यहाँ तक जाता हैं कि मिथ्यात्व के सद्भाव में जोबव की जो नाना प्रकार से दुदेशा होती हे उसमें 
इसका बड़ा हाथ रहता हे। संसारी जीव पहले विषयों को ज्ञान द्वारा जानता है ओर तब उसमें राग 
हष करता है । इसलिये अनर्थ परम्परा की जड़ यद्द इन्द्रिय ज्ञान ही है । अतः यह भी द्वेय हे । बुद्धिमान 
इसका कभी भी आदर नहीं करता। किन्तु वह अविनाशी, निश्चल, परनिरपेक्ष ज्ञान के लिये सतत 
प्रयल्लशील रहता है ॥| २७७-३०७ ।। 


अबुद्धि पृवक दुःख की सिद्धि के साथ श्रनाकुलता लक्षण सुख की पिद्वि-- 


बुद्धिपृव दुःखों के विषय में कितने दी दृष्टान्त मिलते हैं। किन्तु अडुद्धिपू्वक दुःख केवल 
ज्ञानगम्य है । उसके विषय में एक भी हृष्टान्त नहीं मिलता ॥३०८॥ क्यों कि कर्मों से गाढ़ बंधे हुए इस 
आत्माकफे सब प्रदेशों में दहोनेबाला महादुःख सदा काल हे। किन्तु मन के निमित्त से होनेवाला दुःख 
कदाचिद्‌ ही होता है ॥ ३०६ ।। आत्मा का जो बुद्धिपूतक दुःख है वह अपने अनुमान का विषय होने से 
सिद्ध है। उसके साधन करने की कोई आवश्यकता नहीं। इसको सिद्धि के लिये व्यथे का अ्रम बजे- 
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साध्यं तन्निहितं दुःखं नाम यावदबुद्धिजम । 
कार्यानुमानतो हेतवॉच्यों वा परमागमात्‌॥ ३११ ॥ 
अस्ति कार्यानुमानादे कारणानमितिः क्चित्‌ । 
दशनान्नदप्रस्य ढेवो वृष्टो यथोपरि || ३१२ ॥ 
अस्त्यात्मनो गुणः सौरूयं स्वतःसिद्धमनश्वस्म । 
धातिकमामिघातत्वादसद्वाउदृश्यतां गतम्‌ ॥ ३१३ ॥ 


सुखस्यादशन कायलिज्ञं लिक्नमिवात्र तत । 

कारण तदिपक्तस्यथ दुःखस्यानमितिः सतः ॥ ३१४ !. 
' स्वेसंसारिजावानामस्ति दुःखमव॒द्धिजम । 
हेतोनेंसर्गिकम्यात्र सुखस्याभावदशेनात ॥ ३१५४॥ 
नासो हेतुरसिद्धो5स्ति सिद्धसंचष्टिदशेनात । 

व्याप्तेः सद्भावतों नुनमनन्‍्यथानपपत्तित: ।। ३१६ 
व्याप्तियथा विचेष्टस्य मूच्छितस्येव कस्यचित । 
अदृश्यमपि मद्यादिषानमम्त्यत्र कारणस ।॥| ३१७ ॥ 
अस्ति संसाग्जीवम्य नन॑ दुःखमवुद्धि जम । 
सखस्यादशन म्वस्य सवंतः कथमन्यथा ॥। ३१८ ॥ 


नीय हैं ॥ ३१० ॥ किन्तु इसमें अन्तर्निहित जो अबद्ठि पृवक द:ख है उसको सिद्धि अवश्य करनी चाहिये । 
या तो कायानुमान के अनुसार उसकी सिद्धि में हतु कहना चाहिये या परमागम से उसका कथन करना 
चाहिये ॥ ३११॥ कहीं-कहीं काथ को देखकर उससे कारण का अनुमान हो ज्ञाता है । जेसे नदी के पूरकों 
देखने से यह अनुमान हो जाता है कि ऊपर कहीं पर मेघ बरमा दै॥३१२॥ स्वतःसिद्ध ओर अविनाशीक 
एक सुख नास का गुण हू जो घातिया कर्मा के द्वारा घातित हो रहा हे, इसलिये असत्‌ पदाथ के समान वह 
प्रकट दिखाई नहीं देता ।॥३१३॥| इस प्रकार इस सम्बका अदशन ही अ्रत्रुद्धि पक दःख की सिद्धि में अन्य 
हेतुओं के समान कार्य हेतु हे। वह उसके विपक्षभत दुःख का कारण हे जिससे उसका अनुमान होता है 
॥ ३१४ ॥ इससे हम यह अनुमान करते हूँ कि सब संसारी जीवों के अबुद्धिपूवक दुःख हे, क्योंकि 
उनके नेसर्गिक सुख का अभात्र देखा जाता है. ॥ ३१४ ॥ यदि कहा जाय कि यह सुख का अदशन रूप 
हतु असिद्ध हे सो भी बात नहीं हँ, क्‍यों कि इसके पोपक प्रसिद्ध दृष्टान्त के पाय जाने से और द॒ःखके 
सद्भाव के साथ सुख के अदशन की व्याप्ति होने से यह हेतु सिद्धू हं। अन्यथा अबुद्धि पूवक दुःख की 
उपपत्ति नहीं बन सकती दे ॥ ३१६ ॥ यहां जा दुःख के सद्भाव के साथ सुख के अदशन की व्याप्ति बतलाई 

सो बह इस प्रकार घटित होती है कि जिस प्रकार चेष्टा रहित किसी मूच्छित पुरुष को देखकर हम 
यह जान लेते हैं कि इसका कारण मदिरा आदि का पान है। मदिरा आदि का पान यद्यपि अदृश्य है 
तो भी मूच्छित अवस्थारूप काय को देख कर जेंसे इसके मदिरा पानरूप कारण का ज्ञान हो जाता दे 
| ३१७ ॥ इसी प्रकार हम यह भी जानते हैं कि मंसारी जीब के अवुद्धिपूवक दुःख हैं, क्‍यों कि उसके 
सुख नहीं दिखाई देता | यदि उसके अवुद्धिपूत्रक दुःग्ब नहीं माना जाय तो उसके आत्मोक सुखका सबंधा 

२६ 
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तनो5नुमीयते दृःखमस्ति ननमबृद्धि जम । 

अवश्यं कमबद्धम्य नेरन्तयोद्यादितः ॥ ३१९॥ 
नावाच्यता यथोक्तम्य दुःखजातस्य साधने । 

अधथादूद्धि मात्रस्य हेतोरोद्यिकत्वतः || ३२० ॥ 

तदथ्रथा कश्चिदत्राह नास्ति बद्धस्य तत्सुखम्‌ । 

यत्मुख॑ स्वान्मनस्तच्च॑ मूच्छितं कमंमिबेलात्‌ ॥ ३२१ || 
अम्त्यनिष्टाथंसंयोगाच्छारीरं दुःखमात्मनः । 

एन्द्रियं वुद्धिज नाम प्रसिद्ध जगति स्फुटम ॥| ३२२ ॥ 
मनोदहन्द्रियादिभ्यः पृथग दुःखं नावुद्धिजम्‌ | 
तद्ग्राहकप्रमाणम्य शून्यत्वाद्‌ व्योमपृष्पवत ।। ३२३ ॥ 
साध्ये वावृद्धिज दृःखे साधन तत्मुखक्षतिः । 

हेल्वाभासः स व्याप्यत्वासिद्धों व्याप्तेग्सम्मभवात्‌ ॥ ३२४ )। 
नव॑ं यत्तद्िपक्षस्थ व्याप्तिद्‌ःखस्य साथने । 
कमंणस्तदिपक्षत्वं सिद्ध न्‍्यायात्‌ कुतोअन्यथा ॥ ३२५॥ 
विरुद्धघमंयोरेव वेपक््यं नाविरुद्धयो: । 


तक 
पं छ. शक 


 ल्‍न्‍भ- 


अदर्शन कैसे बन सकता है ॥ ३१८ ।| इसलिये कमंबद्ध संसारो जीव के निरन्तर कर्मोका उदय आदि 
होने के कारण अवुद्धिपूबक दुःख नियम से है एसा अनुमान होता है ॥| ३१६ ॥ यदि कहा जाय कि 
पर्वोक्त दुःखजात के सिद्ध करन में अवाच्यता है सो भी बात नहीं है, क्‍योंकि अवुद्धिपुवंक जितना भी 
दःख होता हे उसका मूल कारण कमका उदय हे इसलिय वह सिद्ध ही है ॥ ३२० ॥ 


शंका- जो सुख अपनी आत्मा का स्वरूप हे कर्मा से बलपृ्बषेक मूच्छित हो रहो है, इस लिये 
वह बद्ध जीवके नहीं पाया जाता ॥ ३९९१ )। माना कि आत्मा का अनिष्ट अथ के संयोग से शारीरिक 
दुःख होता हू पर उसकी जगमें इन्द्रिय जनित बुद्धिपूवक दुःख रूपसे प्रसिद्धि है। ३२२॥ यदि कोई कहे 
कि अबुद्धि पृषक होनेवाला दुःख मन, देह और इन्द्रिय आदिक से भिन्न है सो यह बात भी नहीं हे 
क्यों कि आकाश कूल के समान इसका ग्राहक कोई प्रमाण नहीं प|या जाता ॥ ३२३ ॥ अतः अबुद्धि पूवेक 
दुःख की सिद्धि में जो आत्म सुख का अभाव रूप हेतु दिया जाता है वह हेत्वाभास है, क्‍यों कि व्याप्य 
के असिद्ध होने पर उसके माथ सुखाभाव की व्याप्ति ही घटित नहीं होती 


समाधान-ऐसा नहीं हे, क्‍यों कि सुख के विपक्षभूत दुःख के सिद्ध करने में अबुद्धि पक 
होनेवाले दुःखके साथ सुखाभाव को व्याप्रि दहै। यदि एसा नहीं है तो फिर कम सुख के विपक्ती हैं यह बात 
किस युक्ति से सिद्ध होगी ? अथात्‌ जब कि कममात्र के सद्भाव में सुखका अभाव माना गया हे तथ इसी 
से सिद्ध हो जाता है कि सुवाभाव की अबुद्धि पवक दुःख के साथ व्याप्रि अवश्य है ।। ३२४ ॥ ऐसा 
नियम हैं कि परस्पर विरुद्धभूत दो धर्मा में ही विपक्तपना पाया जाता है अविरोधी धर्मा में नहीं, क्‍यों 
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निराकुलं सुख जीवशक्तिद्रेव्योपजीबिनी | 
तह्विरुद्धाकुललं वे शक्तिस्तद्घातिकमंणः ॥ ३२७ !। 


असिद्धा न तथा शक्ति; कमणः फलदर्शनात । 
छ ० (६ 
अन्यथात्मतया शक्तेबाधक्क कम तत्कथम्‌॥ ३२८ ॥ 
नयाद्‌ सिद्धं ततो दुःखं स्वेदेशप्कम्पवत । 
आत्मनः कमब्रद्धस्य यावत्कमेरसोदयात्‌ ॥ ३२९ ॥ 


दशतो& स्त्यत्र दृष्टान्तो वारिधिवायुना हतः | 
व्याकुलो5व्याकुलः स्वस्थः स्वाधिकारप्रमतवान्‌ ॥ ३३० ॥ 


न च वाच्यं सुखं शश्वद्िय्मानमिवास्ति तत्‌ । 
बडद्धस्याथांप्यवद्धस्य हेतोस्तच्छक्तिमात्रतः ॥ ३३१ ॥ 


अन्न दोपावतारस्य युक्तिः प्रागेव दर्शिता । 

यथा स्वस्थस्य जीवस्य व्याकुलत्वं कृताउ्थेतः । ३३२ ॥ 

न चेकतः सुखव्यक्तिरेकतो दुःखमस्ति तत्‌ । 

एकस्येकपद सिद्धमित्यनेकान्तवादिनाम ॥ ३३३ ॥ 
कि हम देखते हैं कि परस्पर विरोधी शीव ओर उष्ण इन दो धर्मों में हो बेर होता है, ज्ञारत्व और 
द्रवत्व इन दो धर्मों में नहीं। यतः सुख दुःख का विपक्षी हू अतः दुःख की सुखाभाव के साथ व्याप्त 
मानने में कोई बाधा नहीं यह उक्त कथन का तातपय है।॥ ३२६॥ 


निराकुलता का नाम सुख है जो जीव की अनुजीवी शक्ति है और इसके विरुद्ध जो आकुलता है 
बह सुख का घात करनेवाल्ले कमों की शक्ति है ।। ३२०७॥ आकुलता सुख गुण के घातक कर्मा की शक्ति 
हे यह बात असिद्ध नहीं है, क्योंकि कम का फल एसा ही देखा जाता है। यदि ऐसा नहीं है तो बह कर्म 
आत्मशक्ति का बाधक केसे हो सकता है ॥ १९८ ॥ इस लिए कर्मा से बंधे हुए आत्मा के जब तक कर्मों' 
का रसोदय रद्दता हे तब तक उसके सब प्रदेशों में कम्प पेदा करनेवाला दुःख होता है यह बात युक्ति से 
सिद्ध दो गई ॥ ३२९ ॥| इस विषयक एकद्श दृष्टान्त यह है कि वायु से ताडित हुआ समुद्र स्वाधिकार 
में प्रमत्त होने के कारण व्याकुल देखा जाता हू । किन्तु वही समुद्र जब स्वस्थ हाता हे तव अव्याकुल 
देखा जाता है ॥ ३३०॥ यदि कोई कह्दे कि चाहे आत्मा बद्ध हो, चाहे अबद्भ हो किन्तु सुख सदा 
विद्यमान रहता दे, क्योंकि वह आत्मा को शक्ति हें, इसलिये उसका अभाव कभी नहीं हो सकता, सो 
यह कद्दना भी ठीक नहीं हे क्योंकि ऐसा मानने पर अनेक दोप आते हैं जिनकी पोपक युक्ति पहले 
ही दिखला आये हैं । बास्तत्र में जीव स्वस्थ हे उसके व्याकुलता कैसे हो सकती है 
अथात्‌ नहीं हो सकती। इससे ज्ञात होता है कि संसारी जीतड़े सुखका अभाव ही है । 
॥ ३३१-३३२॥ यदि कहा जाय कि एक हां आत्मा के एक अपेक्षा से सुखगुण की अभिव्यक्ति 
झोर एक अपेक्षा से दुःख ये दोनां बन जांयगे, क्यों कि अनेकान्त वादियों के 
मत में एक ही आधार से दोनां की सिद्धि मानने में काई बाव। नहों आती, सो यह कहना भी ठीक नहीं 
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अनेकान्तः प्रमाणं स्यादर्थादिकत्र वस्तुनि । 

गुणपयाययोद्ध वाद गुशमुख्यव्यवस्थया ॥ ३३४ ॥ 

अभिव्यक्तिस्तु पयायरूपा स्यात्‌ सुखदुःखयोः 

तदात्वे तन्‍न तदूदंत॑ ढंत॑ चेदू द्रव्यतः क्चित्‌ ॥ ३३४ ॥ 

बहुप्रलपननालं साध्यं सिद्ध ग्रमाणतः । 

सिद्ध जनागमाच्चापि स्वतःसिद्धो यथाक्रमः ॥ ३३६ ॥ 

एतत्सवज्ञवचनमाज्ञामात्र तदागमः । 

यावत्कमफल दुःख पच्यमानं रसान्मुखम्‌ | २३३७ ॥। 

अभिन्नानं यदत्रेंतजीवाः कामणकायकाः । 

आ एकाह्षादापश्चात्षा अप्यन्ये दु:ःखिनों मताः ॥ ३३८ ॥ 

तत्राभिव्यश्ञकोी भावों वाच्यं दुःखमनीहितम्‌ । 

घातिकमंदियाबाताजीवदशवधात्मकम्‌ ॥ ३३५० ॥ 

अन्यथा न गतिः साध्वी दोपाणां सन्निपाततः । 

संज्निनां दुःखमेवक दुःख॑ नासंज्ञिनामिति ॥ ३४० ॥ 

महच्चेन्संज्ञिनां दुःखं स्वल्पं चासंज्ञिनां न वा । 

यता नीचपदादुब्चः पद श्रेयस्तथा मतम्‌ ॥ ३४१ ॥ 
है, क्योंकि एक ही वस्तु में यद्यपि अनेकान्त प्रमाण माना गया है पर वह गुण ओर पर्याय इन दोनों में 
गौण ओर मुख्य व्यवस्था की अपेज्ञा से हं। प्रमाण माना गया हूं ॥ ३३३-३३१४ ॥ किन्तु सुख और दुःख 
इन दोनों की अभिव्यक्ति पर्याय रूप से होती है, इसलिये पर्यायरूप से इनका द्त नहीं बन सकता। यदि 
किसी आत्मा में इनका इंत मान। भी जाता ह तो वह शक्ति की अपेक्षा से ही माना जा सकता है ॥३३४॥ 
अब इस विपय में ओर अधिक कथन करने से क्‍या प्रयोजन है अर्थात्‌ कुछ भी नहीं, क्‍योंकि एक तो 
प्रमाण से इष्ट साथ्य को सिद्ध ही की जा चुकी हं। दूसरे जेनागम से भं इसकी सिद्धि हो जाती हे। 
आर आगम रवतः सिद्ध हैं इसलिये उसके सिद्ध करने क लिय अन्य प्रमाण को आवश्यकता नहीं ॥३३६॥ 
स्वेज्ञ की जे। आज्ञा ह बहा उनका आगम है ओर सबेज्ञ का वचन यह हे कि फल देने के सम्मुख हुआ 
उद्यागत जितना भी कमफल हैं बह सब दुःख हं। ६ ॥३१३७॥ इस विपय में यह उदाहरण हे कि 
एकेन्द्रियों से लेकर पंचेन्द्रिय पयन्त जितने भा कामणकायवाले या अन्य कायवाले जीब हैं वे सब ही 
दुखो माने गये हैं ।२१८॥ घाति कर्मो के उदय के आधातसे जा जीब के प्रदेशों का घाव हो रहा है वास्तव 
में वद्दी भबुद्धि जन्य दुःख शब्द का वाच्य हू आंर जिसका अ।भेव्यंजक रागादि भाव माना गया दै ॥३३६॥ 
यदि ऐसा नहीं माना जाय ता अनेक दोप प्राप्त द्वाते हूं जिससे एसा माने बिना काम ही नहीं चलता। 
उदाहणाथ --यदि कर्मो के फलमात्र को दुःख न मान। जाय तो संज्ञियां के द्वी केवल दु:ख प्राप्त धोता है 
वद्द असंल्षियों के नहीं प्राप्त होता ॥ २४० ॥ यदि कद्दा जाय कि संज्ञी जीबों को बहुत दुःख होता है 
ओर असंश्षी जीवों को थोड़ा दुःख होता दे सो यह कहना भी ठीक नहीं है क्‍योंकि नोच पद से उच्च पद 
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न च वाचयं शरीरं च स्पशनादीन्द्रियाणि च । 

सन्ति सत्मेष्‌ जीवेष तत्फल दुःखमज्जिनाम्‌ | २४२ ॥ 
अव्याप्तिः कार्मणावस्थावस्थितेषु तथा सति। 
दहेन्द्रियादिनोकमंशून्यस्य तस्य दशेनात्‌ ॥ ३४३ ॥ 
अस्ति चेत कार्मणो देहस्तत्र कमंकदम्बकः । 

दुःख तद्भेतुरित्यस्तु सिद्ध दुःखमनीहितम्‌ ॥ ३४४ ॥ 
अपि सिद्ध सुखं नाम यदनाकुललक्षणम्‌ । 

सिद्धत्वादपि नाकमंविग्रमुक्ता चिदात्मगः ॥ ३४५ ॥ 


सदा श्रष्ठ माना गया हैँ ॥ ३१४१५ । यदि कहा जाय कि सूच्रम जावां के भी शरीर और स्पश्नन आदि 
इन्द्रियाँ होती हैं अतः उनके फलस्वरूप उन जांबों के भा दुःख सिद्ध हो जायगा सो यह कहना भी ठीक 
नहीं है, क्योंकि एसा मानने पर जब वे जीव कामंण अवस्था में अवस्थित रहते हैं तब उनके दुःख नहीं 
सिद्ध होगा, क्योंकि तब यह जाव शरीर आर इन्द्रिय आ।द को नाकम बग्णाओं से रदित देखा जाता 
हे ।। ३४२-१४३ । यदि कहा जाय कि वहाँ भो कर्मा का समुदायरूप कामंण शरीर पाया जाता हैं, 
इश्तलिये शरीर हृतुक दुःख वहाँ पर भी हू तो इससे अवुद्धिपूषक दुःख का सिद्धि सुतरां हो जात॑। हें 
॥ ३४४ ॥ तथा इस कथन से अनाकुल लक्षणवाला सुख भा [ध्रद्ध हा जाता ह जा कि कर्मो के समान 
नोकमों का त्याग हाने पर जीव का प्राप्त हाता हू ॥ ३४५ ॥ 


विशेषार्थ -यहों अबुद्धिपूवंक दुःख की सिद्ध करत हुए अनाकुलतारूप सहज सुख की भी 
सिद्धि की गई है । यह तो स्पष्ट हा हैँ कि जब हम किंसा पदाथ का च। हते हँ ओर वह प्राप्त नहीं होता 
तो जीवन में आकुलता उसन्न द्वोती दे, अतः बुद्धियूव क दुःख सबक अनुभव का विपय है। अब देखना 
यह है कि क्या सभी ससारी जीव दु:ख से सूछत हे या [इन्हीं किन्‍्ददी के ह। ऐसा दुःल्व पाया जाता है ! 
जहाँ तक इस विपय का विचार करत हूं तो यहीं प्रतीत हंत। हू कि एक अन्ुद्धपूवंक दुःख ओर हे 
जिससे सब संसारी प्रार्णा मूर्छित हद रह है ओर इसकी सिद्धि अनुभान आर आगम दुनां से होती है । 
आगम में बतलाया हैं कि कमोदय मात्र सुद्च गुण का विधवा ह आर वह दुःखरूप है, अतः सब संसारी 
जीवों के अबुद्धिपूबंक दुःख प/या जाता हू यह बात आगम स जानी हं। जाता ह साथ हं। वह युक्ति से 
भो जानी जाती हू। यह कौन नहीं जानता कि भ्रत्थेक प्राण। सुल्द चाहता है। कोई रोजगार करता हे 
ता इसलिये कि उससे सुद्व प्राप्त हगा। दूसरा काई आर कुछ कए्ता ह ता बह भी सुख के लिये ही 
करता हे । इससे छिद्धू हैं कि सुख आत्मा का धस ह। पर वह राजगार श्रादि से नहीं प्राप्त होता। 
भ्रमवश ही इस जीव ने विष्य मे सुख मान लिया हू। भत्ता सांचिय ता कि अन्य की प्राप्ति कहीं अन्य 
में हो सकती दे । जो वस्तु आत्मा मं उत्पन्न दानपालो हू वह भोग में कहाँ से मिल सकते हे। यह 
ऐसी प्रबल युक्ति दे जिससे सिद्ध हे कि जब तक कम का डद॒य हू तब्र तक यह जीव दुखी ही है । कम 
का उद्यमात्र दुःख दे यह उक्त कथन का तात्य ह्‌। सच्चा खुख तो बह हूं जो उसके सब्बधा अभाव में 
होता दे और वह दे निराकुलता। यद निराइझुलता कपाय के अभाव में प्राप्त होती है इसलिये कषाय 
का अभाव सुख का कारण हैं. एसप्ता यहाँ जानना चाहिये ॥ ३०८- २४४ ॥ 


२०६ पत्नाध्यायो 


ननु देहेन्द्रियाभावः प्रसिद्ध: परमात्मनि । 
तदभावे सुख ज्ञानं सिद्धिमुन्नीयते कथम्‌ | २३२४६ ॥ 


न यद्यतः प्रमाणं स्थात्‌ साधने ज्ञानसाख्ययो: । 
अत्यक्षस्याशरीरस्य हेतो! सिद्धस्य साधनम्‌ ॥ ३२४७ | 


अम्ति शुद्ध सुखं ज्ञानं सवेतः कस्यचिद्यथा । 
देशतो5प्यस्मदादीनां स्वादुमात्र वत दयो: ॥ ३४८ ॥ 
ज्ञानानन्दा चितो धर्मा नित्यो द्रव्योपजीबिना । 
दहेन्द्रियाद् मावेडपि नाभावस्तदद्रयोरिति ॥ ३४९॥ 


सिद्ध धमत्वमानन्दज्ञानयोगुगलक्षणात्‌ । 
यतस्तत्राप्यवस्थायां किश्विहेहेन्द्रियं बिना | ३४० ॥ 


मतिज्ञानादिवेलायामात्मोपादानकारणम्‌ । 
दहेन्द्रियास्तदथाश्च वाद्य हेतुरहेतुवबत्‌ ॥ २३५१ ॥ 


संसारे वा बिम्नक्तो वा जीवों ज्ञानादिलज्षणः । 
स्वयमात्मा भवत्येष ज्ञानं वा साग्व्यमेव वा ! ३५२ ॥ 


म्पशादीन्‌ ग्राप्य जीवश्च स्वयं ज्ञानं सुखं च तत्‌ । 
अथा: स्पशादयस्तत्र कि करिप्यन्ति त जड़ा; ॥ ३४३ ॥ 


दांका--जब कि परमात्मा के देह ओर इन्द्रियों का अभाव गसिद्ध हे तब फिर उनके देह ओर 
इन्द्रियों के अभाव में सुख ओर ज्ञान केसे माने जा सकते हैं. ? 


समाधान--नहीं, क्योंकि अनिन्द्रिय ओर अशरीरी सिद्ध परमेष्ठी के ज्ञान और सुख की सिद्धि 
में प्रमाण पाया जाता है जिसको सिद्धि हेतु से होती है ३२४६-३४७।॥ यत: शुद्ध ज्ञान ओर शुद्ध सुख 
इन दोनों का एकदेश स्वाद हम लोगों के भी पाया जाता हे इससे ज्ञात होता दे कि किसो के शुद्ध 
ज्ञान ओर शुद्ध सुख पूरी तरह से होता हैं ॥ ३४८ || ज्ञान ओर आनन्द ये दोनों आत्मा के धम हैं जो 
नित्य और द्रव्योपजीवी हैं. अतः देह ओर इन्द्रियाँ का अभाव हो जाने पर भी इनका अभाव नहीं 
होता | ३४६ । यतः सिद्ध अवस्था में भी देद ओर इन्द्रियों के बिना ये पाये जाते हैं श्रतः आनन्द और 
ज्ञान में गुण का लक्षण घटित होने से इनमें गुणपना सिद्ध होता है ॥ ३४० ॥ मतिज्ञान झा।दे के समय 
एक श्रात्मा ही उनका उपादान कारण है। देह, इन्द्रिय और इन्द्रियों के विषय तो केवल बाह्य कारण हैं, 
इसलिये वे अद्देतुके ही समान हैं। २५१ ॥| जीव संसार तथा मोक्ष दोनों ही अवस्थाओं में ज्ञानादि 
लक्षणवाला होता है, अतः यह आत्मा ही स्वयं ज्ञानमय हे ओर यह आत्मा ही स्वयं सुखमय है 
॥ १५२ ॥ मतिन्नानादि के समय स्पशा दि विपयों को प्राप्त हाकर यह जोब ही स्वयं ज्ञानमय ओर सु ख- 
मय हो जाता हे। यहाँ स्पशोदि अथ क्या कर सकते हैं, क्योंकि वे जड़ ६ इसलिये कुछ भी नहीं कर 
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श्र्थाः स्पर्शादयः स्वेरं ज्ञानमुत्पादयन्ति चेत्‌ । 

धटादो ज्ञानशून्ये च तत्‌ कि नोत्पादयन्ति ते ॥ ३५४ ॥ 
अथ चेत्‌ चेतने द्रव्ये ज्ञानस्योत्पादकाः कचित्‌ । 
चेतनत्वात्स्वयं तस्य कि तत्रोत्पादयन्ति वा ॥ ३५४ ॥ 
ततः सिद्ध शरीरस्य पश्चाक्षाणां तदथसात । 

अस्त्यकिश्व त्करत्वं तच्चितो ज्ञानं सुख प्रति | ३५६ ॥ 
ननु देहेन्द्रियार्थेषु सत्सु न्ञानं सुखं नुणाम्‌ । 

असत्मु न सुखं ज्ञान तदकिश्वित्करं कथम्‌ ॥ ३४७ ॥ 
'नैंबं यतोअन्वयापेक्षे व्यज्ञके हेतुदशनात्‌ । 

कार्योभिव्यञ्जकः कोअपि साधने न विनान्वयम्‌ ॥ ३५८ ॥ 
दृष्टान्तोडगुरुगन्धस्थ व्यक्षकः पावकों भवेत । 

न स्याद्विनागुरुद्रव्यं गन्धस्तत्पावकस्य सः ॥ ३५९ ॥ 
तथा देहेन्द्रियं चाथोी! सन्त्यभिव्यशञ्ञकाः कचित । 

ज्ञानस्य तथा सोखूयस्य न स्वयं चित्सुखात्मका; ॥ ३६० ॥ 
नाप्यूपादानशून्येषपि स्थादमिव्यज्ञकात सुखम । 

ज्ञानं वा तत्र सबेत्र हेतुशन्याउुपद्ञतः॥ ३६१ ॥ 


सकते ॥ ३४३ ॥ यदि स्पर्शादिक विपय ही स्वतंत्ररूप से ज्ञान उत्पन्न करते हैं ऐसा माना जाय तो हम 

पूछते हैं कि जो घटादिक ज्ञानशुन्य पदाथे हैं उनमें वे ज्ञान को क्‍यों नहीं उत्पन्न कर देते हैं.॥ ३५४॥ 
यदि कहा जाय कि ये स्पशांदिक चेतन द्रव्य में ही ज्ञान को पेदा करते हैं ? तो जब कि शआत्मा स्वयं 
चंतन हे तब फिर उन्होंने वहां कया पेदा किया, अर्थात कुछ भी पेदा नहीं किया ।। ३४५५॥ इसलिये यह 
बात सिद्ध हुई कि शरीर ओर अपने अपने विषय के साथ पॉाँचों इन्द्रियाँ आत्मा के ज्ञान ओर सुख को 
उत्पन्न करने में अकिंचित्कर हैं। ३५६॥ 


दांंका--देह, इन्द्रिय और विपयों के रहने पर मनुष्यों के ज्ञान ओर सुख होते हैं तथा इनके 
नहीं रहने पर ज्ञान और सुख नहीं होते अतः य ज्ञान ओर सुख के प्रति अ्किंचित्कर केसे हो सकते है ! 


समाधान--एसा नहीं है, क्योंकि अभिव्यंजक में जो कारणता देखी जाती है वह 
अन्वय का साहाय्य मिलने पर ही देखी जाती है, क्योंकि अन्वय के बिना कोई भी साधन 
कार्य का अभिव्यंजक नहीं हो सक्रता ॥ ३४७-३४४। उदाहरणार्थ अग्नि अगुश के गंध 
का व्यंजक होता है, परन्तु अगुर द्रव्य के प्रिनमा वह गन्ध उस अग्नि का नहीं दो सकता 
॥३४६॥ इसी प्रकार देह, इन्द्रिय ओर विषय ये कहीं पर ज्ञान और सुल्लके अभिव्यंजक होते हैं, परन्तु ये 
स्वयं ज्ञान ओर सुखरूप नहीं हैं || ३६० ॥ दूसरे उपादान शून्य वस्तुमें केवल श्रभिव्यंजक मात्रसे ज्ञान 
ओर सुख नहीं हो सकते, अन्यथा वहां और सत्र हेतुशून्य दोपका असंग ग्राप्त होता है ॥ ३६१ ॥ इसलिये 
यह बात सिद्ध हुई कि ज्ञान और सुख ये जीवके गुण हैं, क्योंकि इन गुणोंका संसार ओर मुक्त दोनों ही 
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ततः सिद्ध गुणों ज्ञानं सोरूयं जीवस्य का पुनः । 
संसारे वा प्रमृक्तो वा मुणानामनतिक्रमात्‌ ॥ ३६२ ॥ 
किश्व सावरणं ज्ञानं सुखं संसारपयये। 

तन्निगवरणं मुक्तो ज्ञानं वा सुखमात्मनः ॥ ३६३ ॥ 
कमणां विश्रमुक्तो तु नूनं नात्मगुणक्षतिः 
प्रत्युतातीव नेमेल्यं पड़ापाये जलादिवत्‌ | ३६४ ॥ 

अस्ति कर्ममलापाये विकास्क्षतिगत्मनः । 

विकार; कर्मजो भावः कादाचित्कः सपयंयः ॥ ३६४ ॥ 

नशे चाशुद्धपर्याये मा भूद्‌ आन्तिगंणव्यये । 
जञानानन्दत्वमस्योच्चेनित्यत्वात्‌ परमात्मनि ॥ ३६६ ॥ 
टपदादिमलापाये यथा पावकयोंगतः । 

पीतत्वादिगुणाभावो न स्यात्‌ कातेस्वगेडस्ति चेत्‌ ॥ ३६७ ॥ 
एकविंशतिदःखानां मोक्षो निर्मोक्षलक्षणः | 

इत्येके तदमजीवगुणानां शन्यसाधानात || ३६८ ॥ 

न स्यान्निजगुणव्यक्विगत्मनो दृःखसाथनम । 

सुबस्थ मृूलतो नाशादतिदृःखानुपंगतः ॥ ३६० ॥ 

निश्चितं ज्ञानर॒पस्य सुखरूपस्थ वा पुनः । 

दहन्द्रिय दिनापि स्‍्तो ज्ञानानन्दी पगत्मनः ॥॥ ३७० ॥ 


अवम्थाओं में अतिक्रमण नहीं पाया जाता ॥ ३६० | तथापि संसार अबस्था में आदिके य ज्ञान ओर सुख 
सावरण होते हैं ओर मुक्ति दाने पर उसी आत्माके वे ज्षान ओर सुख निरावरण होते हैँ॥ ३६३ ॥ 
कर्मोका क्षय हो जाने पर आत्माके गुण्ोंका नाश नहीं होता किन्तु इसके विपरीत कोचड़के दूर होने पर 
जल आदिके समान उनमें अतीव निमलता पेंदा होती है | ३६४ ॥ एसा नियम है कि कममलके दूर होते 
ही आत्मामेंसे विकारका भी अ्रभाव हो जाता हे, क्योंकि विकार कम जन्य भाव हू इसलिये वह कादा- 
चित्क है ओर पर्यायरूप है ॥ ३६५ || अशुद्ध पर्यायके नाश होने पर गुणोंके नाशकी श्रान्ति करना उचित 
नहीं हैं, क्योंकि गुण नित्य होते हैँ इसलिये परमात्मामें ज्ञान ओर आनन्द भक्ले प्रकार पाये जाते हैं 
॥ ३६६ ॥ डदाहरणाथ यदि सोना हैं तो अप्रिके संयोगसे पत्थर आदि मलका अभाव होने पर भो उसके 
पीतत्व आदि गुणोंका नाश नहीं होता । इसी प्रकार प्रकृतमं जानना चाहिये ॥ ३६७ ॥ इक्कीस प्रकार के 
दुःखोंका अभाव होना ही मोक्ष है एसा किन्‍्हीं का मत है किन्तु उनका यह मत समीचीन नहीं हे, क्योंकि 
इससे जीव ओर गुण दोनों का अभाव प्राप्त होता है ॥ ३६८ ॥ आत्माके अपने गुणों की अभिव्यक्ति 
दुःख का कारण है यह तो माना ही नहीं जा सकता, क्‍योंकि ऐसा मानने पर झुख का समूल नाश 
होनेसे अति दुःख का प्रसंग श्राप्त होता ह ॥ ३६६ ॥ इसलिये यह बात निश्चित हुई कि ज्ञान ओर सुखरूप 
परमात्माके देह ओर इन्द्रियोंके बिना भी ज्ञान और आनन्द होते हैं || ३७० ॥ 
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इत्येव॑ ज्ञाततत्नोधसो सम्यस्दश्निजात्मरक्‌ । 
बेषायिके सुखे ज्ञाने रागद्देषी परित्यजेत्‌ ॥ २७१ ॥ 


ननूलेखः किमेतावनस्ति कि था परो<5प्यतः । 
लक्ष्यते येन सद्दृष्टिलेक्षणेनाशितः पुमान ॥ ३७२ ॥ 


विशेष/थ--यहां जीवके ज्ञान भौर सुख गुणकी सिद्धि करते हुए वे सावरण अवस्था में अपूर्ण 

ओर विक्ृत तथा निरावरण अवस्था में परिपूणा और स्वाभाविक होते हैं यह बतलाया गया है। यह तो 
तक सिद्ध बात है कि जितने भी पदाथ हैं वे निश्चित स्वभाववाले होते हैं। न तो नये पदार्थ का निमोण ही 
होता है और न र्घभावातिक्रमण ही होता है, इसलिये देखना यह दे कि ज्ञान और सुखबाला पदार्थ क्या 
है। यह तो हम प्रत्यक्ष देखते हैं कि घट पट आदि पदार्थों में ज्ञान और सुख नहीं पाया जाता, इसलिय 
य॑ जड़ पदाथ के धम तो हो नहीं सकते। हम यह भी देखते हैं कि जीते हुए शरीरमें घट पट आदि से 
विलक्षण अवस्था होती हे | बह सवय॑ क्रिया करता है, खाता पीता है, जानता देखता है, रोता विलपता है 
श्वासोच्छवास लेता हे, कभी सुखानुभव करता है और कभी दुःखानुभव करता है, अच्छी बुरी बात भी 
मोचता है और जो इष्ट होती है उसे प्रिय मानकर ग्रहण करता है ओर जो अनिष्ट होती है उसे अप्निय 
मानकर त्याग देता है। कभी अहंकार करता है और कभी क्षमा भी सो ये सब बातें जड़में तो हो नहीं 
सकतीं क्यों कि जड़ में इनका अन्वय नहीं देखा जाता पर होती अवश्य हैं. इससे मालूम पड़ता है कि 
जीते हुए शरीर में जड़ से विलक्षण स्वभाववाला कोई दूसरा पदार्थे अवश्य ही मोजूद है। इस प्रकार जो 
यह विललण पदाथ सिद्ध होता हे उसे ही जेन दर्शन में 'जीव' कहा गया है। इस प्रकार यद्यपि जीव 
तत्त्वकी सिद्धि तो हो जाती हे पर उसके स्वतन्त्र गुण धरम क्या हैं यह भी देखना है | जेसा कि हम पहले 
बतला आये हैं कि ज्ञान और सुल्च का अन्वय जड़ में नहीं देखा जाता पर ये जीते हुए शरीर में अवश्य 
पाये जाते हैं इससे मालूम पड़ता है कि ज्ञान और सुख तथा इसी तरह के अन्य गुण घम ये जीवके 
स्वभाव हैं। जीव इन गुण धर्मोवाला है । अब प्रश्न यह हे कि यदि ज्ञान ओर सुख ये जीव के स्वभाव 
हैं तो फिर इनकी उत्पत्ति इरिद्रिय आदि से क्‍यों होती हे य स्वतन्त्र रूप से जीव में क्‍यों नहीं पाये ज़ाते 
सो इस प्रश्न का यह समाधान है कि यद्यपि हैं तो ये जीव के द्वी स्व्रभाव पर जिस प्रकार घटादि कार्यों 
की उत्पत्तिमें कुम्भकार निमित्त होता हे उसी प्रकार ये भी निमित्त सापेक्ष होते हैं। पर इसका यह अर्थ 
नहीं कि जबतक निमित्त नहीं मिलता तबतक चे जीब में रहते ही नहीं। रहते तो वे सदा ही हैं पर उनकी 
काय रूप दशा निमित्त के मिलने पर होती है । जिसप्रकार मिद्ठी स्व॒तंत्रभाव से सदा विद्यमान हे पर 
कुम्भकार निमित्तके मिलने पर वह घटदशा को प्राप्त हो जाती है, अन्यथा नहीं उसी प्रकार प्रकृत में 
समभना च।हिये। फिर भी इतना विश्ेप जानना चाहिये कि जब तक जीब की अशुद्ध दशा है तभी तक 
ज्ञन और सुख को उपयोग दशा में आने के लिये जुदे जुदे निमित्त लगते हैँ! ज्ञीव की अशुद्ध दशा के 
दूर होते ही इन निमित्तों के बिना भी उनका परिणमन होने लगता है जो स्वभाव परिणमन कहंलाता हे | 
इस प्रकार ज्ञान और सुख ये जीव के अनुजीबी गुण हैं. यह सिद्ध होता है ॥ ३४६-३७० ॥ 


समभ्यग्हए का लक्षण-- 


इस प्रकार स्वात्मदर्शी जो सम्यग्टृष्टि तत्त्तों को जान लेता है वह वैषयिक सुख ओर झान- 
सम्बन्धी राग हृष का त्याग कर देता है ॥ ३७९ ॥ 


शंका---क्या सम्यग्टष्टि के विषय में इतना ही कथन है या ओर भी हे क्‍या ऐसा कोई 
लक्षण हे जिस लक्षण से युक्त यह जोव सम्यग्दृष्टि कहलाता हे ! 
९9 


२१५ पत्चाध्यायी 


अपराण्यपि लकष्माणि सन्ति सम्यग्वगात्मनः | 
सम्यक्त्वेनाविनाधूतैयें: संलक््यते सुदक्‌ ॥ ३७२३ ॥ 


उक्तमाच्यं सुख ज्ञानमनादयं ध्गात्मनः । 
नादेयं कम सब च तद॒दू दृश्रोपलब्धितः ॥ ३७७ ॥ 


सम्यक्तयं वस्तुतः सच्म॑ केवलज्ञानगोचर्म्‌ । 
कक. के शा ३ भर 
गे।चरं स्वावधिस्वान्तःपययन्नानयोहयों:; ॥ २७५ ॥ 


न गोचर मतिज्ञानश्रुतत्ञानइयोम॑नाक्‌ । 
नायिदेशावधेस्तत्र विषयानुपलब्धितः ॥ ३७६ ॥| 


अत्त्यात्मनो गुणगः कश्चित्‌ सम्यक्त्व॑ निर्विकल्पकस्‌ । 
तदूदइमोह[दयान्मिथ्या स्वादरूपसनादितः ॥॥ ३७७ | 


देवात्‌ कालादिसंलब्धों प्रत्यामन्ने भवाणवे । 
भव्यभावविपाकादा जीवः सम्यक्त्वमश्नुते ॥ ३७८ ॥ 
प्रयत्नमन्तरेणापि दृहमोहोपशमो भवेत । 
अन्तमुहृतंमात्रं च गुणश्रेण्यनतिक्रमात | ३२७० ॥ 


अस्त्युपशमसम्यकत्व॑ दहमोहोपशमाद्था । 
पुसावस्थान्तराकारं नाकारं चिह्रिकल्वके || ३८० ॥ 


समाधान--सम्यग्टप्टि आत्मा के ओर भी लक्षण हैं। सम्यकत्व के अविनाभावी ज्ञिन लक्षणों 
के द्वारा सम्यग्टष्टि जीब लक्षित किया जाता है॥ ३७२-३७३ ॥ यथा पहले इन्द्रियजन्य सुख ओर ज्ञान 
का कथन कर आ।ये हैं ज्ञो सम्यग्टष्टि आत्मा के लिये उपादेय नहीं माना गया हें। इसी प्रकार उसके 
लिये सम्पूर्ण कम भी उपादेय नहीं माना गया हे। और यह वात प्रत्यक्ष से भी दिखाई देती है कि 
सम्यग्टष्टि की इन सबसमें हेय बुद्धि हो जाती है ॥ ३७०॥ वास्तव में सम्यग्दशन अत्यन्त सूच्म है. जे। 
या तो केव लक्ञान का विषय दे या अवधिज्ञान ओर मनःपययज्ञान का विषय हे ॥ ३७४॥ यह मतिज्ञान 
और श्र॒तज्ञान इन दोनों का क्रिंचितू भी विषय नहीं हे। साथ ही यह देशावधिज्ञान का भी विषय 
नहीं हे, क्योंकि इन ज्ञानों के द्वारा सम्यग्दशन की उपलब्धि नहीं होती ॥ ३७६। आत्मा का निर्बिकल्प 
कम" नाम का एक गुण हे। जो दर्शनमोहनीय के उदय से अनादि काल से मिथ्या स्वाद्रूप हो 
रहा है ।। २३७ 


योग्यतावश कालादिकब्धियों के प्राप्त होने पर जब संसार समुद्र निकट रह जाता हे और 
भठय भावका परिपाक होता हे तब यह जीव सम्यक्त्वको प्राप्त होता है।। ३७८।॥ दक्त कारण सामग्री के 
मिक्षते ही इस जीव के बिना किसी प्रयत्न के एक अन्तमुंहत के लिये दर्शन मोहनीय के उपशम होता है 
ओर तब गुणश्रणी निजनरा भी होती हे॥ ३३६ ॥ दशनमोहनीयके उपशम से जो उपशम सम्यकत्व 
होता है बह जीवकी मिथ्यात्व अवस्था से सबंथा भिल्‍न दूसरी अवस्था रूप है जिसका चेतन्य के विकल्प 
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सामान्याद्वा विशेषाद्ा सम्यक्त्वं निर्विकल्पकम । 
सत्तारूपं परिणामि ग्रदेशषु पर॑ चितः ॥ ३८१ ॥ 
तत्रोल्लेखस्तमोनाश तमो<रेरिव रश्मिमिः । 

दिशः प्रसत्तिमासेदु:ः सवंतो विमलाशयाः ॥ ३८२ ॥ 


दृडमोहोपशमे सम्यर्व्शरुन्लेख एवं सः | 

शुद्धत्व॑ं सवेदेशेषु त्रिधा बन्धापहारि यत्‌ !.। ३८३ ॥ 

यथा वा मद्यधत्त्रपाकस्यास्तंगतस्य वे । 

उल्लेखो मून्छितों जन्तुरुन्लाघः स्थादमूछितः | ३८४ ॥ 

दृड़माहस्योदयान्पूछा वेचित्यं वा तथा अ्रभः । 

अशान्त खरय गृदाया नाशाजाबवा ।नरामयर ॥| <८०॥। 
में आकार नहीं आता ॥ ३८० ॥ धम्यग्दशन सामान्य ओर विशेष दानों प्रकार सं निर्विकल्प हे, सत्त्वरूप 
है ओर केवल आत्मा के प्रदेशों में परिण मन करनेवाला है ॥ ३८१॥ जेसे सूय किरणों के द्वारा अन्धछार 
का नाश हो जाने पर दिशाएं सब तरफ से निर्मल होकर प्रसन्नता को प्राप्त होती हैं. बेसे ही दशशनमोहनीय 
का उपशम होने पर सम्यग्टष्टि के भी वही दशा होती है । इसके जो सम्यग्द्शंन होता हे वह सब प्रदेशों में 
शुद्ध होता है ओर तीन प्रकार के बन्धको दूर करनेवाला होता है।॥ ३८२--३८१॥ अथवा जिस प्रकार 
मद्रा ओर धत्रे के परिपाक हानेपर यह जीव मूछित होता है ओर इनका नशा दूर हो जाने पर यह 
जाब मूछारहित होकर प्रसन्न हो जाता हैं ॥ ३८४ | उसी प्रकार दुशनमोहनीय के उदय से इस जीब के 
मूद्री बैचित्य या भ्रम देखा जाता है ओर दशनमोहनीय कम के उपशान्त हो ज्ञाने पर मूर्छा का नाश 
ही जाने से यह जीव निरामय देखा जाता है ॥ ३८५ ॥ 

विशेषार्थ--यहां सम्यक्त्व किस ज्ञान का विषय हे इस बात का निर्देश करके सम्यक्स्व 

आत्मा का गुण है यह बतलाया गया है ओर साथ ही उसकी उत्पत्ति की सामग्री पर भी प्रकाश डाला 
गया है । सम्यकत्व अमूर्ते आत्मा का गुण हैं इसलिये इसका प्रत्यक्ष ज्ञान केबलज्ञानके सिवा अन्य 
ज्ञानों द्वारा सम्भव नहीं है । फिर भी यहां वह अवधिज्ञान ओर मनःपर्यय ज्ञान का भी बिषय बतलाया 
गया है सो इसका कारण भिन्‍न हे । बात यह है कि परमावधि ओर सव्वोवधि का विपय कम तो 
है ही इश्नलिये इन ज्ञाबों द्वारा कम के उपशम आदि को जान कर अवधिकज्षञानी यह जान जलेता हे हि 
इस आत्मा में सम्यग्दशन उत्पन्न हो गया है। इसी अभ्रकार कम के निमित्त से होनेबाली पर्याय मन+ 
पयय ज्ञानका विषय द्वोने से मन:पययज्ञान भी सम्यकत्व को जान लेता हं। पर शेष ज्ञान सम्यकत्व को 
नहीं ज्ञान सकते, क्योंकि वे स्थूल मूर्त पर्यायों को ही जानते हैं । इस प्रकार सम्यक्त्व किस ज्ञानका विषय 
है यह तो स्पष्ट हो जाता है। अब सम्यकत्व की उत्पत्ति की सामग्री के सम्बन्ध में विचार करना है। 
बात यह है कि सम्यक्त्व की उत्पत्ति अधिक से अधिक अध धुद्कक्ञ परिबतन काल के शप रहने पर ही होती 
हैं | उसमें भी इस काल के भीतर ज्ञब सम्यब्त्व की उत्पत्ति को योग्यता होती हू तभी यह सम्यकत्व 
उत्पन्न होता हे | सम्यक्ट्व को उत्पत्ति के विषय में ऐसा नियम हैँ कि सब प्रथम उपशम सम्यक्त्व होता 
है जो अधःकरण, अपूवकरण ओर अनिवृत्तिकरण पूवक होता हे। उसमें भी मिथ्यात्व का अन्तर 
करण ब्यहशाम होता हे ओर अनन्तानुबन्धीचतप्क का अनुद्यरूप उपशम होता दै। इस सम्यक्‍त्व का 
अन्‍्तमुहलत- काल दे । इसके होने पर जीवकी ऐसी अवस्था प्रकद द्ोतं। द्द जिससे उसका चित्त संसार 
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श्रद्धानादिगुणा बाह्य लक्ष्म सम्यग्दगात्मन ; । 

न सम्यकत्वं तदेवेति सन्ति ज्ञानस्य पयेया; ॥ ३८६ ॥ 
अपि स्वात्मानुभूतिस्तु ज्ञानं ज्ञानस्य पययात्‌ । 
अर्थात्ज्ञानं न सम्यक्त्वमस्ति चेदू बाह्यलत्णम्‌ ॥| ३८७ ॥ 
यथोल्लाधो हि दुलेच्यो लक्ष्यते स्थूललच्षणः । 
वाइूमनःकायचेश्टनामत्साहादिगुणात्मकेः ॥ ३२८८ ॥ 
नन्वात्मानुभवः साज्षात्‌ सम्यक्त्वं वस्तुतः स्वयम्‌ | 

सबवतः सर्वकाले5स्थ मिथ्यादश्टेसम्मवात्‌ ॥ ३८०॥ 

नेवं यतो<निभिन्नो5सि सत्सामान्यविशेषयों ; | 
अप्यनाकारसाकारलिड्रयोस्त्यथोच्यते ॥ ३९० ॥ 
आकारो5थंविकल्प: स्यादथ्थ: स्वपस्गोचरः । 

सोपयोगो विकल्पों वा ज्ञानस्येतद्धि लक्षणम्‌ || ३९१ ॥ 
नाकोरः स्यादनाकारों वस्तुतों निर्विकल्पता । 
शेपानन्तगुणानां तल्न्नज्ञणं ज्ञानमन्तरा । ३६२ ॥ 


ओर संसारके कारणों से स्वभावतः हट जाता है। यों तो सम्पक्त्वकी उत्पत्ति की प्रक्रिया के विषय में 
बहुत कुछ वक्तव्य द्टे पर यहाँ संक्षेप में उसका संकेतमात्र किया हैं ॥ ३७१-३८४॥ 


श्रद्धान आ्रादि गुण सम्यक्त के बाह्य लक्षण हैं और वह अनाकार है इसका विचार -- 


सम्यरदृष्टि आत्मा के यद्यपि श्रद्धान आदि गुण होते हैं पर वे उसके बाह्य लक्षण हैं। सम्यक्त्व 
उनकरूप नहीं हे, क्‍यों कि वे ज्ञान की पर्याय हैं ॥ १८६।॥ तथा आत्मानुभूति भी ज्ञान ही है, 
क्‍यों कि वह ज्ञान की पर्याय है। वास्तव में वह आ।्मानुभूति ज्ञान ही है सम्यकत्व नहीं। यदि उसे 
सम्यक्त्व माना भी जाय तो वह उसका बाह्य लक्षण है ॥३८७।॥ आशय यह है. कि जिस प्रकार 
स्वास्थ्यलाम जन्य हृषेका ज्ञान करना कठिन दें परन्तु वचन, मन ओर शरीर की चेष्टाओं के उत्साह 
आदि गुणरूप स्थूल लक्षणों से उसका ज्ञान कर लिया जाता है उसी प्रकार अतिसूद्म्म ओर निर्विकल्प 


सम्यग्दशेन का ज्ञान करना कठिन हे तो भी श्रद्धान आदि बाह्य लक्षणों के द्वारा उसका ज्ञान कर लिया 
जाता है ।| रे८८ ॥। 


शंका--वास्तव में आत्मानुभव ही साज्षात्‌ सम्यक्त्व हे, क्‍यों कि मिथ्यादृष्टि के इंसका कभी 
भी पाया जाना असम्भव है 


समाधान--ऐसा नहीं है, क्‍यों कि सत्सामान्य ओर सह्विशेष का तथा अनाॉकार और साकार 
के चिन्हों का तुम्हें कुछ ज्ञान ही नहीं है। जो इस प्रकार है--ज्ञानमें क्रथ का विकल्प होना आकार कह- 
लाता है ओर अर्थ स्व परके भेदसे दो प्रकार का है | अथवा सोपयोग अचश्था का होना ही विकल्प दे जो 
कि ज्ञान का लक्षण है ॥ ३८६-२६१॥ आकार का नहीं होना ही अनाकार है। उसीका नाम वांध्तव में 
निर्विकल्पता दे | यह निर्विकल्पता ज्ञान फे सिवा शेष अ नन्‍्त गुणों का लक्षण है ॥ १९२॥ 
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नन्वस्ति वास्तवं से सत्‌ सामान्य विशेषवत्‌ । 

तत्‌ कि किख्विदनाकारं किश्वित्साकारमेव तत्‌ ॥ ३९३ ॥ 
सत्यं सामान्यवज्ज्ञानमर्थाचास्ति विशेषवत्‌ । 
यत्सामान्यमनाकारं साकरं यद्तिशेषमाक्‌ ॥ ३९४ ॥। 
ज्ञानादिना गुणाः सर्वे प्रोक्ताः सन्नक्षणाह्विताः | 
सामान्याद्वा विशेषाद्दा सत्यं नाकारमात्र का: ॥| ३९४ ॥ 
ततो वकुमशक्यत्वान्निर्विकल्पस्य वस्तुनः | 

तदुल्लेखं समालेख्य ज्ञानद्वाग निरूप्यते ॥ ३०६ ॥ 
स्वापूर्वाथ्रयोरेव ग्राहक ज्ञानमेकशः । 

नात्र ज्ञानमपूवार्थों ज्ञानं ज्ञानं परः परः ॥ ३९७॥ 
स्वार्थो वे ज्ञानमात्रस्य ज्ञानम्क गुणश्चितः । 

पराथः स्वार्थंसम्बन्धी गुणाः शेषे सुखादयः ॥ ३०८ ॥॥ 


शंका--जब कि सत्सामान्य और सद्विशीप यह सब वास्तविक है तब फिर कुछ अनाकार हे 
ओर कुछ साकार हे ऐसा क्यों ? 


सम।धान--यह कहना ठीक है तथापि ज्ञान वास्तव में सामान्य ओर विशेष दोनों प्रकार का 
होता है। उनमें से जो सामान्य ज्ञ]न है वह अनाकार होता है ओर ज्ो विश्लेष ज्ञान है वह साकार होता 
है ॥ २६३-३२६४ ॥ तथा ज्ञान के सवा सत्‌ लक्षणवाले सामान्य या विशेषरूषप ओर जितने भी गुण 
कहे गये हैं वे सब वास्तव में अनाकार ही होते हैं ॥ ३६४५ ॥ 


इसलिये निर्वि+ल्प वस्तुका कथन करना शक्य नहीं होने से जहां भी उसका उल्लेत्व दिया ज्ञाता 
हे वह ज्ञानद्वारा द्वी किया जाता है ॥ ३६६ || 


विशेषाथ-यहां श्रद्धान आदि धर्म सम्यक्त्वके स्वरूप नहीं है | इसी प्रर्ार बद अनाकार है 
यह बतलाया गया है। बात यह हे कि आत्मश्रद्धान, आत्मदूचि, आत्म अत्यय ओर आत्मानुभव आदि 
शब्दाँ द्वारा सम्यक्त्व का निर्देश किया जाता दे यह सहद्दी हे पर ये श्रद्धान आदि धस रवयं सम्यकत्व 
नहीं हैं, क्यों कि ये ज्ञान की पर्याय हैं। अतः ये सम्यक्त्व के अनात्मभूत लक्षण जानने चाहिये | 
सम्यक्त्व ही क्‍या ज्ञान के सिवा आत्मा के और जितने भी धम हैं वे सब विकल्परूप अवस्था को नहीं 
प्राप्त होते । एक ज्ञान ही ऐसा धम हे जो विकल्प रूप अवस्था को प्राप्त होता है, अत: सम्यकत्व निर्वि- 
कल्प है । इसका ऐसा माहात्म्य हे जिसके होने पर आत्मा पर से भिन्न अपने स्वरूयका अनुभव करता है 
ओर नेमिशिक भावों को हेय मानता हे यह उक्त कथन का तात्पर्य हूं ॥| ३५६-३९६ ॥ 


ज्ञान अन्य पदार्थों को जानता हुआ भी तद्ूप नहीं होता इसका सुलासा-- 


यंथपि स्व॒ ओर अपूब दोनों प्रकार के पदार्थों को ज्ञान युगपन्‌ ग्रहण करता है तथापि ज्ञान 
अपूर्वार्थ नहीं हो सकता है। किन्तु ज्ञान ज्ञान हे भोर पर पर है । ३६७ ।। यत्ः चित्‌ शक्ति ज्ञानसात्र 
मानी गई है अतः केवलक्षान ही उसका स्वार्थ है ओर स्वार्थ से सम्बन्ध रखनेबाले शंष सुखादि गुण 


है 
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तद्यथा सुखदुःखादिभावो जीवगुणः स्वयम्‌ | 

ज्ञानं तद्वंदर्क नून नार्थाज्चानं सुखादिमत्‌ ॥ ३९९ ॥ 
सम्यक्त्वं वस्तुतः सच्ममस्ति वाचामगोचरम्‌ । 
तस्मादू्‌ वक्त च श्रोतुं च नाधिकारी विधिक्रमात्‌ )। ४०० ॥ 
प्रसिद्ध ज्ञानमेवेके साधनादिविधो चितः । 

स्वानु भूत्येकहेतुश्च तस्मात्तत्‌ परम पदम्‌ || ४०१ ॥ 
तत्राप्यान्मानुभूति! सा विशिष्ट ज्ञानमात्मनः । 
सम्यक्त्वेनाविनाभूतमन्वयादू व्यतिरेकतः | ४०२ ॥ 
तती5स्ति योग्यता वक्क व्याप्तेः सद्भावतस्तयोः । 

मम्यकत्व॑ स्वानुभूतिः स्थात्‌ सा चेच्छुद्नयात्मिका || ४०३ ॥ 


उसके पराथ हैं || ३६८ ॥ आशय यह है कि सुख दु:ःखादि भाव यद्यपि जीव के निज गुण हैं ओर ज्ञान 
उनका वेदक है तथापि बास्तव में श्लान सुखादिरूप नहीं है ॥ ३६६ ॥ 


विशेषाथ--यहां यह शंका होती हे कि जब कि श्रद्धानादि ज्ञानरूप हैं और ज्ञान अआत्मा झा 
धर्म हे तब फिर सम्यकत्वको श्रद्धान आदि रूप मानने में क्या आपत्ति हे। आगे इस शंका को मन में 
रख कर उसका समाधान किया गया है। एसा नियम है कि जगत्‌ के जितने पदाथ हैं वे अपने अपने 
गुणधर्म को कभी नहीं छोड़ते । एक पदाथ दूसरे रूप नहीं होता । जो जड़ हैं वे सदा काल जड़ ही बने 
रहते हैं ओर जो चंतन हैं वे सदा काल चेतन ही बने रहते हैं । इसी प्रकार एक चेतन तत्त्व दूसरे 
चतनरूप भी नहीं होता | इतना ही नहीं नियम तो यहां तक हैँ कि किसी भी वस्तु का ए गुण या पर्योय 
उसी वस्तु के अन्य गुण या पर्याय रूप नहीं होते । जा ज्ञिसरूप है वह उसी रूप बना रहता हे । यही 
सबब हे कि ज्ञान अन्य पदार्थों को जानता तो है ओर उसमें उनका विकल्प भी आता है पर वह भ्न्य 
पदार्थ रूप कभी भी नहीं होता। उदाह्ारणथ ज्ञान अग्नि को जानता तो हे ओर उसमें अग्नि का 
विकल्प भी श्राता हे पर वह अग्नि रूप कभी भी नहीं होता | ज्ञान ज्ञान रहता हे और अग्नि अग्नि । 
इसी से यहाँ यह बतलाया गया है कि ज्ञान में सुख/दिक का विकल्प तो आता है पर ज्ञान भिन्न 
हे ओर सुख भिन्न । यद्यपि ज्ञान ओर सुख ये आत्मा के निज गुण हैं. पर ज्ञान की अपेक्षा उसका स्व 
ज्ञान दी हे सुख नहीं । सुख तो पर हे । जगत्‌ की वस्तु व्यवस्था इसी प्रकार की है ऐसा यहां ज्ञानना 
चाहिये | यद्दी कारण दे कि यहां श्रद्धान आदि को सम्यकत्व रूप नहीं बतलाया हे ॥ ३६७-३६६ ॥ 


यद्यपि खात्मानुभूपि सम्यवत्व का लक्षण हे फिर भी इसकी सम्यकत्व के 
साथ विषम व्याि हे शतका खुलासा-- 


सम्यर्दशन वास्तव में सूच्रस हे ओर वबचनों का अविषय है, इंस लिये कोई भी जीव विधि- 

रूप से उसके कहने ओर सुनने का अधिकारी नहीं हे।। ४०० ॥ एक ज्ञान ही ऐसा प्रप्िद्ध गुण है 
जिससे आश्मा की सिद्धि होती हे ओर जो स्वात्मानुभूतिका कारण है इस लिये वह सर्वोत्कृष्ट है. ॥४०१॥ 
इसमें भी वह आत्मानुभूति आत्मा का ज्ञान विशष हे ओर उसका सम्यग्दशेन के साथ अन्वय और 
व्यतिरेक दोनों प्रकार से अविनाभाव पाया जाता है ॥ ४०२॥ चूंकि सम्यग्दशन और स्वात्मानुभूति 
इनकी व्याप्ति पाई जाती है इस लिय स्वात्मानुभूतिरूप से सम्यग्दशेन कहने योग्य हो जाता है। तब 
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किश्वास्ति विषमव्याप्तिः सम्यक्वानुभवद्वयो: । 
नोपयोगे समव्याप्तिरस्ति लब्धिविधो तु सा | ४०४ ॥ 


तद्यथा स्वानुभूतो वा तत्काले वा तदात्मनि । 
अस्त्यवश्यं हि सम्यक्त्वं यस्मात्सा न विनापि तत्‌ ॥ ४०५ ॥ 


यदि वा सति सम्यक्त्वे स स्याह्ता नोपयोगवान | 
शुद्धस्यानु भवस्तत्र लब्धिरुपो5रित वस्तुतः ।। ४०६ ॥ 


हेतुस्तत्रापि मश्यकन्वोत्पत्तिकाले<स्त्यवश्यत : । 
तज्जानावरशणस्योच्चेस्म्ल्यवस्थान्तरं स्वत! || ४०७ ॥ 


'थस्माज्जानमनिन्यं स्याच्छअ्स्थस्योपयोगवत | 
निनन्‍्य ज्ञानमछतअस्थे छञ्नस्थस्य च लब्धिमव || ४०८ ।। 


नित्य॑ सामान्यमात्रत्वात्‌ सम्यक्त निर्विशेषतः । 
तत्सिद्रा विपमव्याप्रिः सम्यक्लवानुभवद्रयों; || ४७०९ ॥ 


यह कहा जाता है कि म्वात्माठुभूति ही सम्यकत्व हे। किन्तु तब उस स्वात्मानुभूति का शुद्ध नयरूप 
होना आवश्यक है ।। ४०३ ॥ इतनी विशेषता हे कवि सम्यग्दशन ओर स्वात्मानुभूति इनकी विषम व्याप्रि 
हं, क्योंकि उपयोगरूप अबस्था के रहते हुए इनकी समध्याप्रि नहीं पाई जाती। यदि पाई भी जाती 
हे तो वह लब्धिरूप अवस्था के रहते हुए ही पाई जाती हे ॥ ४८४॥ खुलासा इस प्रकार हे--जब 
स्वानुभव होता दे या स्वानुभव का काल रहता हे तब आत्मा में सम्यक्त्व अवश्य पाया जाता है, 
क्योंकि सम्यग्दशन के बिना स्वानुभूति नहीं हो सकती ॥ ४०५ ॥ अथवा सम्यतत्व के होने पर आत्मा 
उपयोगवाला होता भी है ओर नहीं भी होता । के-तु इतना अवश्य हे कि सम्यक्त्व के होने पर शुद्ध 
आत्मा का अनुभव लब्धिरूप अवश्य रहता हैँ ॥४०६।॥ इसका कारण यह है कि सम्यकक्‍त्व की 
उत्पत्ति के समय स्वानुभूति ज्ञानावरण का क्षयोपशम स्वयमेव नियम से हो जाता है ॥ ४०७॥ क्योंकि 
छद्मस्थ का उपयोगात्मक ज्ञान अनित्य होता है और केबली का ज्ञान नित्य होता है। साथ ही छुझत्थ 
का भी लब्धिरूप ज्ञान नित्य होता हे ॥ ४०५॥ तथा अपने अवान्तर भेदों की अपेक्षा किये बिना 


सामान्यरूप से सम्यक्त्व नित्य है, इसलिये सम्यकत्व और अनुभव एन दोनों की विषम व्याप्ति सिद्ध 
होती है ॥ ४०६ ।। 


विशेषा्थ--यह तो पहले ही बतला आये हैं कि सम्यक्त्त्न अनिवेचनीय ओर निर्विकल्प 
हूँ वह सीधे अपने अस्तित्व को नहीं सूचित करता। हाँ ज्ञान द्वारा उसका अस्तित्व अवश्य जाना 
जाता है, क्योंकि सम्यक्त्व के होने पर जीव को 'में ज्ञानादि लक्षणवाला हूँ? ऐसी दृढ प्रतीति होने 
लगती है । इसलिये स्वानुभव द्वारा उसका अस्तित्व जाना जाता है। यही सब्र है कि यहाँ स्वानुभव 
झोर सम्यकत्व की व्याप्ति बतलाई है । पर यह व्याप्ति समरूप न होकर विपमरूप ही होती हे। कारण 
यह है कि छद्यस्थ जीव कदाचित्‌ अपने आत्मानुभव में सोपयुक्त होता है और कदाचित्‌ भअन्य घटादि 
पदार्थों में | जब वह अन्य पदार्थों में उपयुक्त होता है तब उसके उपयोगरूप स्वानुभव नहीं पाया 
जाता | उस समय उसके अन्य पदार्थों का उपयोग रहता है । यही सबब है कि प्रकृत में स्वानुभवर 
और सम्यक्त्व की विषम व्याप्ति बतलाई है | पर इतना अवश्य है कि ऐस। जीब जब अन्य पदार्थ को 
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अपि सनन्‍्ति शुणाः सम्यक्‌ भ्रद्धानादिविकल्‍पकाः । 
उद्देशो लक्षणं तेषां तत्परीक्षाधुनोच्यते॥ ४१० ॥ 


तत्रोदेशो यथा नाम श्रद्धारुचिप्रतीतयः । | 
चरण च यथाम्नायमर्थात्तत्वार्थगोचरम ॥ ४११ ॥ 


तक्््चार्थाभिमुखी बुद्धि: श्रद्धा सात्म्यं रुचिस्तथा । 
प्रतीतिस्तु तथेति स्यात्‌ स्वीकारश्चरणं क्रिया।। ४१२ ॥ 


अर्थादाद्यत्रिकं ज्ञानं ज्ञानस्यैवात्र पर्ययात्‌ । 
चरण वाक्कायचेतोभिव्यापारः शुभकमंसु | ४१३ ॥ 


व्यस्ताश्चैते समस्ता वा सद्द्ष्टेलेक्षणं न वा । 
सपक्षे वा विपक्षे वा सन्ति यद्वा न सन्त वा॥ ४१४ ॥ 


स्वानुभूति सनाथाश्चेत्‌ सन्ति श्रद्धादयों मुगाः । 
स्वानुभूतिं विनाभासा नार्थाच्छद्भादयों गुणा: ॥ ४१५ ॥ 


तत्स्याच्छुद्भादयः सर्वे मम्यवत्वं स्वानुभूतिमत । 

न सम्यक्त्वं तदाभासा मिथ्याश्रद्धादिवत्‌ स्वतः ॥ ४१६॥ 
जानता हे तब भी इसके स्वानुभव का प्रयोजक लब्धि ज्ञान तो पाया ही जाता है इसलिये इस दृष्टि से 
यदि विचार किया जाता है तो सम्यकत्व और लब्धिरूप स्वानुभव की समव्याप्ति भी बन जाती हे। 
इस प्रकार स्वानुभव ज्ञान सम्यक्त्व का सहचारी हो कर भी वह छुद्मस्थ के सदा काल उपयुक्त नहीं 
रहता यह बिद्ध होता हे ॥ ४००-४०६ | 


श्रद्धा आदि गुणों का निर्देश करके वे सम्यक्ल के सहचारी कब हें इतका खुलासा-- 


यतः सम्यक्‌ श्रद्धान आदि के भेद से और भी बहुत से गुण हैं, इसलिये यहाँ अब उनका उद्देश, 
लक्षण ओर परीक्षा कहते हैं | ४१०॥ उनमें से उद्देत इस प्रकार हेैं। जैस कि आम्राय के अनुसार 
जीवादि पदार्थ विषयक श्रद्धा, रुचि, प्रतीति ओर चरण को सम्यक्त्व कहना उददश है।॥ ४११॥ इनमें 
से जीवादि पदार्थों के सन्मुख बुद्धि का होना श्रद्धा हे। बुद्धि का तन्‍्मय हो जाना रुचि है। 'एसा ही हे! 
इस प्रकार स्वीकार करना प्रतीति है ओर अनुकूल क्रिया करना चरण है ॥ ४१२॥ इनमें से आदि के 
तीन वास्तव में ज्ञान ही हैं, क्योंकि श्रद्धा, रुचि ओर प्रतीति ये ज्ञान की ही पर्याय हैं। तथा चरण 
य॑ह चारित्रगुण की प्योय है, क्योंक्ति शुभ कार्यों में जो वचन, काय और मन का व्यापार होता है उसे 
चरण कहते हैं ॥ ४१३॥ ये श्रद्धा आदि चारों प्रथक्‌ प्रथक रूप से अथवा समस्त रूप से सम्यग्दष्टि के 
लक्षण भी हैं ओर नहीं भी हैं, क्‍योंकि ये सपक्ष ओर विपक्ष दोनां ही अवस्थाओं में पाये जाते हैं. ओर 
नहीं भी पाये जाते हैं ॥ ४१४ ॥ यदि स्वानुभूति के साथ होते हैं तो श्रद्धादिक गुण हैं ओर स्वानुभूति के 
बिना थे वास्तव में गुण नहीं हैं. किन्तु गुणाभास हैं। ४१४।॥ इसलिये यह निष्कर्ष निकल्ला कि भद्धा 
आदिक सभी गुण स्वानुभूति के साथ समीचोन हैं. ओर सम्पक्त्व के त्रिना मिथ्या श्रद्धा आदिरिप 
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सम्यड्मिथ्याविशेषाभ्यां बिना श्रद्धादिमात्रकाः । 
सपक्षवह्विपक्षेडपि वृत्तित्वाद्‌ व्यभिचारिण; ॥ ४१७॥ 


अर्थाच्छुद्वादयः सम्यग्दृश्टिश्रद्धादयो यतः । 
भिथ्याश्रद्धादयों मिथ्या नार्थाच्छुद्भादयो ततः।।| ४१८॥ 


नज्ु तच्रुचिः श्रद्धा श्रद्धामात्रेकलक्षणात्‌ । 
सम्यड्मिथ्याविशेषाभ्यां सा द्विधा तत्कुतोउथंतः ॥ ४१० ॥ 
नेवं यतः समव्याप्तिः श्रद्धास्वानुभवद्वयो! । 

नून॑ नानुपलब्धेअर्थे श्रद्धा खरविपाणवत्‌ || ४२० ॥ 

' बिना स्वात्मानुभूति तु या श्रद्धा श्रुतमात्रतः | 
तचार्थानुगताप्यर्थोच्छुद्धा नानुपलब्धितः । ४२१ ॥ 
लब्धिः स्यादविशेषांदा सदसतोरुन्मत्तवत्‌ | 
नोपलब्धिरिहाथात्सा तच्छेषानपलव्धिवत्‌ ॥| ४२२ ॥ 
ततो5स्ति योगिकी रूढिः श्रद्धा सम्पक्त्वलक्षणम्‌ । 
अथर्दिष्यविरुद्ध म्यात्‌ सक्तं स्वात्मानुभूतिवत्‌ ।| ४२३ ॥ 


होने के कारण वे तदाभास हैं।॥ ४१६ | सम्यक्‌ ओर मिथ्या विशपण के बिना जब केवल श्रद्धा आदिक 
विवज्नित होते हैं तब उनकी सपक्त के समान विपन्न में वृत्ति देखी जाती है अतः वे व्यभिचारी हैं ॥४१७॥ 
यतः सम्यग्दृष्टि के श्रद्धा आदिर ही वास्तव में श्रद्धा आदिक हैं अतः मिथ्यान्रष्टि के श्रद्धा आदिक को 
मिभ्या जानना चाहिये। वे वास्तव में श्रद्धा आदिक नहीं हैं।। ४१८॥। 


शंका--जब कि तत्त्व रूचि का नाम श्रद्धा है क्योंकि उसका श्रद्धा यही एकमात्र लक्षण है। 
तब फिर वह वास्तव में सम्यक श्रद्धा ओर मिथ्या श्रद्धा ऐसी दो भेदवाली केसे हो जाती हे ? 


समाधान-- ऐसा कहना ठीक नहीं है, क्योंकि श्रद्धा और श्वानुभव इन दोनों में समव्याप्ति है, 
इसलिये अनुपलब्ध पदाथ में गधे के सींग के समान श्रद्धा हो ही नहीं सकती ।। 2२० )| स्वानुभूति के 
बिना केवल श्रुत के आधार से जो श्रद्धा होती है वह यद्य पे तत्त्वाथोनुगत है तो भी तत्त्वाथें की उपलब्धि 
नहीं होने से वह वास्तव श्रद्धा नहीं हे ॥ 2२१।॥ सत्‌ और असत्‌ की विशेषता न करके उन्मत्त पुरुष 
के समान पदार्था की जो उपलब्धि होती है वह वास्तव में उपलब्धि नहीं हे किन्तु उन पदार्थों के सिवा 
शंष पदार्थों की अनुपलब्धि के समान वह अनुपलब्धि ही है ॥ ४२२ | इसलिये योगिक रूढ़ि के आधार 
से श्रद्धा सम्यक्त्व का लक्षण है यह कहना वास्तव में तब अविरुद्ध हो सकता है जब उसे स्वानुभूति से 
युक्त मान लिया जाय ॥ ४६३ ॥! 


विशेषार्थ--श्रद्धा, रुचि प्रतीति और चरण ये गुण यद्यपि सम्यकत्व के लक्षण के समय प्रयुक्त 
किये जाते हैं पर तक्त्वतः ये सम्यक्त्व के लक्षण नहीं हैं, क्योंकि श्रद्धा, रुचि ओर प्रतीति ये ज्लञान की 
अवस्था विशेष हैं ओर चरण यह चारित्र का परयोयवाची है अतः इन्हें सम्यक्त्व का स्वरूप नहीं 
सम्मना चाहिये। ये तो सम्यग्दष्टि ओर मिथ्यादष्टि दोनों के होते हैं। किसी पदार्थ की 


ब्प 


श्श्द पद्चाध्यायी 


गुणाश्चान्ये प्रसिद्धा ये सददृष्टेः प्रशभादयः | 
: बहिरेष्टया यथास्वं ते सन्ति सम्यक्त्वलक्षणा। ॥ ४२४ ॥ 


तत्राद्यः प्रशमो नाम संवेगश्च गुणः क्रमात्‌ । 
अनुकम्पा तथास्तिक्यं वच्ये तन्नज्ञणं यथा ॥ ४२४ ॥ 


प्रशमो विषयेषृच्चेभावक्रोधादिकेषु च । 
लोकासंख्यातमात्रेष स्वरुपाच्छिथिलं मनः ॥ ४२६ ॥ 


मद्यः क्ृतापराधेषु यद्वा जीवेषु जातुचित्‌ । 
तहधादिविकाराय न बुद्धि: प्रशमो मतः ॥ ४२७ ॥ 


हेतुस्तत्रोदयाभाषः स्यादनन्तानुबन्धिनाम्‌ | 
अपि शेषकपायाणां नूनं मन्दोदयोंडशतः ॥ ४२८ | 


श्रद्धा कर लेने से उसमें जीवन लग गया ऐसा नहीं होता। सम्यकत्व तो वह पर्याय धम है जिसके 
होने पर उ्यक्ति के जीबन की धारा ही वदल जाती है । तब उसे ओर कुछ भी नहीं सुहाता । उसकी रष्टि 
केवल अपने लर्य की ओर सतत जागरूक रहती हे। वह ज्ञानादि लक्षणवाले अपने आत्मा की स्व॒तन्त्र सत्ता 
का अनुभव कर उसे अन्य पदार्थों के प्रभाव से बचाने के लिये सदा प्रयत्नशील रहता है । जैसे कोई 
मुनीम मालिक का अनिच्छा से काम करता है । उपके करने में उसके आत्मा का विशेष लगाव नहीं होवा। 
वह सोचता है. कि नफा नुकसान का धनी तो मालिक है। मेरा इसमें वया प्रयोजन दे । इसी प्रकार 
सम्यग्ट्ष्टि की अत्यन्त विलक्ञण परिणति हो जाती है । बह बोलता ओर दिखाता कम हे । अधिकतर 
आचरण में लाने का प्रयत्न करता है । इसलिय इस ही श्रद्धा विशष प्रकार की होती हे। वह रवानुभव 
मूल ऋ होती हे । यही सबब हे कि श्रद्धामात्र को सम्यकत्व का लक्षण नहीं कहा है। किन्तु उसे दोनों 
प्रकार का बतलाया है। यदि स्वानुभव के साथ श्रद्धा आदि होते हैं तो वे सम्यकत्व के चिन्ह हैं ओर इसके 
बिना होते हैं तो वे मिथ्यात्व के प्रयोजक हैं। केवल शास्त्र का पढ़ लेना सम्यक्त्व के लिये कायकारी 
नहीं दे । इसके लिये तो अपने आत्मा की स्व॒तन्त्र सत्ता के अनुभव के साथ जीवन की घारा को स्वाव- 
लम्बन की श्रोर ले जाना विशेष प्रयोजक है ॥ ४९०-४२३ ।। 


प्रशमादिक भी सम्यक्त्व के बाह्य लक्षण हैं-- 


सम्यग्दष्टि जीब फे जो प्रशमादिक अन्य गुण प्रसिद्ध हैं बाह्यदष्टि से वे भी यथायोग्य 
सम्यक्त्व के लक्षण हैं। ४२४ ॥ उनमें से पहला प्रशम गुण है, दूसरा संवेग है, तीसरा अनुकम्पा हे 
ओर चोथा आस्तिक्य है | अब क्रमसे इनका लक्षण कहते हैं-- 


प्रशम गुण का विशेष खुलासा-- 


पंचेन्द्रियों के विषयां में ओर असंख्यात लोक प्रमाण क्रोधादिक भावों में स्वभाव से मनका 
शिथिल होना प्रशम भाव है || ४२६ ।| अथवा उसी समय अपराध करनेवाले जीवों के विषय में कभी 
भी उनके मारने आदि को प्रयोजक बुद्धि का नहीं होना प्रशम भाव है ॥ ४२७॥ इस प्रशम भाव के 
होने में अनन्तानुबन्धियों का उदयाभाव ओर शेष कपायों का अंशरूप से मन्दोदय कारण है ॥४२७८॥| 


दूसरा अध्याय श्र 


आरम्भादिक्रिया तस्य दैवाद्वा स्यादकामतः । 

अन्तःशुद्धं: प्रसिद्ध तान्न हेतु: प्रशमचतेः 9२९ ॥ 
सम्यक्त्वेनाविनाभूतः प्रशमः परमो गुणः | 

अन्यत्र प्रशमं मन्येउप्याभासः स्यात्तदत्ययात्‌ ॥ ४३० ॥ 
संवेगः परमोत्साहो धर्में धमफले चितः । 

सधर्मष्वनुरागो वा प्रीतिरवा परमेष्ठटिषु ॥ ४३१ ॥ 

धर्म! सम्यक्त्वमात्रात्मा शुद्धस्यानुभवी5थवा । 

तत्फलं सुखमत्यक्षमक्षयं च्ायिकं च यत्‌ || ४३२ ॥ 

' इतरत्र पुना रागस्तद्गुणेष्वनुरागतः । 
नातदुगुणेउनुगगोऊपि तत्फलस्याप्यलिप्सया ॥ ४३३ ॥ 
अत्रानुरागशब्दन नाभिलापो निरुच्यते । 
किन्तु शेपमधम्मोद्दा निवृत्तिस्तत्फलादपि ॥ ४३४ ॥ 


यद्यपि प्रशम भाष से युक्त सम्यग्दष्टि जीव देववश बिना इच्छा के आरम्भ आदि क्रिया करता है तथापि 
अन्तरंग में शुद्धता होने से वह क्रिया उसके प्रशम गुण के नाश का कारण नहीं हो सकती ॥ ४२६ ॥ 
सम्यक्त्व के साथ अविनाभाव सम्बन्ध रखनेबाला जो प्रशम भाष दे वह परम गुण हे ओर सम्य- 
क्त्व के अभाव में जो प्रशम भाव होता हे वह प्रशमभाव न हो कर प्रशमाभास है ऐसा में 
मानता हूँ ।। ४३० ।। 
विशेषार्थ -कषाय और विपयाभित्ञाषा ही जीवन में व्याकुलता का कारण दे और जहां 
व्याकुलता है वहां प्रशम भाव का होना अत्यन्त कठिन है। यही सबब हे कि प्रशम गुण के लक्षण का 
निर्दंश करते हुए उसे क्रोधादि कपाय ओर विषयों में मन की शिथिलतारूप बतलाया है। किन्तु इस 
प्रकार की सनकी शिथिलता कदाबित्‌ सम्यकत्व के अभाव में भी देखी जाती हे। यद्दी सबब है कि 
प्रशम गुण सम्यक्ट्व का सहचारी नहीं माना गया है। किन्तु जो प्रशम गुण अनन्तानुबन्धी के 
उक्याभाव में होता है वद अवश्य द्वी सम्यक्त्व का सदचारी है, क्‍यों कि सम्यग्दष्टि के अनन्ता- 
नुबन्धी कषायों का उदय नहीं पाया जाता। यद्यपि अनन्तानुबन्धी कपायका उद्याभाव तीसरे गुशस्थान 
में भी होता है पर यह इसका अपवाद है इतना यहां विशपष समभना चाहिये ॥| ४२६-४३० ॥ 


संवेग गुण ओर इसके पर्यायवाच्री निर्ेद गुण का विशेष खुलासा-- 


धर्म में और धर्म के फल में आत्मा का परम उत्साह होना या समान धमवालों में अनुराग 
का होना या परमेष्ठियों में प्रीति का होना संवेग हैं ॥ ४३१ ॥ सम्यक्त्व मात्र या शुद्ध आत्मा का अनुभव 
ही धर्म हे ओर अततीन्द्रिय, अविनाशी क्षायिक सुल्ष ही उसका फल है. ॥ ४३२॥ समान धमंवालों में 
ओर पाँच परमेष्तियों में जो अनुराग हो बह उनके गुणों में अनुराग बुद्धि से ही होना चाहिये। किन्तु 
जो समान धमवालों या पाँच परमेष्ठियों के गुणों से रहित हैं. उनमें इन समान होने की लिप्साके बिना 
भी अनुराग नहीं होना चाहिये ॥ ४३३ ॥ प्रकृत में अनुराग शत्द का अथे अभिलापा नहीं कहा गया हे । 
किन्तु अधम झोर झपभ के फज्न से निगृत्ति हो कर जो शेप रहता हैँ वही अनुराग शब्द का श्रथ है 


१२७० पत्चाध्यायी 


अथानुरागशब्दस्य विधिवांच्यो यदार्थतः । 
प्राप्ति: स्थादुपलब्धियां शब्दाश्चेकार्थंवाचकाः ।। ४३४ ॥ 


न चाशंक्यं निषिद्ध! स्थादभिलाषो भोगेष्वलम । 
शुद्धोपलब्धिमात्रेडपि हेयो भोगामिलापबत्‌ ॥ ४३६ ॥ 
अर्थात्सवोंठमिलापः स्पादज्ञानं दगूविपयंयात्‌ । 
न्यायादलब्धतक्ार्थों लब्धुं कामो न लब्धिमान्‌ ॥ ४३७ ॥ 
मिथ्या सवो5भिलापः स्यान्मिथ्याकर्मोदयात्परम्‌ । 
स्वार्थसाथ क्रियासिद्ध नाले श्रत्यक्षतो यतः ॥ ४३८ ॥ 
कचित्तस्यापि सद्भावे नेट्सिद्धिरहेतुतः । 
अभिलापस्याभावे5पि स्वेष्टसिद्धिश्व हेतुतः॥ ४३९॥ 
यशःश्रीम्ुतमित्रादि सव कामयते जगत्‌ । 

नास्य लाभोठभिलापेअप बिना पुण्योदयात्सतः ॥ ४४० ॥ 
जरामृ त्युदरिद्रादि न हि कामयते जगत्‌ । 

तत्संयोगो बलादास्त सतस्तत्राशुभोदयात्‌ ॥ ४४१॥। 
संवेगो विधिरूपः स्यान्निवेदश्च निपेधनात्‌ । 
स्ादिवक्षावशाद्‌ ढ्वेत॑ नार्थादर्थान्‍्तरं तयोः ॥ ४४२ ॥ 


॥ ४३४ ॥ अथवा जिस समय अनुराग शब्द का अथ विधिरूप से कहा जाता हे उस समय उसका भ्र्थ 
प्राप्ति और उपलब्धि होता है, क्योंकि अनुराग, प्राप्ति और उपलब्धि ये तीनों शब्द एकाथवाचक हैं 
॥ ४३५ ।। ऐसी आशंका नहीं करना चाहिये कि अभिलापा केवल भोर्गों में ही निषिद्धु मानी गईं है। 
किन्तु जैसे भोगों की अभिलाषा निपिद्ध द्वे वेसे ही शुद्घोपलच्धि की अभिलापा भी निषिद्ध मानी गई है 
॥ ४३६ ॥ वास्तव में जितनी भी अभिज्ञाषा है वह सब सम्यग्दशेन के अभाव में होती है इसलिये वह 
अज्ञानरूप ही है, क्‍योंकि जिसे तत्त्वाथ की प्राप्ति नहीं हुई हे वही प्राप्त करना चाहता है। जिसने प्राप्त कर 
लिया है. वह नहीं ॥४३७॥ वारतत में जितनी भी अभिलापाएंँ हैं वे सब केवल मिथ्या कर्म के उदय से 
होती हैं इसलिये मिथ्या ही हैं, क्योंकि यह हम प्रत्यक्ष से देखते हैं. कि कोई भी अभिलाषा अपने अभीष् 
क्रिया की सिद्धि कराने में समथ नहीं हे ।|४३८। उदाहरणाथ कहीं पर अभिलाषा के होने पर भी कारण 
सामग्री के नहीं मिलने से इष्ट सिद्धि नहीं होती है ओर कदीं पर अभिलाषा के नहीं होने पर भी कारण 
सामग्री के मिल जाने से इष्ट सिद्धि हो जाती हे ॥४३६॥ यद्यपि सम्पूर्ण जगत्‌ यश, लक्ष्मी, पुत्र और मित्र 
आदि की चाह करता हे तथापि पुण्योदय के बिना केवल चाह मात्र से उनकी प्राप्ति नहीं होती' | ४४० | 
इसी प्रकार सम् या जगत्‌ जरा, रूत्यु ओर द्रिद्रता आदि की चाह नहीं करता है तथापि यदि जीब के 
अशुभ का उदय दे तो चाह के बिना भी जबदुस्‍्ती उनका संयोग दो जाता है। ४४१॥ सं॑वेग विधिरूप 


.... (१) 'अमिलाषत्याप्यतद्धावे” इत्यपि पाठ: । 
(२ ) यहाँ पर य्ठ, पुत्र ओर स्त्री आदि को प्रासि को पुण्य का फल बतडाया है पर यह उपचार कथन 
है। थे पृष्योदय के बाह्य निमित्त हैं इसलिये उपचार से इन्हें पुण्य का फल कष्ट दिया है। 


दूसरा अध्याय २२१ 


त्याग: सर्वांभिलापस्य निर्वेदो लक्षणात्तथा । 

स संवेगो5थवा धर्म! साभिलाषो न धमंवान्‌ ॥ ४४३ ॥ 
नापि धर्म: क्रियामात्रं मिथ्यास्ष्टेरिहाथतः । 

नित्यं रागादिसद्भावात्‌ प्रत्युताधम एव सः ॥ ४४४ ॥ 

नित्यं रागी कुदृष्टिः स्याज्न स्यात्‌ क्चिदरागवान्‌ | 
अस्तरागो5स्ति सद्दृश्टिनित्यं वा स्यान्न रागवान ॥ ४४५ ॥ 


होता है और निर्वेद निषेधरूप होता हे । विवज्ञा वश से ही ये दो हैं वास्तव में इन दोनों में कोई भेद 
नहीं है ॥ ४४२॥ सब प्रकार की अभिलाषाओं का त्याग ही निर्वेद हे, क्योंकि इसका यही लक्षण है। 
अथवा वह निवेद संवेगरूप धम भ्राप्त होता है, क्योंकि जो अभिलाषा सहित होता है उसके संवेगधर्म 
नहीं हो सकता ॥| ४४३ ॥ यदि क्रियामात्रको धर्म कहा जाय सो भी बात नहीं है, क्‍योंकि मिश्यादष्टि के 
निरन्तर रागादि पाये जाते हैँ इसलिये वह वास्तव में अधम ही हे ॥ ४४४ ॥ मिथ्यादृष्टि जीव निरन्तर 
रागी द्दोता हे वह रागरहित कभी भी नहीं हो सकता ओर सम्यग्दृष्टि जीव निरन्तर रागरहित होता है 
अथवा उसके सदा काल राग नहीं पाया जाता ॥ ४४४५ ।। 


विशेषाथ--संसार ओर संसार के कारणों से भीरता तब होती है जब इनके विपक्षभूत 
सांधनों में इस जीव का अनुराग होता हे । यही सबब हे कि भ्रकृत में संवेग का अर्थ धर्म और धर्म के 
फल में परम उत्साह का होना तथा धमवाज्ञे ओर पांच परमेप्ठियों में प्रीति का होना बतलाया गया है। 
संघारी जीवका यही तो श्रयल्न दे कि मैं स्वतंत्र हो जाऊँ। किन्तु उसका प्रयत्न अज्ञान विशा में चाल 
रहने से यह जीव स्वतन्त्र नहीं हो पाता | वस्तुतः इसे धर्म क्या है ओर धरम का फल क्‍या है इसका 
ही पता नहीं हे। अधिकतर सभी लोग क्रियाकाण्ड को घममं समभते दैं। कोई शुद्र जल का त्याग 
करता फिरता है तो कोई गेहूँ ओर चावल के शोधन में अपना समय लगाता दे। आरम्भ से साधु को 
दूर रहना चाहिये पर पूजा व मन्दिर आदि के निर्माण में वे जितना हिस्सा बटाते हैं. आत्मचिन्तन में 
कठिनाई से उनका उतना ध्यान जाता हो। ये धम पक्ष के क्ोंग हैं. इन्हें सहायता करो ये उस पक्ष के 
नहीं हैं इन्हें एक कोड़ी भी नहीं देनी चाहिये ऐसा उपदेश करना तो साधुओं का रोज का काम है। 
यदि किसी ने उन्हें नमस्कार नहीं कर पाया तो आग बबूल्ञा हं। जाते हैं। खान पान में जितना अधिक 
धंम मान लिया दे आत्म संशोधन की ओर उसका शतांश भी ध्यान नहीं जाता है। इसका परिणाम 
यद्द हुआ है कि क्ोगों का ध्यान जिस ओर जाना चाहिये था उस ओर र॑चमात्र भी नहीं जाता है। 
थे विषय ओर कषाय के त्याग को ओर जरा भी ध्यान नहीं देते हैं। केवल बाद्य प्रवृत्ति में जुटे रहते 
हैं। फिर उनके आत्मधम में रुचि केसे दो सकती दे ओर भोगाभिलाष। की भावना भी कैसे लुप्त दो 
सकती हे । भोग एक प्रकार का थोड़े ही द्वे । चालू भोगोपभोग का त्याग कर देने पर भी उसकी 
अभिलाषा अन्य प्रार से प्रस्फुटित होती रहतो है। कोई यश को अभिलाषा लिये डोलता है तो कोई 
देशाटन में आनन्द मनाता दँ। कोई कोई सीधी शरीर धुष्टि की बातें करते हुए भी पाया जाता है। 
फेबल सुबह शाम जाप कर ली फिर आवश्यक क्रियाआं की ओर ध्यान देने की आवश्यकता ही नहों 
सममते । दुपहदर की सामायिक में निद्रा न आवे तो गनीमत समभिये। यह वर्तमान कालीन साधुओं 
की स्थिति दे । ग्ृहस्थ भी इनका अन्धानुसरण करते हुए दिखाई देते हैं । जो आलोचक हैं बे भी इसी 
दर्ज के हैं । इससे जो द्वानि द्वो रही हे बद वचनातीत है । आवश्यकता थी जीवन संशोधन की लौकी 
पर उसका स्बंधा भभाव दिखाई देता हे। वाह्तव में जो मुक्तिप्रागें के पथिऊ हैं. उन्हें संसार और 


२२२ पश्चाध्यायी 


अनुकम्पा कृपा ज्ञेया सवेसच्चेष्बनुग्रहः । 

मेत्रीभावो5थ माध्यस्थं नेःशल्यं वेरवजेनात्‌ ॥ ४४६ ॥ 
दृडमोहानुदयस्तत्र हेतुर्वाच्यो5स्ति केवलम्‌ । 
मिथ्याज्ञानं विना न स्याइरभावः क्चिद्यतः ॥ ४४७ ॥ 
मिथ्या यत्परतः स्वस्य स्वस्माद्दा परजन्मिनाम्‌ । 
इच्छेत्तत्सुखदुःखादि मृत्युवाँ जीवितं मनाकू || ४४८ ॥ 
अस्ति यस्येतदज्ञानं मिथ्यार्ष्टः स शल्यवान्‌ । 
अज्ञानाड्ून्तुकामो5पि क्षमो हन्तुं न चापरम्‌ ॥ ४४५०९ ॥ 
समता सवंभूतेषु यालुकम्पा परत्र सा । 

अथंतः स्वानुकम्पा स्याच्छल्यवच्छल्यवजनात ।। 9५० ॥ 
रागायशुद्धभावानां सद्भावे वन्‍्ध एवं हि । 

न बन्धस्तदसद्भावे तद्रिधिया क्रपात्मनि ॥ ४४१ ॥ 


खंसार के कारणों की अभिलापा का तो त्याग वरना ही चाहिये साथ ही साथ मुक्ति की भी अभिल्ापा 
नहीं करनी चाहिये, क्‍योंकि अभिलापामात्र हेय है । यह जब तक रहती है तब तक यह सच्ची स्वतन्त्रता 
नहीं प्राप्त कर सकता । यही सबत्र हे कि संवेग गुण में इसके त्याग पर अधिक जोर दिया है। इस गुणके 
हो ज्ञाने पर परम उपेत्ताभाव जाग्रत होता है जो जीवन में समता तत्त्व की प्रश्थापना करता है। राग 
के साथ तो इस गुण का विरोध ही समभिये। माना कि सम्यस्टष्टि के रागभाव देखा जाता है पर वह 
उसे उपादेय नहीं मानता ओर उसके होने पर अपनी हानि सममता है। इसी से वह राग करते हुए भी 
रागरहित माना गया दे । निबंद संवेग का पर्याय नाम है. संवेग में जो बात विधिमुखेन कही गई हे 
निषद में वही बात निषेध द्वारा कह्दी गई है । भीतर से इस गुण का प्रकाश सम्यकत्व के सद्भाव में होता 
है इसलिये यह भी सम्यक्त्व का लक्षण माना गया दे ॥ ४३२-४४५ ॥ 


अनुकम्पा गुण का पिशेष खुलाता-- 


अनुकम्पा का अथ कृपा है। या सब जीवा का अनुप्रह करना अनुकम्पा हे। या मैत्नीभांव 
का नाम अनुकम्पा है। या मध्यस्थ भावका रखना अनुहूम्पा हे। या शत्रुता का त्याग कर देने से 
शल्य रहित दो जाना अनुकम्पा है।४०४६।॥ इसका कारण केवल दशन मोहनीय का अनुदय है, 
क्योंकि मिथ्या ज्ञान के बिना किसी जीव में बेर भाव नहीं होता हे। ४४७ || परके निमित्त से अपने 
लिये या अपने निमिश्त से अन्य प्राणियों के लिये थोड़े भी सुश्ब, दुःखादि या मरण और जीवन की 
आर करना मिथ्या ज्ञान है || ४४८॥ ओर जिसके यह ज्ञान होता है वही मिथ्यारष्टि है और वह 
शल्यवाला है। वह अज्ञानवश दूसरे को मारना चाहता हे पर मार नहीं सकता। ४४६ । सब 
प्राणियों में जो समभाष धारण किया जाता हे वह परानुकऊम्पा हे ओर कांटे के समान शल्य का त्याग 
कर देना वाध्तब में स्वानुकन्पा हे | ४५० ॥ रागादि अशुद्ध मार्यों के सद्भाव में बन्ध ही होता है और 
जनके अभाव में बन्ध नहीं होता, इस लिये अपने ऊरर ऐसी कृपा करनी चाहिये जिससे रागादि 
धाव न हों | ४४१ ॥| 


दूसरा अध्याय २४३ 


आरस्तिक्यं तत्नसद्भावे स्वतःसिद्धे विनिश्चितिः । 

धमें हेती च धरमस्य फले चास्त्यादिमतिश्चितः || ४५२ ॥ 
अस्त्यात्मा जीवसंज्ञो यः स्वतःसिद्धो5प्यमूतिमान्‌ । 

चेतनः स्यादजीवस्तु यावानप्यस्त्यचेतनः | ४४३ ॥ 
अस्त्यात्माउनादितो बद्ध+ कममिः कामंणात्मकैः । 

कता भोक्ता च॒ तेपां हि तत्लयान्मोत्षभाग्भबेत्‌ ॥ ४५४४ ॥ 
अस्ति पृण्यं च पापं च तड़ेतुस्तत्फलं च ये । 
आख्रवाद्यास्तथा सन्ति तस्य संसारिशो5निशम्‌ || ४७५४ ॥ 


घिशेपार्थ -यहाँ अनुकम्पा की जो व्याख्या दी गई हे वह हृदयग्राहदी हे । हम केवल दया को 
ही अनुकम्पा समभते हैं। पर दया में एक प्रकार का अहंकार छिपा रहता है और वह अहंकार जीव 
में कहीं कहीं प्रशफुटित भी हो उठता हे । यही सबब है कि ग्रन्थकार अनुकम्पा की व्याख्या करते हुए 
धीरे घीरे बहुत भीतर चले गये हैं। उन्होंने ज्ञो अन्तिम परिशाम निकाला हे उसका भाष यह है 
कि यह मान लेना चाहिये कि कोई किसी का इंप्टानिष्ट नहीं कर सकता इस लिये मैं इसका इष्ट या 
अनिष्ट कर सकता हूँ ऐसे भावका न होना ही अनुकूम्पा हैं। ऐसी अनुकम्पा सम्यग्दशन के सद्भाव में 
ही प्राप्त होती हे इसलिये यह भी सम्यकत्व का गुण माना गया हैं। व्यवहार से यह अनुकम्पा दो 
प्रकार की मानी जाती है। एक स्वानुकम्पा ओर दूसरी परानुकम्पा। स्वानुकम्पा की प्राप्ति पिश्यात्व 
रूपी शल्य के त्याग से होती हे ओर इससे सब प्राणियां में जो समभाव जाग्रत होता है वह 
परानुकम्पा है। ये दोनों प्रकार की अनुकम्पाएं आधारभेद से दो कही गई हैं तत्त्वतः वे हैं. एक ही। 
अधिकतर लोगां का ध्यान बाहर की ओर विशेषरूप से रहता है | वे जाति कुल का जितना विचार 
करते हैँ उतना आत्मपरिणति का नहीं करते | हमने अज्ञानबश यह मान लिया हे कि यह ऊँच है और 
यह नीच हे। पर वास्तव में देखा जाय तो यह हमारे राग ठ्रंप का ही विपाक हे । ततक्त्वतः न कोई ऊँच 
होता दे ओर न कोई नीच ! यों तो जो कमपद में स्थित है अर्थात्‌ मिथ्याहृष्टि हैं वे सब नीच हैं ओर 
जो आत्मपद में स्थित हैं अर्थात सम्यस्टृष्टि हैं वे सब्र ऊँच हैं। सम्यग्द्शन की प्राप्ति के लिये जाति 
कुल आवश्यक नहीं । मिंथ्यात्व का अभाव आवश्यक हे। सो मिथ्यात्व का अभाव तो किसी भी जाति 
ओर किसी भी क्षेत्र में हो सकता हे । जाति और कुज्ञ तो कल्पित हैं इनके आश्रय से किसी में मोक्ष की 
प्राप्ति की योग्यता मानना और किसी में ऐसी योग्यता का न मानना मिथ्यात्व हे। जिसने ऐसे 
मिथ्यात्व का त्याग कर दिया दे वही सच्चा अनुकम्पा गुण का थारी है ऐसा यहां सममना 
चाहिये | ४४६-४५१ ॥ 


आस्तिकय गुण का विशेष खुलासा-- 


स्वतःसिद्ध तक्त्वों के सद्भाव में निश्वय भाव रखना तथा धम, धम के हेतु और घम के फल में 
आत्मा की अस्ति आदिरिप बुद्धि का होना आस्तिक्य हे | ४४५२॥ जो स्वतःसिद्ध है, अमू्त हे ओर 
चेतन हे वह आत्मां है। इसका दूसरा नाम जीव है। तथा इसके सिवा जितना भी अचेतन पदाथ 
है बह सब अजीव हे ॥ ४५३ ।| आत्मा अनादि काल से कामंण वर्गणारूप कर्मों से बँधा हुभा दे। 
और अपने को उन्हीं का कर्ता व भोक्ता मान रहा है। जब इनका क्षय कर देता है तब मुक्त हो जाता 
है ॥ ४४४ ॥ उस संसारी जीव के पुण्य, पाप, इनका कारण, इनका फल ओर आख्लरव आदि सदैव बने 
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अस्त्येव प्ययादेशाद बन्धो मोक्षश्व तत्फलम । 
अथ शुद्धनयादेशाच्छुद्ध: सर्वोषपि सवेदा ॥ ४५६ ॥ 


तत्रायं जीवसंज्ञो यः स्वसंवेद्यश्चिदात्मकः । 
सो5हमन्ये तु रागाद्या हेयाः पोद्लिका अमी || ४४७ ॥ 


श्त्याचनादिजीवादि वस्तुजातं यतो5खिलम । 
निश्चयव्यवहाराभ्यामास्तिक्यं तत्तथामति! ॥| ४४८ ॥ 


सम्यक्त्वेनाविनाभूतं स्वानुभृत्येैकलच्णम्‌ । 
आस्तिक्यं नाम सम्यक्‌ तत्‌ मिथ्यास्तिक्यं ततो5न्यथा ॥|४५९॥ 


ननु वे केवलज्ञानमेक प्रत्यक्षमथंतः । 
न प्रत्यक्ष कदाचित्तच्छेषज्ञानचतुश्यम्‌ | ४६० ॥ 


यदि वा देशतो<ध्यक्षमाक््यं स्वात्मसुखादिवत्‌ । 

५ न प ० (१ 
स्वसंवेदनग्रत्यक्षमास्तिक्यं तत्कुतोडथेतः ।. ४६१ ॥ 
सत्यमादद्रयं ज्ञानं परोक्तं परसंविदि । 
प्रत्यक्ष स्वानुभूती तु दढ़मोहोपशमादितः ॥ ४६२ ॥ 


स्वात्मानुभूतिमात्रं स्यादास्तिक्यं परमो गुणः | 
भवेन्मा वा परद्रव्ये ज्ञानमात्र परत्वतः || ४७६३ ॥ 


रहते हैं ।। १५५ ॥ इस प्रकार पयोयार्थिक नयकी अपेक्षा बन्ध भी हे, मोक्ष भी है ओर उनका फल 
भी है। किन्तु शुद्ध नयकी अपेक्षा सभी जीव सदा शुद्ध हैं ॥ ४५४६॥ उनमें एक जीव ही ऐसा है जो 
स्वसंवेद्य, चिदात्मक ओर 'सो5हम! प्रत्ययवेद्य होने से उपादेय हे। बाकी जितने भी रागादिक भाव 
हैं वे सब हेय हैं, क्यों कि वे पोद्लिक हैं।| ४५७ ।॥ इस प्रकार अनादि काल से चला आया समस्त 
जीवादि वस्तु समुदाय निश्चय और व्यवहार नयसे जो जेंसा माना गया है वह बेसा ही दे ऐसी 
बुद्धिका होना आस्तिक्य है॥ ४५८ ॥ 


जो सम्यक्त्व का अविनाभावी हे ओर जिसका स्वानुभूति एक लक्षण है वह सम्यक्‌ आस्तिक्य 
है ओर इससे विपरीत मिथ्या आसश्तिक्य हे।। ४४६ ।। 


शंका--वास्तव में एक केवल ज्ञान ही प्रत्यक्ष है बाकी के चारों ज्ञान कभी भी प्रत्यक्ष नहीं हैं 
॥ ४६० ।। अथव] अपने आत्मा के सुखादिक की तरह इन्द्रियजन्य ज्ञान एक देश प्रत्यक्ष हैं इसलिये 
झास्तिक्य भाव स्वसंवेदन प्रत्यक्ष का विषय केसे हो खकता है 


समाधान--यह कहना ठीक है तथापि आदि के दो ज्ञान पर पदार्थों का ज्ञान करते समय 
यद्यपि परोक्ष है तथापि दर्शन मोहनीय के उपशम आदि के कारण स्वानुभव के समय वे प्रत्यक्ष ही हैं 
॥ ४६२ ॥ प्रकृत में अपने आत्मा की अनुभूति ही आस्तिक्य नाम का परम गुण माना गया है। फिर 
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अपि तत्र परोक्षत्वे जीवादो परवस्तुनि | 
गांठ प्रतीतिरस्थास्ति यथा सम्यग्दगात्मनः | ४६४ | 
न तथास्ति प्रतीतियां [ तस्मिन्‌ ] मिथ्यादशः स्फूटम | 


दृड्मोहस्योदयात्तत्र श्रान्तेः सद्भावतो<निशम्‌ || ४६४ ।' 

ततः सिद्धमिदं सम्यक्‌ युक्तिस्वानुभवागमात्‌ । 

सम्यक्त्वेनाविनाभू तमस्त्यारितक्‍्यं गुणो महान्‌ ॥ ४६६ ॥ 
उक्तश्च-- 

संवेशो खिव्वेशो खिंदण गरुहा य उवसमो भत्ती । 

वच्छल्ल॑ं अणुकंपा अद्व गुणा हुँति सम्मत्ते ॥ 

उक्तगाथार्थम्त्रेडपि प्रशमादिचतुष्टयम्‌ । 

नातिरिक्त यतोःस्त्यत्र लक्षणस्योपलक्षणम्‌ ॥ ४६७ ॥ 


चना के 


चाहदे पर द्रव्य का ज्ञान हो चाहे मत हो, क्‍योंकि पर पदाथ पर है। ४६३ ॥ दूसरे यद्यपि जीवादि 
पर पदार्थ परोक्ष हैं तथापि इस सम्यग्दष्टि जीब को जेसी उनकी गाढ़ प्रतीति होती है ॥ ४६७।। बैसी 
उनकी स्पष्ट प्रतीति मिथ्या दृष्टि के कभी नहीं होतो, क्‍योंकि दशनमोहनीय के उदय से उसके निरन्तर 
भआ्रान्ति बनी रहती है ।| ४६५ || इसलिये युक्ति, स्रानुभव ओर आगम से यह भी भाँति सिद्ध होता है 
कि सम्यकत्व के साथ अविनाभाव सम्बन्ध रखनेवाछा आस्तिक्य नाम का महान गुण हे॥ ४६६॥ 
कहा भी हे 'संवेग, निवद, निन्दा, गहो, उपशम, भक्ति, वात्सल्य ओर अनुकम्पा ये सम्यक्त्व के आठ 
गुण हैं।! उक्त गाथा सूत्र में भी प्रशम आदि चारों ही कहे गये हैं अधिक नहीं क्‍यों कि इस गाथा सूत्र 
में लक्षण के उपलक्षण की बिवक्षा है ॥| ४६७ ॥। 


विशेषार्थ---आस्तिक्य गुण सम्यक्त्वका किस प्रकार लक्षण हे यहां यह बतलाया गया है। 
यह तो मानी हुईं बात है कि जिस दिया में मनुष्य बढ़ना चाहता है उसके अस्तित्वको स्वीकार किये 
बिना वह आगे नहीं बढ़ सकता | जिस प्रकार धनार्थी पुरुप धनवान, धन ओर धन प्राप्ति के साधन इन 
सबके अस्तित्व को मान कर ही धन की प्राप्ति के लिये प्रयन्नशील हो सकता है। उसी प्रकार जो मोक्षा- 
भिलाषी है उसे सब प्रथम भात्मा के स्वतन्त्र अस्तित्व का विश्वास करना होगा। इसके बाद किस 
कारण से बह बद्ध हे यह देखना होगा ओर फिर मुक्ति के साधनों की ओर भी ध्यान देना होगा। 
तभी बह मुक्ति के लिये प्रयन्नलतील हो सकता है। अन्यथा वह जो कुछ भी काय करेगा वह सब 
संसार को बढ़ानेबाला ही होगा। इस लिये अस्तिक्य गुण का यही माहात्म्य है कि इस जीव की 
प्रयोजनभूत जीवादि सात पदार्थों के सद्भाव में परम दृढ़ प्रतीति हो जाती है। कुछ छोगों ने छोक में 
आस्तिक ओर नास्तिक शब्द का प्रयोग भिन्न अथ में किया हे । बेदिकों का मत है कि जो वेद को नहीं 
मानते हैं वे नास्तिक हैं ओर वेद को माननेवाले आस्तिक हैं। इसके आगे ईश्वर की कल्पना प्रमुख 
रूप से रूढ होने पर यह माना जाने छगा कि ईश्वर को माननेवाले आस्तिक हैं ओर न माननेवाले 
नाश्तिक हैं। इस प्रकार हम देखते हैं कि यद्यपि आस्तिक शब्द का ग्रयोग अनेक प्रकार से हुआ हे 
पर यहां पर ज़ो स्वर को माननेवाला है उसी को ध्यान में रख कर आस्तिक शब्द का प्रयोग किया गया है । 
ईश्वर और बेद पर हैं। उनसे जीवात्मा का कोई प्रयोजन नहीं । मुख्य प्रयोजन तो स्थात्मतत्त्व के 
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अस्त्युपलक्षशं यत्तलज्षणस्यापि लक्षणम । 
. तत्तथास्त्यादिलक्यस्य लक्षणं चोत्तरसर्य तत्‌ ॥ ४६८ ॥ 


यथा सम्यक्त्वमावस्य संवेगो लक्षण गुणः | 
(5 
से चोपलक्ष्यते भक्तया वात्सल्येनाथवाहताम्‌ ॥। ४६९ ॥। 


तत्र भक्किरनोद्धत्यं वाग्वपुश्चेतसां शमात्‌ । 

वात्सल्यं तदृगुणोत्क्ेहेतवे सोद्यतं मन! || ४७० ॥ 
भक्निवाँ नाम वात्सल्यं न स्यात्‌ संवेगमन्तरा | 

स संवेगो दशो लक्ष्म द्वावेतावुपलक्षणम्‌ || ४७१ ॥ 


रवीकार से हे। यदि कोई यह मानता है कि ईइवर नहीं है तो उससे क्या बिगड़नेवाला है । मुख्य 
बिगाड़ तो अपने अस्तित्व को न मानने से ही होगा। इसी प्रकार वेद स्वात्मतक्त्व का निरूपण तो 
करते नहीं इस लिये उन्हें धमपुस्तक के रूप में यदि न स्वीकार किया जाय तो भी क्या हानि हे अथोत 
कुछ भी हानि नहीं । मुख्य हानि तो आत्मतत्त्व के प्ररूपक शाख का आदर न करने में हे । यही सबब है कि. 
यहां ऐसा आस्तिक्य गुण ही सम्यक्त्व का प्रयोजक माना गया है जो आत्मा के अस्तित्व को स्वीकार 
करके चलता है। ऐसा आस्तिक्य गुण सम्यग्टष्टि के ही होता हे अतः यह सम्यक्त्व का लक्षण हे 
यह उक्त कथन का तात्पये है ।। ०५२-४०६३ ॥। 


उपलक्षण का स्ररूप निर्देश करके भक्ति ओर वात्सल्य ये दोनों संबेग 
के लक्षण किस प्रकार हैं इतका खुलासा-- 


जो लक्षण का भी लक्षण हे वह उपलक्षण कहलाता है। क्योंकि जो आगे के लक्ष्य का लक्षण है 
वही प्रथम लक्ष्य का उपलक्षण है ॥| 2६८ || सम्यक्त्व भाव का संवेग गुण लक्षण है, इसलिये सम्यक्त्व 
भाव अरहन्तों की भक्ति और वात्सल्य से उपलक्षित हो जाता है । आशज्यय यह है कि सम्यक्त्व का संवेग 
गुण लक्षण है और अरहंतों की भक्ति और बात्सल्य ये दोनों गुण संवेग गुण के लक्षण हैं, इसलिये ये 
दोनों सम्यक्त्व के उपलक्षण प्राप्त होते हैं।। ४६५ || कर्मां का उपशम हो जाने से बचन, शरीर ओर चित्त 
का उद्धत न होना ही भक्ति है ओर सम्यकत्व के गुणों का उत्कप, करने के लिये मन का तत्पर रहना ही 
वात्सल्य हैं ।। ४७० ॥ भक्ति और वात्सल्य ये संवेग के बिना नहीं होते, इसलिये संवेग सम्यर्दशन का 
लक्षण हे ओर ये दोनों उसके उपलक्षण हैं।॥ ४७१॥ 

विशेषार्थ-पिछली उद्धत गाथा में सम्यक्त्व के आठ गुण बत्लाये गये हैं। उनमें से संवेग, 
उपशम और अनुकम्पा ये तीन तो वे हैं जिनका निर्देश पहले कर आये हैं। एक आस्तिक्य छूट गया है । 
अब निर्वेद, निन्‍्दा, गहों, भक्ति ओर वात्सल्य ये पांच गुण रह जाते हैं सो यद्यपि गाथाकार ने इनकी 
स्वतन्त्र परिगणना की है और इसलिये उन्होंने सम्यक्त्व के आठ गुण बतडछाये हैं पर पंचाध्यायीकार 
निवं दर के सिवा शेष चार को सम्यक्त्व के मूल गुण नहीं मानते। उनका मत दे कि निवंद तो संवेग का 
पर्यायवाची है इसलिये यह इस रूप में सम्यकत्व के मूल गुणों में सम्मिल्तित हो जाता है पर शेष चार 
सम्यक्त्व के लक्षण के लक्षण हैं अतः उन्हें उपलक्षण मानना चाहिये। प्रकृत में भक्ति ओर वात्सल्य ये 
किस प्रकार सम्यकत्व के लक्षण के लक्षण हैं इस बात का खुलासा किया गया है। जेसा कि ग्रन्थकार पहले 
बतला आये हैं प्रशम, संवेग, अनुकम्पा ओर आस्तिक्य ये चार सम्यक्त्व के लक्षण हैं और इनमें से संवेग 
गुण की अभिव्यक्ति भक्ति ओर वात्सल्य से होती है या जहां संवेग गुण होता है वहां भक्ति ओर वात्सल्य 
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इंडमोहस्योदयाभांवात्‌ प्रसिद्ध! प्रशमो गुणः । 
तत्राभिव्यजञकं वाह्माल्रिन्दनं चापि गहंणम्‌ ॥ ४७२ ॥। 
निन्दन तत्र दुर्वाररागादो दुष्टकमेणि । 

पश्चात्तापकरो बन्धो नापेकयों नाप्युपेक्षितः । ४७३ ॥ 
गहशं तत्परित्यागः पश्चगुर्वात्मसाक्षिकः । 

निष्प्रमादतया नूनं शक्तितः कर्महानये | ४७४ ॥ 
अर्थादेतद्द्वयं स्क्तं सम्यक्त्वस्योपलक्षणम्‌ । 

प्रशमस्य कषायाणामनुद्रेकाविशेषतः ॥। ४७५ ॥ 
शैषयुक्तं यथाम्नायाज्ज्ञातव्यं परमागमात्‌ । 

आगमाब्घेः पर पारं माद्ग्गन्तुं छ्ममः कथम्‌ ॥| ४७६ ॥ 


अवशय दोते हैं, इसलिये ये सम्यक्त्व के उपलक्षण हैं। अपने लक्ष्य के प्रति नम्र बतेन का नाम भक्ति हे 
और मन का झुकाव सदा उस ओर रहना वात्सल्य है। ये दोनों गुण संवेग के बिना नहीं हो सकते 
इसलिये ये मूल में संवेग के छक्ष ण माने गये हैं ओर यह बात बहुत कुछ अंश में ठीक भी है क्योंकि धर्म, 
धर्म का फल ओर परमेष्ठी इनमें प्रीति के होने पर उनमें भक्ति ओर वत्सछता न हो यह केसे हो सकता है ? 
यद्यपि वर्तमान में भक्ति ओर वत्सल्य स्त्रा्थभूछक भा देखे जाते हैं। अधिकतर छोग महावीर जी और 
पद्मपुरी अन्य अन्य कारणों से जाते हैं । कोई धन की अभिलाषा से वह! जाते हैं तो कोई पुत्रकामना को 
लेकर ही पहुँचते हैं इसलिये ये संवेग के लक्षण हैं. यह तो माना नहीं जा सकता। यदि कोई ऐसी आज्ंका 
करे तो उसका यह समाधान है कि यहां एसे भक्ति ओर वात्सल्य से मतलब हे जो जीवन संशोधन की 
दृष्टि से होते हैं । ऐसे भक्ति और वात्सल्य वास्तव में संवेग के ही प्रयोजक हैं. अतः इन्हें संवेग का लक्षण 
ओर सम्यक्त्व का उपलछक्षण कहा हे ॥ ४६८--४७१ ॥ 


निन्‍्दा और यह ये प्रशम गुण के लक्षण केसे हें हृतका खुलासा-- 


दर्शनमोहनीय के उदयाभाव से प्रशम गुण होता है और उसके निन्‍्दा और गही ये बाह्य 
रूप से अभिव्यंजक हैं | ४७२ ॥ वारण करने के छिये कठिन ऐसे रागादि दुष्ट कम के सद्भाव में बन्ध 
अवश्य होता दे जो न तो अपेक्षणीय है और न उपेक्षित भी है इस प्रकार पश्चाताप करना निन्दन है 
॥ ४७३॥ ओर प्रमाद रहित होकर शक्त्यनुसार कर्मों का नाश करने के लिये पांच गुरु ओर अपनी 
साक्षी पूबेक रागादि भावों का त्याग करना गहो है ॥ ४७४ ॥ यतः प्रशम गुण के समान इन दोनों 
गुणों में कषायों के अलुद्रेक की अपक्षा कोई विशेषता नहीं हूँ अतः ये दोनों वास्तव में सम्यक्त्व के 
उपलक्षण हैं यह ज्ञो पहले कहा हें सो बहुत ही अच्छा कहा हैँ ॥ ४७५॥ इस प्रकार पहले सम्यक्त्व 
के जिन गुणों का वर्णन कर आये हैं उनके सिवा होष कथन आम्नाय के अनुसार परमागम से जान 
लेना चाहिये, क्यों कि आगमरूपी समुद्र के उस पार जाने के लिये हम सरीखे जन केसे समथ 
हो सकते हैं। ४७६॥ 

विशेषाथ--प्रशम गुण के प्रकट होने में मुख्यतया अनन्तानुबन्धी का अभाव प्रयोजक है। निन्दा 
और गही ये गुण भी कषाय के अभाव से होते हैं इसी से इन्हें प्रभभ गुण का लक्षण ओर सम्यक्त्व का 
उपछक्षण बतलाया है। अपनी कम निर्मित्तक वर्तमान दुरबसस्‍्था पर पश्चाताप करना निन्‍्दा दे और 
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ननु सहशेनस्यैतल्लक्ष्यस्थ स्यादशेषतः । 

 किमथास्त्यपरं किश्विन्नच्णं तद॒दाद्य नः॥ ४७७ ॥ 

सम्यर्दशेनमष्टाड्रमस्ति सिद्ध जगत्रये । 

लक्षणं च गुणरश्चाड्ं शब्दाश्चेकाथवाचका: ॥ ४७८ ॥ 

निःशज्वितं यथा नाम निष्कांजितमतः परम । 

विचिकित्सावजे' चापि तथा दृष्टेरमूहता ॥ ४७९ ॥ 

उपबंहणनामा च सुस्थितीकरणं तथा । 

वात्सल्यं च यथाम्रायाद्‌ गुणो5प्यरिति प्रभावना | ४८० ॥ 

शह्वा भीः साध्वसं मीतिभयमेकामिधा अमी । 

तस्य निण्क्रान्तितों जातो भावों निःशक्धितोउ्थेतः ॥ ४८१ ॥ 

अरथवशादत्र सत्रे शंका न स्यान्मनीषिणाम । 

सच्मान्तरितद्रार्था: स्पुस्तदास्तिक्यगोचराः ॥ ४८२ ॥ 
रागादि भावों के त्याग के लिये प्रयत्नशील होना गहां हे । इनसे प्रशम गुण की अभिव्यक्ति होकर सम्य- 
क्त्व पुष्ट होता है इसमें सन्देह नहीं | यद्यपि लोक में अन्य कारण से भी लोग निन्द्रा और गहोां करते 
हुए पाये जाते हैं. पर ऐसी निन्दा ओर गहाँ संसारकी प्रयोजक होने से उपादेय नहीं मानी गई है । 
गहां तो ऐसी निन्‍दा ओर गहाँ प्रयोजक मानी गई है जो ज्ञीबन के संशोधन में उपयोगी हो ॥| ४७२-४७६ ॥॥ 


प्रकारान्तर से सम्यर्दर्शन का लक्षणनिर्देश-- 


शंका--लक्ष्यभूत सम्यग्दडान का क्या यही पूरा लक्षण हे या दूसरा भी कोई लक्षण है। यदि है 
तो इस समय हमार लिये वह कहिय ? 


समाध/न--सम्यग्द्शन के आठ अंग हैं यह बात तीन छोक में प्रसिद्ध है तथा लक्षण, गुण और 
अंग ये शब्द एकार्थ बाचक हैं ॥| ४७७०४७८ ॥ 


वे आठ अंग निम्न प्रकार हैं-- 


पहला निः:श्ंकित अंग है । उसके बाद दूसरा निष्कांक्षित अंग है। तीसरा निर्षिचिकित्सा अंग 
है। चौथा अमूढ्दृष्टि अंग है। पांचवां उपबूंहण अंग है। छठा सुस्थितीकरण अंग है। सातवां बात्सल्य 
अंग है ओर आठवां आम्नाय के अनुसार प्रभावना अंग है ॥ ४७९-४८० ॥ 


निःशंक्ित अंग का स्वरूप निर्देश-- 


हांका, भी, साध्वस, भीति ओर भय ये शब्द एकार्थवाचक हैं। इस भय के निकल जाने से जो 
भाव पैदा होता है वह वास्तव में निःशंकित अंग हैं।| ४८१ ॥ प्रकरण वश इसका यह भी अभिप्राय है कि 
इस गुण के कारण मनी५षी पुरुषों को जिनागम में है शंका नहीं होती हे, क्‍यों कि सूक्ष्म, अन्तरित और 
दूरबर्ती पटाथ उनके आस्तिक्य गुण के विषय रहते हैं। अर्थात्‌ वे जिगागम के अनुसार इन पदार्थों का 
अस्तित्व स्वीकार करते हैं इसलिये उन्हें इन पदार्थों का प्रतिपादन करनेवाले जिनागम में किसी भी 
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तंत्र धर्मादयः पत्मा। सच्मा। कालाणवो5णवः । 
अस्ति सच्मत्वमेतेषां लिड्नस्याचरदशेनात्‌ ।। ४८३ ॥ 


अन्तरिता यथा द्वीपसरिन्नाथनगाधिपाः । 
द्रार्था भाविनो3तीता रामरावशचक्रिणयः ॥ ४८४ ॥ 


न स्यान्मिथ्याद शो ज्ञानमेतेषां क्राप्यसंशयम । 

संशयस्यादिददेतोवें दृह़मोहस्योदयात्‌ सतः )। ४८४ ॥ 

न चाशइ्डथ परोक्षास्ते सद्दष्टगोचराः कुतः । 

तेः सह सन्निकर्षस्य साह्षिकस्याप्यसम्भवात्‌ ॥ ४८६ ॥ 
 अस्ति तत्रापि सम्यक्त्वमाहात्म्यं महतां महत्‌ । 

यदस्य जगतो ज्ञानमस्त्यास्तिक्यपुरस्सरम्‌ ॥। ४८७ ॥ 

नासम्भवमिदं यस्मात्‌ स्वभावो5तकंगोचरः । 

अतिवागतिशयः सर्वो योगिनां योगशक्तिवत्‌ || ४८८ ॥ 


अस्ति चात्मपरिच्छेदि ज्ञानं सम्यग्दगात्मनः । 
स्वसंवेदनप्रत्यक्ष॑ शुद्ध सिद्धास्पदोपमम ।। ४८९ ॥ 


यत्रानुभूयमाने5पि सर्वेराबालमार्त्मन । 
मिथ्याकमंविषाकादे नालुभूतिः शरीरिणाम्‌ | ४९० ॥ 


सम्यग्दृष्टे: कुदष्टेश्च स्वादुभेदो5स्ति वस्तुनि । 
न तत्र वास्तवों भेदों वस्तुसीम्नोडनतिक्रमात्‌ ॥| ४९१ ॥ 
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प्रकार की ज्ंका नहीं होती ॥ ४८२ ॥ इन तीन श्रकार के पदार्थों में धमोदिक द्रव्य कालाणु और पुद्गल 
परमाणु ये सूक्ष्म पदार्थ है, क्यों कि इन्द्रियों द्वारा इनके साधक साधन का ज्ञान नहीं होता इस लिये ये 
सूक्ष्म माने गये हैं ॥ ४८३ ॥ द्वीप, समुद्र ओर भूत काल में हुए तथा भविष्यत्‌ काछ में होने वाले राम, 
रावण और चक्रवर्ती दूरबती पदार्थ हैं ॥ 2८४ ॥ मिथ्यादृष्टि जीव के इन पदार्थों का निःश्ंसय ज्ञान कभी 
भी नहीं होता, क्यों कि उसके संशय का मूल कारण दशनमोहनीयका उदय पाया जाता है॥ ४८०॥ वे 
सूक्ष्म आदि पदार्थ परोक्ष हैं ओर उनके साथ इन्द्रिय सन्निकर्प भी सम्भव नहीं है इस लिये वे सम्यग्टरष्टि के 
विषय कैसे हो सकते हैं यदि कोई ऐसी आज्ञंका करे सो एसी आशंका करना भी ठीक नहीं है, क्‍यों कि इस 
विषय में भी सम्यग्दष्टियों के सम्यक्त्व का बड़ा भारी माहात्म्य हे जिससे उनके इस जगका आध्तिकता को 
लिये हुए ज्ञान होता है।। ४८६-४८७ ॥ ओर यह बात असंभव भी नहीं दे, क्यों कि स्वभाव तक का विषय 
नहीं होता | जेसे योगियों की योगशक्ति वचन अगोचर है वेसे यह सब अतिशय भी बचन अगोचर है 
॥ ४८८ ॥ सम्यग्दृष्टि जीव के आत्मा को जाननेवाला स्वसंवेदन प्रत्यक्ष नाम का ज्ञान होता है जो सिद्धों के 
समान शुद्ध होता दे ॥ ४८९ ॥ यद्यपि वृद्ध जनों से लेकर बालक तक सबको आत्मा का अनुभव होता हे 
तथापि मिथ्यात्त कपम्ते के उदय से जीवों को इसकी अनुभूति नहीं होती ॥| ४५० ॥| 
सम्यर्दष्टि ओर मिथ्यादृष्टि को जो वस्तु का स्वाद आता है उसमें भेद दे किन्तु बस्तु में वास्तविक सेद्‌ 
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अन्र तात्पयमेबैतत तत्तेकतत्त्वेषपि यो अ्रमः । 

शक्षायाः सो5पराधो5स्ति सा तु मिथ्योपजीविनी ॥ ४९२ ॥ 
नन्ु शह्लाऊृतो दोषो यो मिथ्यानुभवों नुणाम्‌ । 

सा शक्भापि कृतो न्यायादस्ति मिथ्योपजीविनी ॥ ४९३ ॥ 
अत्रोत्तरं कुदृष्टियं: स सप्तभिभयेयुतः । 

नापि स्पृष्टः सुदृष्टियः स सप्तमिमयेमेनाकू ॥ ४९४ ॥ 
परत्रात्मानुभूतेवें बिना भीतिः कुतस्तनी । 

भोतिः पर्यायमूढानां नात्मतक्तेकबेतसाम्‌ ॥ ४९४ ॥ 


ततो भीत्यानुमेयो5स्ति मिथ्याभावो जिनागमात्‌ । 

सा च भीतिरवश्य॑ स्याड्रेतुः स्वानुमवक्षते! | ४९६॥ 
अस्ति सिद्ध परायत्तो भीतः स्वानुभवच्युतः । 

स्वस्थ्यस्य स्वाधिकारत्वान्ूनं भीतेरसम्मवात्‌ ॥॥ ४९७ ॥ 
ननु सन्‍्ति चतस्रोअपि संज्ञास्तस्यास्य कस्यचित्‌ | 

अवोक्‌ च तत्परिच्छेदस्थानादस्तित्वसम्भवात्‌ | ४९८ ॥ 
तत्कथं नाम निर्माकः स्ंतो दृष्टिवानपि | 
अप्यनिष्टार्थंसंयोगादस्त्यध्यक्॑ प्रयलवान्‌ ॥ ४९५९ ॥ 


नहीं है क्योंकि वस्तु सीमा का उल्लंघन कभी नहीं होता ॥०९१॥ इसका यही तात्पय हे कि दोनों के विषय- 
भूत पदाथे के एक होने पर भी जो श्रम होता है वह शंका का अपराध दे ओर बह ज्ञंका मिथ्यात्व के 
उदय के साथ होनेवाली हे ॥ ४९२ ॥ 
शंका--मनुष्यों को जो मिथ्या अनुभव होता है वह यदि अंकराकृत दोष है तो वह शंका भी 
मिथ्यात्व कर्म के उदय से होती हैँ यह किस युक्ति से जाना जाता हे ? 
समाधान--इसका उत्तर यह हूँ कि जो मिथ्यादृष्टि हें बह सात भय सहित है और जो सम्यग्दृष्ठि 
है वह सात भयों से थोड़ा भी स्पष्ट नहीं हे ॥| ४९३--४९४ ॥ भय उन्हीं को होता है जो पर में आत्मत्व 
का अनुभव करते हैं। इसके बिना भय केसे हो सकता है। वास्तव में जो पर्यायबुद्धि जीव हैं उन्हीं को 
भय होता है, जिनका चित्त केवल आत्मतत्त्व में गा हुआ है उन्हें भय नहीं होता || ४९५ ॥ इसलिये भय 
के सद्भाव से मिथ्याभाव का अनुमान किया जाता है ओर वह भय स्वानुभव के विनाश का अवश्य हेतु 
है यह जिनागम से जाना जाता है॥ ४९६ ॥ यह बात सिद्ध हे कि जो पराधीन है बह भय सह्दित है 
और आत्मानुभव से च्युत है, क्योंकि स्वस्थ पुरुष स्वाधिकारी होता हे इसलिये उसके भय का पाया जाना 
असंभव है ॥ ४९७ ॥ 
'शंका-सम्यग्दृष्टियों में से किसी किसी सम्यग्दष्टि के चारों ही संज्ञाएँ होती हैं, क्योंकि 
जिन गुणस्थानों में इनकी व्युच्छित्ति होती है उससे पहले इनका अस्तित्व पाया जाता है, इसलिये 
सम्यग्टड्टि जीव सब श्रकार से निर्भीक होता है यह केसे सम्भव हे। दूसरे अनिष्ट अर्थ का संयोग होने पर 
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सत्यं भीकोअपि निर्भीकस्तत्स्वामित्वाय भावतः । 

रूपि द्रव्यं यथा चछुः पश्यदपि न पश्यति | ५०० ॥ 
सन्ति संसारिजीवानां कर्माशाश्चोदयागताः । 

मुश्यन्‌ रज्यन्‌ टविपस्तत्र तत्फलेनोपयुञ्यते || ५०१ ॥ 


एतेन हेतुना ज्ञानी निःशंको न्‍्यायदशेनात | 

देशतोप्यत्र मूर्च्छायाः शंकाहेतोरसम्मवात्‌ ॥ ४०२ ॥ 
उससे बचने के लिये वह प्रयत्न भी करता है यह बात भी हम प्रत्यक्ष से देखते हैं, इसलिये भी बह भय 
रहित है यह बात कैसे सम्भव है ९ 

समाधान--यह कहना ठीक है तो भी बह अपने को उनका रवामी आदि नहीं मानता, इसलिये 

भय सहित होकर भी बह निर्भय हे। जेसे चक्षु रूपी पदार्थ को देखता हुआ भी नहीं देखता है वैसे यह 
भी भय सहित होकर भी निर्भय ही हे | ४९८--'५०० ॥ संसारी जीवों के सत्ता में स्थित कर्म सदा ही 
उदय में आते रहते हैं जिससें यह जीव उनमें मोह, राग ओर इष करता हुआ उनके फल को भोगने के 
लिये बाध्य होता है | ५०१ ॥ इस कारण से ज्ञात होता हे कि ज्ञानी जीव निःड्ंक हे क्योंकि इसके आंका 
का कारण एकदेश भी मूच्छा नहीं पाई जाती है | ५०२॥। 


विशेषार्थ--सम्यग्दहान के हो जाने पर आत्मा में जिन विशेषताओं का उदय होता है उनका 
निरदेश आचार्यों ने आठ अंगों के रूप में किया हे उनमें से पहला निःशंंकित अंग है । ञ्ंका के दो अर्थ हैं-- 
एक भय ओर दूसरा प्रगाढ़ श्रद्धा का अभाव । सम्यग्दृष्टि इन दोनों दोषों से मुक्त हो जाता हे | वह जानता 
है कि प्रत्येक पदार्थ का परिणमन अपने आधीन है, कोई किसी का न कत्ता है, न ह्ता है, न भत्तो हे ओर 
न धर्ता हे । माना कि विश्व के पदार्थों का परम्पर निमित्त नैमित्तिक सम्बन्ध देखा जाता हे पर इसका 
यह अथ नहीं कि किसी भी वम्तु का परिणमन निमित्ताधीन होता हूं । यदि विवक्षित वस्तु का परिणमन 
निमित्ताधीन मान लिया जाय तो निमित्त का परिणमन अन्य निमित्त के आधीन मानना पड़ेगा जिससे 
अनवस्था दोष प्राप्त होगा इसलिये उचित यही हे कि प्रत्येक बर्तु का परिणमन अपने अपने आधीन मान 
लेना चाहिये । यही सबब है कि सम्यम्टष्टि सदा काल निर्भय रहता हे । वह अपने उत्थान और पतन का 
जबाबदार अपने आप को म।नता है। वह अपनी कमजोरी और उन्नति के बीज भी अपने में ही देखता 
है । इससे वह कमजोरी को भीतर से हटाने का प्रयत्न करता हे ओर उन्नति के पथ पर अग्रसर होता है । 
यद्यपि सम्यग्दृष्टि आत्मा के भय के निमित्त पाये जाते हैं ओर वह उन उपायों स बचने का भी प्रयत्न 
करता हे जो हानिकर प्रतीत होते है. फिर भी उसकी भीतर से यही श्रद्धा रहती हे कि मेरी जो शुभा- 
शुभ गति दोनेबाली दे उसका वारण कोई नहीं कर सकता, इसलिये भय के कारण उपस्थित होने पर भी 
वह भयभीत नहीं होता । वह तब भी आत्मनिधि की रक्षा करने में जुटा रहता है। यह प्रथम वृत्ति है 
जो सम्यग्द्शन के माहात्म्य से जाग्रत होती है। दूसरी वृत्ति जो उनके प्रकट होती है वह हे प्रगाढ़ श्रद्धा । 
कदाचित्‌ पर्वत डिग सकता है, समुद्र अपनी मयोदा छोड़ सकता हे पर सम्यर्दृष्टि की श्रद्धा रंचमात्र भी 
नहीं डिगने पाती वह तरूवार पर चढ़ाये गये पानी के समान अकम्प बनी रहती है। वह मानता है कि 
व्यक्ति स्वातंत्रय के अग्रदूत वीतराग प्रभु ने विश्व और उसमें स्थित तत्त्वों के बिषय में जो कुछ भी कहा 
है बह सब सत्य है। मेरा आत्मा उनके द्वारा बतछाये गये मांगे पर चलने से ही बन्धन मुक्त होकर 
सब॑तन्त्र स्व॒तन्त्र हो सकता है। पूर्ण और अविनाशी स्वतंत्रता का अनुभव तभी आ सकता हे ज़ब में 
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रवात्मसश्वेतनं तस्य कीदगस्तोति चिन्त्यते । 
येन कर्मापि कुर्वाशः कमंणा नोपयुज्यते ॥ ४०३ ॥। 


तत्र भीतिरिहामृत्र लोके वे वेदना मयम्‌ । 
चतुर्थी मीतिरत्राणं स्यादगुप्तिस्तु पश्चममी ॥ ४५०४ ॥ 


भीतिः स्याद्वा तथा मृत्युर्भीतिराकस्मिकं ततः । 
क्रमादुदेशिताश्वेति सप्तैताः भीतयः स्मृताः ॥ ४०४ ॥ 


तत्रेह लोकतो भीतिः क्रन्दितं चात्र जन्मनि । 
इष्टार्थस्य व्ययो मा भून्मा भून्मेडनिष्टसज्ममः ॥ ४०६ ॥ 


स्थास्यतीदं धनं नो वा दैवान्मा भूदरिद्रता । 
इत्याद्याधिश्चिता दग्धुं ज्वलितेवादगात्मतः ।| ५०७ ॥ 


भर्थादज्ञानिनो भीतिभीतिन ज्ञानिनः कचित्‌ । 
यतोउ5स्ति हेतुतः शेपाद्विशेषश्चानयोमहान्‌ || ५०८ ॥ 
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उनके द्वारा बतलाये गये मार्ग पर चल कर पूछ स्वावरूम्बी बनने का प्रयत्न करूंगा । इसलिये वह सूछम, 
दृरवर्ती और व्यवहित सभी पदार्थों के अस्तित्व को उसी प्रकार मानता है जेसा जिनेन्द्रदेव ने प्रतिपादन किया 
है। ये दो ऐसी महान वृत्तियाँ हैं जो सम्यग्दष्टि के जीवन में स्व भावतः उद्भूत होती हैं। पर इसका यह अर्थ 
नहीं कि बह अन्धानुसत्ता होता ह। वास्तव में होता तो हैँ वह परम विवेकी ओर सदा अपने विज्ञाल 
अनुभव से ही काम लेनेवाला उसके बाहर वह कभी भी नहीं जाता | पर अनु धव ओर पदाथ-व्यवस्था का 
सामंजस्य अन्य प्रकार से बेठता नहीं, इसलिये उसकी सूक्ष्म ओर विवेकशालिनी बुद्धि तक्त्वव्यवस्था को 
उक्त प्रकार से स्वीकार करती हे | इस प्रकार यह सम्यकत्व का प्रथम गुण हे जो निःशंकित रूप में 
प्रस्फुटित होता है यह उक्त कथन का तात्पय है ॥ ४८१--५०२ ॥ 








भय के सात भेद-- 


सम्यग्दृष्टि के अपने आत्मा का अनुभव कैसा होता है अब इसका विचार करते है जिससे कम 
को करता हुआ भी वह कम से अथोत्‌ कम जन्य पयौय में उपयुक्त नहीं होता ॥ ५०३ || पहला इह छोक 
भय, दूसरा पर छोक भय, तीसरा वेदना भय, चोथा अत्राण भय, पांचवां अगुप्ति भय, छठा मृत्यु भय 
ओर सातवां आकस्मिक भय इस प्रकार क्रम से ये सात भय कहे गये ज्ञानना चाहिये ॥ ५०४-५०५ 


इस लोक के भय का निर्देश करके वह सम्यरदृष्टि के क्यों नहीं होता इस बात का विचार ««- 


इस जन्‍म में मरे इष्ट पदाथ का वियोग न हो जाय ओर अनिष्ट पदार्थ का संयोग न हो जाय 
ऐसा बिछाप करना इह लोक भय है ॥ '५०६। न जाने यह धन स्थिर रहेगा या नहीं, देव योग से कहीं 
दरिद्रता प्राप्त न हो जाय इत्यादि रूप से मानसिक व्यथारूपी चिता मिथ्यारष्टि को जलाने के ढिये सदेव 
जहती रहती है ५०७ ॥ तात्पय यह है कि भय अज्ञानी जीव के ही होता दे ज्ञानी जीव के कभी सी भय 
नहीं होता, क्यों कि यह बात परिशेष न्याय से ज्ञात होती है कि ज्ञानी ओर अज्ञानी जीव में बड़ा 
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अज्ञानी कमनोकम भावकर्मात्मकं च यत्‌ । 
मनुते सवमेवैतन्मोहादद्वेतवादवत्‌ ॥॥ ४००९ ॥ 


विश्वाद्धिन्नोडपि विश्व स्त्रं कुवन्नात्मानमात्महा । 
भृत्वा विश्वमयों लोके भयं नोज्कति जातुचित्‌ ॥ ५१० ॥ 


तात्पय सबेतो5नित्ये कमंणः पाकसम्भवात्‌ । 
नित्यबुद्धथा शरीरादो भ्रान्तो मीतिमु॒पेति सः ॥ ५११ ॥ 


सम्यर्दृष्टिः सदेकत्वं स्व॑ समासादयज्निव । 
यावत्कर्मातिरिक्तत्वाच्छुडू मत्येति चिन्मयम्‌ ॥ ४१२ ॥ 


शरीरं सुखदुःखादि पृत्रपोत्रादिकं तथा । 
हर ] (३ रूपमयेति 
अनित्यं कमेकायत्वादस्व सः॥ ५१३॥ 


लोको5यं में हि चिन्नोको ननं नित्यो5स्ति सोड्थंतः । 
नापरोलोकिको लोकस्ततो भीतिः कुतो5स्ति मे ॥॥ ५१४ ॥ 


स्वात्मसश्वेतनादेवं ज्ञानी ज्ञानेकतानतः । 
इृह लोकभयान्पुक्तो मुक्तस्तत्कमंबन्धनात्‌ | ५१५ ॥ 


अन्तर हे ॥ ५०८ || यतः अज्ञानी जीब कम, नोकम ओर भावकमंमय है अतः वह इस सबको मोहबड़ा 
अद्वतवाद के समान अपने से अभिन्‍न मानना है।। ५०६ || वह आत्मघाती विश्व से भिन्‍न होकर भी 
अपने आत्मा को विश्वमय मान बेठा हे शोर इस प्रकार विश्वमय होकर लोक में कभी भी भय से मक्त 
नहीं हो पाता ॥ ५१० ॥ तात्पय यह हैँ कि यद्यपि झरीरादि सबथा अनित्य हैं तो भी वह मिथ्यात्व कम के 
उदय से इन में नित्य बुद्धि रख कर अ्ान्त हो रहा हू जिससे वह भय को प्राप्त होता है ॥ ५११ ॥ किन्तु 
सम्यग्दष्टि जीव सदा ही अपने आत्मा में एकत्व का अनुभव करता है । वह उसे सब कर्मों से भिन्‍न, शद्भ 
ओर चिन्मय मानता है ॥ ५१२ ॥ वह दारीर, सुख, दुःख, पुत्र ओर पोन्र आदिक को अनित्य मानता है 
ओर कम जन्‍्य होने से इन्हें आत्मा का स्वरूप नहीं मानता । ५१३ ॥ वह ऐसा विचार करता है कि यह 
चंतन्य लोक ही मेरा छोक हैं। वह वास्तव में नित्य ह । इससे भिन्‍न अलोकिक लोक नहीं है इस टिये 
मुझे भय केसे हो सकता हैं ॥ ५१४॥ इस ग्रकार सम्यम्दृष्टि जीव अपने आत्मा का अनुभव होने के कारण 
ज्ञानानन्द में लीन रहता है । जिससे बह इस छोक सम्बन्धी भय से सदा मुक्त रहता है और इसके कारण- 
भूत कम बन्धन से भी अपने को मुक्त अनुभव करता हैं, ॥ ५१५ ॥ 


विशेषार्थ - यहां इस लोक सम्बन्धी भय का निदश करके सम्यग्द्रष्टि के वह नहीं होता यह 
बतलाया गया है । उक्त कथन का सार यह है कि सम्यग्दृष्टि को यह वाम्तविक ज्ञान हो जाता है कि जब 
य शर्रर, स्त्री, पुत्रादि भिन्‍न हैं ओर में भिन्‍न हूं तब मुझसे इनका वियोग होना निश्चित है। मैं क्‍यों इनके 
संयोग बियोग में हप विषाद करूं या दुखी होऊं या इनके वियोग की कल्पना से भयभीत होऊं। यही 
सबब हे कि वह इस छांक सम्बन्धी भय से सदा मुक्त रहता है | ५०६-४१५॥ 

३० 
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परलोकः परत्रात्मा भाविजन्मान्तरांशभाक्‌ । 
ततः कम्प इव त्रासो भीति! परलांकतो5स्ति सा ४१६ ॥ 


भद्रं चेजन्म स्वलोंके माभून्मे जन्म दुगंतो । 
इत्यादाइुलितं चेतः साध्वसं पारतोकिकम्‌ ॥ ११७ ॥ 


मिथ्यादष्टेस्तदेवास्ति मिथ्याभावेककारणात्‌ । 
तद्विपक्षस्थ सद्रृष्टेनौस्ति तत्तत्र व्यत्ययात्‌ ॥| ५१८ ॥ 
बहिच्श्रिनात्मज्ञो मिथ्यामात्रेकभूमिकः । 

स्वं समासादयत्यज्ञ। कम कमेफलात्मकम्‌ ॥ ५१९ ॥ 
ततो नित्य॑ भयाक्रान्तो वर्तते आ्रान्तिमानिव । 

मनुते सगतृष्णायामम्मोभारं जनः कुधीः ॥ ४२० ॥ 


अन्तरात्मा तु निर्भीकः पदं निर्मयमाश्रितः । 
भीतिहेतोरिंहावश्यं अ्रान्तेस््राप्यसम्भवात्‌ ।। ५२१ ॥ 


मिथ्याश्रान्तियेदन्यत्र दशुनं चान्यवस्तुनः । 
यथा रज्जो तमोहेतो; सर्पाध्यासाद द्रवत्यथी।;॥ ५४५२२ ॥ 


स्वसंवेदनग्रत्यक्ष॑ं ब्योतियों वेच्यनन्यसात्‌ 
स विभेति क॒ुतो न्‍्यायादन्यथा5प्रवनादिह || १२३ ॥ 


माहरमकतरमयन्‍राग ५ ५ ० सकती गा 2 १९ ७ रक.॥ पार फायर नानी धन रे पमन- किकन- नाम ७ जे हीं फिल्‍मी ७ जी | जी 


पर लोक के भय का निर्देश करके वह सम्यर्दर्टि के क्यों नहीं होता इसका विचार -- 


आगामी जन्‍्मान्तर को प्राप्त होने वाले पर भव सम्बन्धी आत्मा का नाम ही पर छोक है । इस 
के कारण जीव को कम्प के समान दुःख होता है इस लिये ऐसे भय को पर छोक भय कहते हैं ॥| ५१६॥ 
यदि इस छोक-में जन्म हो तो अच्छा हे, दुरगंति में मेरा जन्म मत होवे इत्यादि रूप से चित्त का आकुछित 
होना ही परछोक भय है।॥ ५१७॥ मिश्याहृष्टि जीव के ऐसा भय अवश्य पाया जाता है, क्‍यों कि इसका 
कारण एकमात्र मिथ्याभाव है। किन्तु इससे विपरीत सम्यग्टरष्टि के यह भय नहीं पाया जाता हे क्‍यों कि 
इसके भिशथ्याभाव का अभाव हो गया हे ॥ ५१८ ॥ सिश्यादृष्टि जीव अपनी आत्मा को नहीं पहिचानता है, 
क्‍यों कि वह एकमात्र मिभ्या भूमि में स्थित दे। वह मूर्ख अपनी आत्मा को कम और कम फल 
रूप ही अनुभव करता हे॥ ५१०॥ इस लिये अश्रमिष्ठ पुरुष क समान वह निरन्तर ह। भयाक्रान्त रहता 
है | ठीक ही हे क्यों कि अज्ञानी जीव मृग तृष्णा में ही जल समझ बैठता है ।। ५२० ॥ किन्तु जो अन्त- 
रात्मा हे वह निभय पद को प्राप्त होने के कारण सदा ही निर्भाक हे, क्यों कि भय की कारणभूत अ्रान्ति 
इसके नियम से नहीं पाई जाती हे ॥ ५२९ || जो अन्य पदाथ में किसी अन्य पदाथ का ज्ञान होता हे वह 
मिथ्या श्रान्ति कहलाती है | जसे कि अज्ञानी जीव अन्धकार के कारण रस्सी में सप॑ का निश्चय हो जाने 
से डर कर भागता है बेसे ही मिथ्यादष्टि भी सिथ्यात्व के कारण कम और कम फल में आत्मा का निश्चय 
कर लेने से डरता रहता है ।। ५२२ ॥ किन्तु जो स्वसंवेदन प्रत्यक्ष रूपी ज्योति को अपने से अभिन्न जानता 
है वह कैसे डर सकता है, क्‍यों कि उसे ज्ञात रहता है कि कोई भी काय अन्यथा नहीं हो सकता है ॥५२३॥ 


दूंसंरा अध्याय २३५ 


वेदना55गन्तुका बाधा मलानां कोपतस्तनों । 
भीतिः ग्रागेव कम्प) स्यान्मोहाद्या परिदेवनम ॥| ५२४ ॥ 


उल्लाधो5हं भविष्यामि माभून्मे वेदना क्रचित । 
मूच्छैंव वेदनाभीतिश्चिन्तनं वा मुहुमुहः ॥ ४२५ ॥| 


अस्ति नून॑ कुच्टटे! सा दृष्टिदोपेकहेतुतः । 
नीरोगस्यात्मनोउज्ञानान्न स्यात्सा ज्ञानिनः क्वित्‌ || ५२६ ॥ 


पुदलाद्विन्नचिद्धान्नो न में व्याधिः कुतो मयम्‌ । 
व्याधिः सर्वा शरीरस्य नामृतस्पेति चिन्तनम्‌ ॥॥ १२७॥ 


यथा भ्रज्वलितो वन्हिः कुटीरं दहति स्फुटम । 
न ददति तदाकारमाकाशमिति दशनात्‌ ॥ ५२८ ॥ 


स्पशैनादीन्द्रियारथेषु प्रत्युत्पन्नेषु भाविषु 
नादरो यस्य सोउ्स्त्यथान्निभीकों वेदनाभयात्‌ ॥ ४२९ ॥ 


विशेषार्थ--मिथ्यादृष्टि जीव को कभी भी अपने स्वरूप का भान नहीं होता वह मिथ्यात्ववश 
कम निमित्तक विविध अवस्थाओं को ही अपनी मानता रहता हूँ इस लिये वह देवादि पर्यायों को अच्छा 
ओर नरकादि पर्यायों मो बुरा मान कर दुगति से सदाही भय खाता रहता है। वह यह विचार तो नहीं करता 
कि जिन कारणों से संसार में परिभ्रमण करना पड़ता हे उन्हें दूर किया जाय किन्तु उनके वशीभूत होकर 
यही विचार करता रहता दूँ कि मुझे दुर्गंति की प्राप्ति न होकर सदा ही सुगति की प्राप्ति होती रहे । ऐसे 
विचार के कारण आप्ति होनेवाले भय का नाम ही परछाक भय है। यह भय सम्यग्दृष्टि के कभी नहीं 
होता क्‍यों कि वह सदा बरहिलोक से मुक्त होकर अन्तर्छोंक में विचरता रहता है, इस लिये बह कर्म और 
कम के निमित्त से होने वाले कार्या को अपना नहीं मानता यह उक्त कथन का सार है ॥५१६-५२३॥ 


वेदना भय का निर्देश करके वह सम्पर्धाए्ट के नहीं होता इसका खुलाता-- 


शरीर में बातादि मलां के कुपित होने से जो बाधा उत्पन्न होती है बह वेदना कहलाती है । इस 
वेदना के पहले ही शरीर में कम्प हं।ने लगता है। अथवा माहबश यह जीव बिछाप करने रूगता है । 
इसी का नाम वेदना भय है ॥ ५२४ ॥ में नीरोग हो जाऊं, मुझे वेदना कभी भी न हो इस प्रकार की 
मूच्छो का होना या इस प्रकार बार बार चिन्तवन करना ही वेदना भय हे ॥ ५२५ ॥ वह वेदन भय 
मिथ्याद्शन के कारण नीरोग आत्मा का ज्ञान न होने से मिथ्यादृष्टि जीव के नियम से होताहै । किन्तु ज्ञानी 
ज्ीब के बह कभी भी नहीं पाया जाता ॥ ५२६ | ज्ञानी जीव विचार करता हे कि आत्मा चेंतन्यमात्र का 
स्थान दे जो पुदूगल से भिन्न हें इस लिये जब कि मुझे व्याधि ही नहीं तब भय केंसे हो सकता है । जितनी 
भी व्याधियाँ हैं वे सब शरीर में ही होती हैं अमृत आत्मा में नहीं।।| ५२७॥ जेसे ग्रदीप्र हुई अभप्नि 
धोपड़ी को जाती द्वे कन्तु झोपड़ी के आकार रूप से स्थित हुए आकाश्ञ को नहीं जछाती यह प्रत्यक्ष 
दिखाई देता है बेसे ही व्याधि शरीर में होती है आत्मा में नहीं यह भी अनुभव सिद्ध दे [५२८ || 
जसका रपझेन आदि इन्द्रियों के बर्तम।न काछीन ओर भविष्यत्‌ कालीन विषयों में आदर नहीं हैँ वही 
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व्याधिस्थानेषु तेषूच्चेनासिद्रो।नादरों मनाक्‌ । 
बाधाहेतोः स्वतस्तेषामामयस्याविशेषतः || ४५३० ॥ 
 अत्राणं क्षणिकेकान्ते पक्ते चित्तत्नणादिवत्‌ । 
नाशाटआगंशिनाशस्य त्रातुमक्षमतात्मन! ॥ ४३१ ॥ 
भीतिः ग्रागंशनाशात्स्यादंशिनाशभ्रमो>न्वयात्‌ । 
मिथ्यामात्रेकदेतुत्वान्रूनं मिथ्याइशो5स्ति सा ॥ ५३२ ॥ 
शररां पयेयस्यास्तंगतरयापि सदन्वयात्‌ । 
तमनिच्छल्रिवाज्ञः स त्रस्तो&स्त्यत्राशसाध्वसात्‌ | ५३३ !। 
सद्दृष्टिस्तु चिदंशे! स्वैं: क्षणं नष्टे चिदात्मनि । 
प्श्यन्न्टमिवात्मानं निभयोज्ाणमीतितः ॥ ५३४ ॥ 


द्रव्यतः क्षेत्रतश्चापि कालादपि च भावतः । 
नात्रायमंशतोउप्यत्र कुतस्तद्धि महात्मतः ॥ ४३४ ॥ 


वास्तव में वेदना भय से निर्भाक है।। ५२९ || सम्यग्दष्टि जीव के व्याधियों के आधारभूत इन इन्द्रियों के 
विषयों में अत्यन्त अनादर भाव का पया जाना असिद्ध नहीं हे, क्यों कि वे स्वयं बाधा की कारण हैं. 
इस लिये उनमें रोग से कोई भेद नहीं || ५३० ॥ 

विशेषार्थ--द्रीर में बातादि राग या रोग के कारण देख कर डरना बेदना भय है। यह भय 
उसी के होता है जिसके झरोर में अहंकार भाव होता हूँ | सम्यग्हष्टि के यह भय कभी नहीं होता, क्‍यों कि 
बह शरीर ओर दारीराश्रित क्रियाओं से अपने आत्मा को भिन्न अनुभव करता है ! वह जानता है कि 
शरीर जड़ है ओर में चतन हूँ, शरीर मूत है ओर में अमूते हूं , शरीर सदा काछ अनेक रोगों का घर है 
और मैं नीरोग हूं फिर मुझे किस बात का भय करना चाहिये | मुझे तो सदा ही निर्भय रहना चाहिये | 
यही कारण है कि वह सदा वेदना भय से भी मुक्त रहता है। कदाचित्‌ रागवश वह शरीर की रक्षा में 
प्रवृत्त भी होता है ओर उसे विविध अनिष्ठों से बचाता भी है ता भी वह उसके हानि छाभ में व्याकुलित 
नहीं होता | उसकी दशा तो उस डाक्टर के समान हो।तं है जो किसी गोगी की चीर फाड़ भी करता है 
और उसकी रक्षा के विविध उपाय भी करता है फिर भी यदि उस्तकी रक्षा नहीं कर सकता हे तो उसमें 
दुखी नहीं होता || ५२४-५३१० ॥ 

अत्राणभयका निर्देश करके तम्यर्हाप्ट के यह भय नहीं होता इहृधका विचार-- 

जिस प्रकार क्षणिकेकान्त पक्ष में चित्तक्षण आदि की रक्षा नहीं की जा सकती उसी प्रकार 
नाश से पूर्व द्वी अंशी के नाशकी रक्षा करने में अपनी असमर्थता मानना अन्राणभय है. ॥ ५३१ ॥ पर्याय 
के नष्ट होने के पहले ही अन्वयरूप से अंशी के नाशका हाना अन्नाण भय हें। इसका कारण मिथ्याभाव 
है इस लिये यह मिथ्याद्ष्टि के नियम से होता है ॥ ५३२॥ यद्यांप पर्याय निरन्तर नष्ट होती रहती है 
तथापि अन्वयरूप से एक सत्‌ ही झरणभूत है। किन्तु मिथ्यादृष्टि इसे स्वीकार नहीं करता इस लिये 
बह अन्नाणभय से त्र॒स्त हो रहा है।॥ ५३३ ॥ यद्यपि चेतन्य आत्मा का अपनी चेतन्यरूप पर्यायों की 
अपेक्षा श्रति समय नाश ही रहा है। किन्तु सम्यग्दष्टि जीव इस अपेक्षा से आत्मा का नाश मानता 
हुआ भी अत्राणभय से निडर हैं ॥ ५२४ ॥ यतः द्रव्य, क्षेत्र, कार ओर भाव की अपेक्षा वस्तु थोड़ी भी 


ज् आा बन जज नमी 3 व जाया >क पोज न ही नम ता, आय कमी ये नानक के बाकि शाओ हा 
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टड़मोहस्योदयाद्‌ बुद्धि! यस्प चेकान्तवादिनी । 
तस्येवागुप्तिभीतिः स्यान्नूनं नान्‍्यस्य जातुचित्‌ | ४३६ ॥ 
असज़न्म सतो नाशं मन्यमानस्य देहिनः । 
की5बकाशस्ततो मृक्तिमिच्छतो5गुप्तिसाध्वसात्‌ ॥ ५३७ ॥ 


सम्यग्टष्टिस्तु स्वरूपं गुप्त वे वस्तुनो विदन । 
निर्भयो5गुप्तितो भीतेः भीतिहेतोरसम्भवात्‌ ॥ ५३८ ॥ 


मृत्यु: प्रांगात्ययः प्राणाः कायवागिन्द्रयं मनः । 
दशेते 

निःश्वासोच्छासमायुश्च दशेते वाक्यविस्तरात्‌ ॥ ५३९ ॥ 

-तद्जीतिर्जीवितं भूयान्मा भून्मे मरणं क्चित्‌ । 

कदा लेमे न वा दैवात्‌ इत्याधिः स्वे तनुव्यये || ४४० ॥ 
अरक्षित नहीं है अतः महात्माओं को अन्नाण भय केसे हो सकता है ॥ ५३५ ॥ 

विशेषार्थ--वस्तु स्वभाव से उत्पाद, व्यय ओर ध्रुव स्वभाववाली है ऐसा सम्यग्दष्टि अनुभव 

करता द्वे अतः वह क्षण क्षण में एक एक पयाय का नाश होने पर भी आत्मा का नाश नहीं मानता। 
किन्तु मिथ्यादष्टि जीव पयाय बुद्धि होता है। जिस प्रकार बोद्ध छोग चित्तक्षण का निरन्वय विनाश 
मानते हैं उसी प्रकार वह भी प्योय के नाश में आत्मा के नाझ की कल्पना से सदा काल त्रस्त रहता 
है। यही सबब है कि मिथ्यादृष्टि के अन्नाण भ4 होता हे पर सम्यग्टृष्टि के यह भय कभी नहीं 
होता ॥ ५३१-५३५ ॥ 


अगुत्तिभय का निर्देश करके १ह सभ्यरहएि के नहीं होता इतका खुलासा-- 


दशनमोहनीय के उदय से जिसकी बुद्धि एकान्तवाद से मूढ़ है उसीके निश्चय से अगुप्तिभय 
होता है किन्तु अन्य के ( सम्यग्दृष्टि के) ऐसा भय कभी भी नहीं होता ॥| ५१६॥ जो प्राणी असत्‌ का 
जन्म और सत्‌ का नाश मानता है वह आअगुप्ति भय से भछे हं। छुटकारा चाहता हो पर उसे उससे 
छुटकारा कैसे मिल सकता है ॥| ५३७॥ किन्तु सम्यग्दष्टि जीब वम्तुक स्वरूपको सदैव सुगुप्त मानता है 
इस लिये उसके भय का कारण न रहने से बह अगुप्तिभय से निभय है ।| ५३८ ॥ 

विशेषार्थ- वस्तु सदा सुझुप्त है । उसमें अन्य वस्तु का कभी भी प्रवेश सम्भव नहीं हे ऐसा 
न मान कर वस्तु को अगुप्त मानना अगुप्तिभय हे। यह भय मिथ्यादष्टि के होता हे क्‍योंकि वस्तु के 
स्थायित्व में उसका विश्वास न होने से वह्‌ सदा उस अगुप्त मानता रहता है। किन्तु सम्यस्दृष्टि 
समझता है कि न तो कभी सत्‌ का विनाश होता हैँ ओर न हं। असत्‌ का उत्पाद होता है। वह ज्ञानता 
है कि जिसका जो स्वरूप है बह सदा काल अबस्थित हैँ अतः बह अगुप्तिभय से कभी भीत नहीं होता 
यह उक्त कथन का तात्पय है ॥ ५३६-५३८ ॥ 


मृत्युभय का गिचार करके वह तम्परहांप्ट के नहीं होता इतका कथन -- 


3 नह अन्वी>न्माक, 


प्राणों का वियुक्त होना द्वी मृत्यु हे। हे बिस्तार से प्राण काय, वचन, पांच इन्द्रियां, मन, 
श्वासोक्लास ओर आयु ऐसे दस प्रकार के होते हैं ॥ ५२९ ॥ मेरा जीवन कायम रहे, मेरा मरण कभी 
न हो, देववश भी मैं मृत्यु को नहीं प्राप्त दोऊँ इस प्रकार अपने शरीर के नाश के विषय में सानसिक 
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नूनं तड़ीः कुद्ट्टीनां नित्यं तत्वमनिच्छताम्‌ । 
अन्तस्तस्वेकबृत्तीनां तद्गीतिज्ञानिनां कुतः ॥ ५४१ ॥ 
जीवस्य चेतना प्राणाः नुनं॑ सात्मोपजीविनी । 
नार्थान्मृत्युरतस्तद्भी; हुतः स्थादिति पश्यतः || ५४२ ॥ 
अकस्माजातमित्युच्चेराकस्मिकभयं स्मृतम्‌ । 

तद्यथा विद्युदादीनां पातात्पातो5पुघारियाम्‌ ॥ ४४३ ॥ 


भीतिभूयाद्यथा सौस्थ्यं मा भूद्दोस्थ्यं कदापि में । 
इत्येवं मानसी चिन्ता पर्याकुलितचेतसा ॥ ५४४ ॥ 


अर्थादाकस्मिकश्रान्तिरस्ति मिथ्यात्वशालिनः | 

इतो मोक्षोअस्प तड्जीतेनि्भीककपद॒च्युतेः॥ ४४४ !। 
निर्भीकेकपदो जावः स्थादनन्तो5प्यनादिसात । 
नास्ति चाकस्मिकं तत्र कुंतस्तद्धीस्तमिच्छतः ॥ ४४६ ॥ 

चिन्ता का होना मरणभय है || ५४० ॥ तत्त्वकों नहीं पहिचाननेवाले मिथ्याहष्टियोँ को सदा ही इस 
प्रकार का मृत्युभय वना रहता है किन्तु जिनकी बृत्ति अन्तस्तत्त्व में लीन है ऐसे ज्ञानियों को मृत्युभय 
कैसे हो सकता है ॥ ५४१ ॥ जीब के चेतना ही प्राण हैं और वह चेतना आत्मा का उपजीबी गुण है। 
वास्तव में मृत्यु होती ही नहीं अतः इस प्रकार का जो अनुभव करता है उसे मृत्युभय केसे हो 
सकता है।॥ ५७२ ॥। 
विशेषार्थ --संसार अवस्था में जीव का हरीर ओर सरीराश्रित प्राणों के साथ संयोग हो रहा 

है जो मयादित काल तक २हता हैँ । इसके बाद वे सब नवीन प्राप्त होते हैं । यह इन के संयोग वियोग की 
प्रक्रिया है । इस प्रक्रिया को न जान कर जो इनके वतंमान त्याग को ही अपना मरण मानता है वह 
सदा काल यह माला जपा करता है कि मेरे शरीर ओर तदाश्नित प्राणों का नाश कभी मत हो। ओर 
जब उसे ऐसा अनुभव में आता है कि वर्तमान शरीर ब प्राण अब अधिक दिन तक टिकनेवाले नहीं 
हैं तब वह उनके वियोग की कल्पना से घबड़ाता हैे। इसी का नाम मरण भय है । यह भय मिशथ्या- 
दृष्टि के ही होता है सम्यग्टष्टि के कभी नहीं होता क्‍यांकि मिथ्यादृष्टि इन प्राणों में ही अपनत्व मान 
बैठा है इसलिये वह उनके विनाह में अपना नाश मानता है पर सम्यग्दष्टि इनसे अपने आत्मा को 
जुदा अनुभव करता है अतः बह इनके बिनष्ट होने पर भा अपने आत्मा को सदा काल स्थिर मानता 
है। यही सब्र है कि सम्यग्टष्टि जीव सदा काछ मरण भय से रहित होता है ॥ ५३९५-५४२॥ 


आकस्मिक भय का निर्देश करके सम्यरहशि के वह नहीं होता इसका कथन--- 


जो भय अकस्मात्‌ उत्पन्न होता हे वह आकस्मिक भय माना गया है। जेसे कि बिजली 
आदि के गिरने से प्र/णियों का मरण हो जाता हे. ऐसे समय में आकस्मिक भ्रय होता हे ॥ ५४३॥ 
मैं सदा स्वस्थ रहूं अस्वस्थ कभी न होऊँ इस प्रकार व्याकुछ चित्तवाले के जो मानसिक चिन्ता होती 
है वह आकस्मिक भय हे॥ ५४४ ॥ वास्तव में आकस्मिक भय भिथ्यादृष्टियों के ही द्वोता हे। ऐसा 
जीव निर्भय पद से च्युत रहता दे इसलिये इसे आकस्मिक भय से मुक्ति केसे मि७ सकती है ॥ ५४५ ॥ 
बास्तव में यह जीब निर्भाक पदमें स्थित हे, आदि ओर अन्त से रहित दे। उसे किसी भी प्रकार का 
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कांचा भोगामिलाषः स्यात्कृतेअुष्य क्रियासु वा । 
कर्मशि तत्फले सात्म्यमन्यदृशिप्रशंसनम्‌ ।। १४७ ॥ 
हपीकारुचितेपूच्चेरुद्वेगों विषयेषु यः 


स स्याद्भोगाभिलापस्य लिझू स्वेशथेरज्ञनात्‌ ॥ ४४८॥ 


तथ्था न रतिः पक्ते विपक्षेउप्यरतिं बिना । 
नारतिवां स्वपक्षेषपि तद्िपच्ञे रतिं बिना ॥ १५४९ ॥ 


शीतद्वेषी यथा कश्चित्‌ उष्णस्पशे समीहते । 
नेच्छेदनुष्णसंस्पशम्ुष्णस्पर्शाभिलापुकः! | १४० ॥ 
यस्यास्ति कांचितो भावों नून॑ मिथ्यादगस्ति सः | 

यस्य नास्ति स सद्दृष्टियुक्तिस्वानु भवागमात्‌ | ५५१ ॥ 


आस्तामिशथसंयोगो>सत्रभोगामिलाषतः । 
( आ ७ छ ह्नामेहि 
रवाथंसाथंकसंसिद्धिन स्यान्नामहिकात्परम्‌ ।। ४४२ ॥ 


आकस्मिक भय नहीं हे | जब यह बात है तब इस पदको चाहनेवाले को आकस्मिक भय केस हो 

सकता है ।॥ ५४६ ॥ 

विशेषार्थ-विश्व के सभी कार्य नियत धारा में हो रहे हैं। कोई भी कार्य अपनी नियत 
धारा को छोड़ कर अकस्मात्‌ कभी नहीं होता यह वस्तुस्थिति हैँ फिर भी जिसकी दृष्टि सदा निमित्तों 
पर रहती है और जो वस्तु की कार्यकारिणी नियत योग्यता का विचार नहीं करता वह सोचता है कि 
यह काय इस निमित्त से हुआ है। यदि ऐसा निभित्त नहीं मिलता तो यह काय नहीं होता और इस 
छिये वह किसी भी बड़ी घटना को आकस्मिक मान कर घबड़ाता रहता हे। इसीका नाम आकस्मिक 
भय हे । वास्तव में यह भय मिथ्यारष्टि के ही होता है, क्योंकि मिथ्यारष्टि तत्त्वव्यबस्था ओर उसकी 
कायकारिणी नियत योग्यतो से अनभिज्ञ रहता हे। किन्तु सम्यर्द्रष्टि प्रत्येक पदाथ को इस मयांदा को 
भछी प्रकार जानता है इस लिये वह ऐसे भयका शिकार कभी नहीं होता। वह तो सदा ही निर्भीक 
पद में स्थित रहता है ॥ ५४३-५४६ ॥। 

निःकांज्तित अंगका विषार-- 
ब्रतादिक क्रियाओं को करते हुए उनसे पर भव के लिये भोगों की अभिछाषा करना, कम ओर 











कमके फ 3 आऑत्मीय. भाव रखना ओर अन्यदष्टि की प्रशंसा करना कांक्षा है ॥ ४४७॥ इन्द्रियों के 
लिये अद क्ष्में जो तीघ्र उद्वंग होता है वह भोगाभिलापा का चिह्न हैँ, क्योंकि अपने लिए 
इष्ट पदार्थों कीने से ही ऐसा होता है ॥ ५४८॥ जंस स्वपक्ष में जो रति होती हे वह भी 
विपक्ष में अर हीं होती बैस ही स्वपक्ष में जो अरति होती हे वह भी उसके विपक्ष में 
रति हुए बिना 9 ५०९२ ।| जस कि शीत स्पश से ठप करनेवाला व्यक्ति हीं उष्णस्पशश को 
चाहता है, क्‍योंकि दि को चाहता है वह शीत रप् को नहीं चाहता है ॥| ५५० | इस प्रकार का 


प्र से सिथ्यादृष्टि हैं और जिसके एसा भाव नहीं हैं वह सम्यग्दष्टि हे 
से जानी जाती हैं ।। ५५१ ॥| भोगाभिलापा से परभव में इष्ट पदार्था 
त्से ऐहिक स्व्रार्थो की भी सिद्धि नहीं द्वोती हं ॥ ५७२॥ जेस 


कांक्षारूप भाव जिस< 
यह बात युक्ति अनुभव 
का संयोग होना तो दूर रहे 
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निःसारं अस्फुरत्येष मिथ्याकरमेंकपाकतः । 
जन्तोरुन्मत्तवच्चापि वार्धवातीत्तरड्वत्‌ ॥ ५३३ ॥ 
नजु कायमनुद्िश्य न मन्दोडपि प्रवर्तते | 
भोगाकांचां बिना ज्ञानी तत्कथं व्रतमाचरेत्‌ || ५५४ | 
नासिद्धं बन्धमात्रत्व॑ क्रियायाः फलमद्रयम्‌ | 
शुभमात्र शुभायाः स्पादशुभायाश्वाशुभावहम्‌ ॥ १५४५ : 
न चाशंक्यं क्रियाप्येपा स्यादबन्धफला क्चित्‌ । 

(१ तिशयाद्वेतो रत. पि 
दशना / सरागेउपि विरागवत्‌ ) ५५६ ॥ 
यतः सिद्ध प्रमाणाद्दे नूनं बन्धफला क्रिया । 
अवोक च्ीणकषायेम्योअ्वश्यं तद्धेतुसम्भवात्‌ ॥ ४४७ ॥ 
सरागे वीतरागे वा नूनमोदयिकी क्रिया | 
अस्ति बरघफलावश्यं मोहस्यान्यतमोदयात्‌ ॥ ४५४८॥ 
न च वाच्यं स्थात्‌ सदृष्टिः कश्चित्‌ ग्रज्ञापराधतः ॥ 
अपि बन्धफलां कुर्यात्तामबन्धफलां विदन्‌ ॥ ५५९ ॥ 
यतः प्रज्ञाविनाभृतमग्ति सम्यग्विशेषणम्‌ । 
तस्याश्चाबावतो नूनं कुतम्त्या दिव्यता दशः ॥ ५६० ॥ 


किसी उन्मत्त पुरुष के मनमें व्यर्थ ही नाना प्रकार के विकहप डठा करते हैं. या समुद्र में वायु के निमित्त 
क ७.० कि हें को 9 ह / छ छह ३ 

से व्यर्थ ही नाना प्रकार को तरंगें उठा करती हैं बेस ही इस जीव के मिथ्यात्व कमे के उदय से यह 

भोगाभिलाषा व्यथ ही उदित होती रहती हे ॥| ५७३ ।। 


शंका--जब सन्द पुरुष भी काय का निव्चय किये ब्रिना प्रवृत्ति नही करता है तब फिर ज्ञानी 
पुरुष भोगाकांक्षा के बिना न्रतों का आचरण केसे कर सकता है ॥५५४॥ क्रिया का फल एक मात्र बन्ध है यह 










बात भी असिद्ध नहीं है, क्‍यों कि शुभ क्रिया का फल शुभ है ओर छ क्रिया का छल * ॥५५५॥ 
यदि कोई ऐसी आझंका करे कि सम्यर्दअंन के माहात्म्य से बीतराग के युई रागी के 
भी यह क्रिया बन्ध फलवालोी नहीं होती हे, सो ऐसी आशज्जंका करना भी ठीक यह बात 
प्रमाण से सिद्ध है कि क्रिया क! फल बन्ध है, क्योंकि क्षीणकपाय गुणस्थान के ध का कारण 


नियम से पाया जाता है।।५०६-०५७॥ चाहे सरागी हो चाहे वीतरागी हो दोने 
ब्छ 
है, इस लिये जब तक मोहनीय को किसी एक प्रकृति का उदय रहता है 


बन्ध ही हे ॥ ५७०८ || यहे कहना भी ठीक नहीं हे कि कोई भी के दोष से बन्ध 
फलवाली क्रिया को यह जान कर ही करता है कि उसका फछ अबन्ध इसके सम्यक्‌ विज्ेषण 


प्रक्ना का (स्वानुभूतिका) अविनाभावी है उसके बिना सम्यग्दश न में हि सकती हे।|५५९-५६०॥ 


दूसरा अध्याय रह१ 


नेवं यतः सुसिद्ध प्राग॒स्ति चानिच्छितः क्रिया । 
शुभायाश्वाशुभायाश्व को विशेषो विशेषभाक॥ ४६१ ॥ 


नन्वनिष्टाथंसयोगरूपा सानिच्छतः क्रिया । 
विशिशेष्टाथेसंयोगरूपा साअनिच्छतः कथम्‌ ॥ ४६२ ॥ 


सत्क्रिया त्रतरूपा स्यादर्थान्नानिच्छितः स्फुटम्‌ | 
तस्याः स्वतन्त्रसिद्धत्वात्सिद्धं कतेत्वमथेसात ५६३ ॥ 


नें यतोःस्त्यनिष्टाथं! सब! कर्मोदयात्मकः । 
तस्माझाकांचते ज्ञानी यावत्‌ कमे च तत्फलम ॥ ५४६४ ॥ 


यत्युनः कश्चिदिष्टार्थोडनिष्टाथः कश्चिंदर्थसात । 
तत्सव दृष्टिदोषत्वात्‌ पीतशंखावलोकबत्‌ ॥ ५६४ ॥ 


दढ़मोहस्यात्यये दृष्टि! साक्षात्‌ भ्ृताथंदर्शिनी । 
तस्यानिश्टलस्त्थनिष्टाथबुद्धि! कमेफलात्मके ॥ ५६६ ॥ 


न चासिद्धमनिश्त् कमंणस्तत्फलस्य च । 
सर्वतो दुःखहदेतुत्वाद्यक्तिस्वाचुमवागमात्‌ ॥ १५६७ ।। 


अ जा उप पड का। 3२ाली परत अत पक १० करनी पान आला या आनय चर जक ने जीना रू 


सर्माधान--ऐसा कहना ठीक नहीं है, क्यों कि यह पहले ही अच्छी तरह से सिद्ध कर आये हैं 
कि बिना इच्छा के ही सम्यग्दष्टि के क्रिया होती है । फिर इसके शुभ क्रिया और अशुभ क्रिया की क्या 
विशेषता शेष रही अथात्‌ कुछ भी नहीं ॥ ५६१ ॥ 


शंका--जो क्रिया अनिष्ट अर्थे का संयोग करानेवाली है बह तो नहीं चाहनेवाले के भी हो 
जाती है किन्तु जो विशिष्ट ओर इष्ट पदार्थ का संयोग रूप है वह नहीं चाहनेवाले के केसे हो सकती हे! 
उदाहरणाथ श्रत रूप जो समीचीन क्रिया है वह बाध्त्तव में बिना चाहनेवाले पुरुष के नहीं होती । उसके 
. करने में व्यक्ति स्वतन्त्र हे इस लिये कोई उसका कतो है यह बात सिद्ध होती है 


समाधान--ऐसा कहना ठीक नहीं हैं, क्‍यों कि कम के उदय रूप जो कुछ भी हे वह सब 
अनिष्ट अर्थ हे, इस लिये जितना कम ओर उसका फल है उस ज्ञानी पुरुष नहीं चाहता है ।। ५६३-५६४ || 
ओर अयोजनवश हमें जो कोई पदार्थ इष्ट रूप ओर कोई पदार्थ अनिष्ट रूप प्रतीत होता हे सो यह सब 
टेष्टि दोष से ही प्रतीत होता हे। जेसे कोई दृष्टि से श॒ुक्त शंख को पीला देखता हे बैसे ही दृष्टि दोष से 
पदार्थों में इृष्टानिष्ट कल्पना हुआ करती हे ॥। ५६७ ॥ किन्तु दशनमोहनीय का नाझ द्वो जाने पर जो पदाथे 
जसा हे उसे उसी रूप से सांक्षात्‌ देखनेवाली दृष्टि हो जाती हे। फिर उसकी अनिष्ट रूप कर्मों के फल में 
अनिष्ट पदाथे रूप ही बुद्धि होती हे।॥ ५६६।॥ कम ओर उसका फल अनिष्ट रूप है यह बात असिद्ध भी 
नहीं है, क्यों कि कम और कम का फ़छ सबथा दुःख का कारण हे इस लिये इनका अनिष्ट रूप होता 

३३ 
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अनिष्टफलवच्चात्स्यादनिष्टार्था ब्रतक्रिया । 
दुश्कार्यानुरूपस्य हेतोदृशोपदेशवत्‌ ॥| ५६८ । 
अथासिद्ध स्वतन्त्रत्व॑ क्रियायाः कर्मणः फलात | 

ऋते कर्मोदयाद्रेतोस्तस्पाश्चासम्भवी यतः ॥ ५६९ ॥ 


यावदर्तीणमोहस्य क्षीणमोहस्य चात्मन: । 

यावत्यस्ति क्रिया नाम तावत्योदयिकी ससता )॥। १७० ।। 
पोरुषो न यथाकामं पुंसः करमोंदितं प्रति । 

न परं पोरुपापेक्षी देवापेन्षो हि ऐरुपः ॥| ५७१ ॥! 

सिद्धो निष्कांक्षितो ज्ञानी कुर्वाणो<प्युदितां क्रियाम्‌ । 
निष्कामतः कृत कम न रागाय विरागिणाम्‌ ॥ ४७२ । 
न चाशंक्यं चास्ति निःकांक्षः सामान्योअपि जनः क्रचित । 
हेतोः कुतश्चिदन्यत्र दशेनातिशयादपि ॥ ४७३ ॥ 

यतो निष्कांज्षता ना त न्यायात्सदशेनं बिना । 
नानिच्छास्त्यचजे सोख्ये तदस्यक्षमनिच्छतः ।| ५७४ ॥ 
तदत्यक्षसु्ख मोहान्मिध्यादएिः स नेच्छति । 

इड्मोहस्य तथा पाकशक्तेः सद्भावतोडईनिशम्‌ ॥५७५॥ 
उक्तो निःकांज्षितो भावों गुणः सद*शनस्य वे । 

अस्तु का नः क्षति: प्राक चेत्‌ परीक्षा च्रमता मता ॥ १५७६ ।! 


ऋतक _ जन न्‍ा फिर, सका रन नी: न्ता  न कान, 


न ना माना हा 


युक्ति, अनुभव ओर आगम स सिद्ध है ॥ ५६७ ॥ जसे जिस हेतु से दुष्ट काय की उत्पत्ति होतो हे बह 
दुष्ट ही कहा जाता है । वसे ही ब्त क्रिया का फछ अनिष्ठ हे इस लिये वह अनिष्टाथ ही है॥ ५६८॥ यत 

क्रिया कर्म का फल है इस लिये उसे स्वतन्त्र मानना ठीक नहीं हे, क्‍यों कि कर्मोद्य रूप हेतु के बिना 
क्रिया की उत्पत्ति होना असंभव हे ।। ५६६ ॥| चाहे अक्षीणमोह आत्मा हो ओर चाहे क्षीणमोह इन दोनों 
के ज्ञितनी भी क्रिया होती है बह सब ओदायिकी ही मानी गई है ॥ ५७० ॥ जीव का पुरुषाथ कर्मोदय के 
प्रति इच्छानुसार नहीं होता और बह केवल पुरुषपा्थ की अपक्षा से होता हो सो बात नहीं हे किन्तु वह 
(क्रिया) अवइय ही देव की अपेक्षा से होता है ॥ ५७९१ ॥| इससे सिद्ध हुआ कि ज्ञानी पुरुष क्ंदिय जन्य 
क्रिया को करता हुआ भी कांक्षारहित है, क्‍यों कि विरागियाँ का बिना इच्छा के किया हुआ काय राग के 
लिये नहीं होता ॥ ५७२ ॥ यदि कोई ऐसी आशंका करे कि सम्यग्दशन रूप अतिशय के बिना भी किसी 
अन्य कारण से सामान्य जन भी कहीं पर कांक्षा रहित हो जाता है सो ऐसी आशंका करना सी ठीक नहीं 
है, क्योंकि न्याय से यह बात सिद्ध है कि सम्यग्दशन के बिना निःकांक्षित गुण नहीं हो सकता है । कारण 
कि जो अतीन्द्रिय सुख को नहीं चाहता उसकी इन्द्रियजन्य सुख में अनिच्छा नहीं हो सकती ॥५७३-५७४॥ 

उस अतीन्द्रिय सुख को मोह बडा मिथ्या जीव नहीं चाहता, क्‍यों कि उसके दशन मोहनीय की पाकशक्ति 
सदैव उसी प्रकार की पाई जाती हे || ५०७५ ॥ इस प्रकार निःकांश्षित भाव का निदेश किया जो नियम से 


बज मे... 
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सम्यग्दशनका गुण है । यदि यह सम्यग्दशन के पहले होता है ऐसा माना जाय तो एसा मानने में हमारी 
क्या हानि है, क्‍यों कि प्रत्येक बात परीक्षा करके ही मानी जाती हे ॥ ५७६ ॥ 


विशेषार्थ -- यहां सम्यक्त्व के निःकांक्षित गुण का स्वरूपनिदंश किया गया ह। कांक्षा का अर्थ 
चाह है । यह अनेक रूप में प्रस्फुटित होती है | प्रकृत में जिन कार्यों के करने से संसार को वृद्धि होती 
है ऐसी चाह ली गई है। सम्यम्टष्टि के यह नहीं होती इसलिये वह निःकांक्षित गुण का धारी होता है 
यह उक्त कथन का तातपय है। माना कि सम्यग्दष्टि देव पूजा, दान आदि शुभ क्रिया करता है और 
अशुभ क्रिया से बचता रहता है, इसलिये यह $हा जा सकता है कि सम्यग्हष्टि भोगाभिछापा से रहित 
केसे माना जा सकता है पर अन्तहृष्टि होकर देखने पर ज्ञात होता हैं कि सम्थग्दष्टि की क्रियामात्र में 
इच्छा नहीं होती, वह तो इसे सदा काल हेय हो मानता हे। किसी प्रकार की क्रिया में प्रवृत्ति होना 
ओर बात है और रुचिपूवंक उसे करना ओर बात है । सम्यग्दृष्टि की क्रिया में प्रथ्नत्ति तो देखी जाती है 
पर वह उसे रुचिपूबंक नहीं करता यद्यपि शाद्रों में कहीं कहीं ब्रताचरण का फल स्त्रगप्राप्ति बतछाया 
हे पर यह उपचार कथन है । वास्तव में त्रताचरण के समय जो रागांश शेप रहता है उसका फल स्वर्ग 
प्राप्ति है व्यागांशका फल स्वगे प्राप्ति नहीं। फिर भी जो त्यागांशका फल स्वगप्राप्ति मानते हैं वे धम के 
रहस्य को ही नहीं जानते । धर्म तो आत्मा का स्वभाव हे और स्वभाव बन्धका कारण होगा यह कैसे 
माना जा सकता है। यह ठीक है कि वर्तमान काल में धर्म को ठोक व्याख्या नहीं की जाती है और 
लोगों को धन, स्त्री, पुत्र आदि की ग्राप्ति का प्रकोभन देकर दान आदि में छगाया जाता हैं। परिणाम 
यह होता है कि संसारी प्राणी आत्मसंशोधन की ओर बहुत ही कम ध्यान देते हैं। वे सदाकाछ कपाय 
की पूर्ति में लगे रहते हैं। वे पूजा, स्वाध्याय आदि जितने भा काय करते हैं केबछ इस भावना से प्रेरित 
होकर ही करते हैं कि यदि इस लो+ में किया हू तो परल्शाक भें अवश्य मिलेगा । सात्तविक दृष्टि से विचार 
करने पर जब तक यह ध्थिति न बदली जायगी तव तक दूसरे प्रकार से मिथ्यात्थ का ही पोषण होता 
गहेगा। जो वस्तु जेसी नहीं हे उसे वेसा मानना हां मिथ्यात्व दे । पूजा, स्वाध्याय आदि काय इसलिये 
नहीं किये जाते हैं कि इनके करने से स्त्रगें मिलेगा। एक तो ऐसा हे नहीं क्‍यों कि इन क्रियाओं की 
स्‍्तर्ग प्राप्ति रूप फल के साथ कोई व्याप्ति नहीं देखा जाती । जो पूज। ओर स्वाध्याय आदि करता है वह 
स्वर्ग नहीं भी जाता है ओर जो पूजा, स्वाध्याय आदि नहीं करता है. वह भी स्वर्ग चला जाता हे। 
कदचित्‌ थोड़ी देर को ऐसा मान भी लिया जाय कि पूजा और स्वाध्याय आदि के करने से स्व मिलता 
हे तो क्या आगम में इनका विधान इस हेतु से किया गया हैं ऐसा मान लिया जाय ? ओर यदि यही 
मान लिया जाय कि आगम में इनका विधान इसी हतु से किया गया हे तो क्या इन पूजा स्वाध्याय 
आदि को धर्म कोटि में रखा जा सकता है ? क्‍या इन्हें इस अभिप्राय से धम कोट में रखने पर यह 
धर्म की विपरीत परिभाषा नहीं द्योगी ? घम तो स्वरूप प्राप्ति या स्वरूप प्राप्ति के साक्षात्‌ साधनों का 
नाम हे | इस तरह उक्त श्रकार से विचार करने पर ये पूजा स्वाध्याय आदि न तो आत्मा के स्वरूप ही 
ठहरते हैं और न उसकी प्राप्ति के साधन ही । इसलिये यही निष्कप निकलता ह कि जो छोकिक दृष्टि से 
पूजा स्वाध्याय आदि किये जाते हैं उन्हें सम्यर्दाष्ट सदा हेय ही मानता ह। बह तो एसे पूजा स्वाध्याय 
आदि को स्वीकार करता दे जो आत्मपरक हों । यहां सबब दे कि सम्यग्टष्टि के न ता भागों की चाह पाई 
जाती है और न उनके साधनों की ही । किन्तु वह इस चाहसे मुक्त हैं| कर सदा कार एकमात्र आत्म- 
कार्य में ही तत्पर रहता हे और इसी कारण सम्यक्त्व का निःकाक्षित नाम का दूसरा गुण माना गया 
है | ५४७--५७६॥ 


रह पश्चाथ्यायी 


अंथ निर्विचिकित्साख्यों गुशः संलक्ष्यते स यः । 
सदर्शनगुणस्योच्चैगुंणो युक्तिवशादपि ॥ २७७ ॥॥ 


आत्मन्यात्मगुणोत्कषेबुद्धया स्वात्मप्रशंसनाव्‌ । 
परत्राप्यपकर्षषु बुद्धिर्विचिकित्सता मता ॥ ४७८॥ 


निष्क्रान्तो विचिकित्सायाः प्रोक्तो निर्विचिकित्सकः । 
गुणः सद्शनस्योच्चेवक्त्ये तन्नज्ञणं यथा ॥ ५७९ || 


दुर्देवाह:खिते पुंसि तीआासाताधृणास्पदे । 
यज्ञासयापरं चेतः स्मृतो निर्विचिकित्सक! || ५८० ॥। 


नैतत्तन्मनस्यज्ञानमशम्यहं सम्पदां पदम्‌ । 
नासावस्मत्समों दीनो दराको विपदां पदम ॥ ५८१ 0 


प्रत्युत ज्ञानमेवैतत्तत्र कमंविपाकजाः । 
प्राणिन! सदशाः सर्वे त्रसस्थावरयोनयः ।। ५८२ ॥ 


यथा दावभेकों जातो शूद्रिकायास्तथोदरात्‌ । 
शूद्रावश्रान्तितस्तों हो कूतो मेदों अमात्मना ॥ ४८३ ॥ 


जले जम्बालवजीवे यावत्कर्माशुचि स्फुटम । 
७ न्‍ (१ 
अहं ते चाविशेषाद्वा नूनं कमंमलीमसाः ॥ ५८४ ॥ 
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निश्चिकित्पा अंगका किचार-- 


अब नि्विधिकित्सा नाम का जो गुण है उसका लक्षण कहते हैं। यह युक्ति से भी सम्यर्दशन 
का उत्कृष्ट गुण सिद्ध होता है | ५७७ ॥ अपने में अपने गुणों के उत्कषे की बुद्धि से अपनी भ्रश्नंसा करना 
ओर दूसरों के अपकषे को बुद्धि रखना विचिकित्सा मानी गई है ॥५७८॥ जो इस प्रकार की विचिकित्सा 
से रहित है बह सम्यग्दश्न का सर्वोत्तम निर्विचिकित्सक नामक गुण कहा गया है। अब इसका छक्षण 
कहते हैं।| ५७९ || यथा-- 


ओो पृरुष दुदव के कारण दुखित हो रहा है भोर तीत्र असाताके कारण जो घृणारपद है उसके 
विषय में असूया रूप चित्त का नहीं होना ही निर्विचिकित्सक गुण माना गया है ॥ ५८० ॥ मन में ऐसा 
अज्ञान नहीं होना चाहिये कि में सम्पतियों का घर हूँ और यह दीन गरीब विपत्तियों का घर है। यह 
हमारे समान नहीं हो सकता ॥ ५८१ ॥ किन्तु इसके विपरीत मनसें ऐसा ज्ञान होना चाहिये कि करसे 
विपाक से जितने भी प्राणी श्रस कोर स्थावर योनि में हैं वे सब समान हैं॥ ५८२॥ जैसे शूद्री के उद्र 
से दो बालक पैदा हुए। वे दोनों वास्तव में शरद्र हैं। किन्तु अ्रमात्मा उनमें भेद करने छगता दे। बेसे ही 
प्रकृत में जानना 'ादिये।॥ ५८३ ।। 


जेसे जछ में काई होती दे ठीक बेसे ही जीव में जब तक अशुचि कर्म सौजूद हे तब तक मैं और 


१७०१ १ भा+5>त ऑिरीड की. सर 2 जे 2ौ ५ हक कक 


दूँसरा अध्याय शए५ 
अस्ति सहर्शनस्यासौ गुणों निर्विचिकित्सकः । 
यतो<्वश्यं स तत्रास्ति तस्मादन्यत्र न क्चित्‌ ॥ ४८४ ॥ 
कमपर्यायमात्रेप्‌ रागिणः स कुतो गुणः । 
सद्विशेषेअपि सम्मोहाद इयोरक्योपलब्धितः ॥| ४८६ ॥ 
हत्युक्तो युक्तिप्वोंडसो ग्रुण/ सदर्शनस्य यः । 
नाविवक्षो हि दोषाय विव्षो न गुणाप्ये ॥ ५८७ ॥ 
अस्ति चामूहदृष्टिः सा सम्यग्दशनशालिनी । 
ययालंझुतवपुष्येतद्भाति सदशेनं नारि ॥ ५८८ ॥ 
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वे सब संसारी जीव सामान्यरूप से कर्मों से मेले हो रहे हैं ।| ५८० ॥ यह निर्विचिकित्सा सम्यग्दशन 
का एक गुण है क्‍यों कि वह सम्यग्द्न के होने पर ही होता दे उसके बिना और किसी के नहीं होता 
॥ ५८५॥ किन्तु जो केवछ कम की पयोयों में अनुराग करता है उसके वह्द गुण केसे हो सकता है, 
क्यों कि कम कृत पयोय यद्यपि सत्‌ से भिन्न है तो भी मिथ्यादृष्टे जीव मोहबश् उन दोनों को एक 
समझ बैठा है || ५८६ ।। इस प्रफार युक्ति पूषेक जो यह सम्यग्दशन का गुण कहा गया है उसकी यदि 
अविवक्षा कर दी जाय तो कोई दोष नहीं हे ओर विवक्षित रहने पर कोई लाभ नहीं है॥ ५८७ ॥। 

विशेषार्थ - अपने को उच्च ओर दूसरे को नीच मानना ही विचिकित्सा है। सम्यग्टष्टि के ऐसा 
भाव नहीं होता इस लिये वह निर्विचिकित्सा गुण का धारी माना गया है| यद्यपि जगत में श्कग अलग 
पदार्थों की अछग अलग पयौयें देखी जाती हैँ। उदाहरणाथ कोई जीव एकेन्द्रिय हैं. तो कोई द्वीन्द्रिय आदि 
हैं। कोई तिय॑च हैं तो कोई देव, नारकी या मनुष्य हैं ओर किन्हीं ने इन कमे पदों का त्याग कर पूरी तरह 
से आत्मपद को प्राप्त कर छिया है। ऐसी हालत में सम्यग्टष्टि इन सब में एक परम परमात्म स्वरूप आत्म 
तत्व का दशन करता है। वह एकेन्द्रिय आदि द्दोने से किसी को नीच ओर देव या मनुष्य होने से किसी 
को ऊंच नहीं मानता । वह जानता हे कि ये अवस्थाएँं कर्म के निमित्त से प्राप्त हुई हैं. अतः इनमें उच्चता 
ओर नीचता का विकल्प करना निरा अज्ञान हे । वह अपनी विचार धारा को यहीं समाप्त नहीं कर देता 
है किन्तु इसी प्रकार की ओर भी जो विषमताएँ दिख।ई देती हें. उन्हें भी वह परमार्थ सत्‌ नहीं मानता । 
उदाहरणार्थ छोक में जिनके पास बाह्य परिप्रह अधिक होता द्वे वे बड़े पुरुष माने जाते हैं ओर जो गरीब 
होते हैं वे दीन दीन माने माते हैं। इसी प्रकार लोकिक रूढ़ि से ब्राह्मण, क्षत्रिय और वैश्य कम करनेवाले 
ऊंच माने जाते हैं. और शूद्र कम करनेवाले नीच माने जाते हैं। पर सम्यग्दृष्टि इन कल्पनाओं को भी 
अज्ञान का माद्दात्य्य समझता हे | अतएवं वह ऐसे विकल्पों से अपने को सदा दूर रखता है| वह जानता 
है कि परिप्रह पर दे उसके सम्पक से जीव की हानि दी होती दे अतः भीतर से उसका त्याग करना दी 
श्रयसकर है। इसी प्रकार वह यह भी जानता है कि आजीविका के साधन जुदे जुदे हो सकते हैं और 
परिस्थिति वश संसारी जीव उन्हें स्वीकार भी करत है पर इससे वे ऊंच नीच नहीं माने जा सकते और 
न इससे उनके धर्मपद के स्वीकार करने में किसी प्रकार की ब।धा ही आती हे । इस लिये वह इन सब 
विकल्प जारों से जुदा रह कर विश्व में समत्व की ग्रस्थापना में अग्नेसर होता हे जिससे उसे किसी भी 
प्राणी में किसी भी प्रकार की ग्छानि नहीं दोने पाती। इसी का नाम तो निर्विचिकित्सा गुण दे जो 
सम्यरदश्न का अनिवाये अंग है ॥ ५७७-५८७॥ 

अपूढइर् अंग का विचार “- 
बंद अमूढरृष्टि सम्यग्दशन से सुशोभित मानी गई हे. जिसके होने पर इस जीव के सम्यरद्शन 


२४६ पद्चाध्यायी 


अतत्ते तत्चश्रद्धानं मूढरष्टिः स्वलक्षणात्‌ । 
नाश्ति सा यस्य जीवस्य विरूयातः सोअस्त्यमूहदक ॥ ४८९ ॥ 


अस्त्यसद्धेतुच्शन्तेः मिथ्याथेंः साधितो5परेः । 

नाप्यलं तत्र मोहाय दृड्मोहस्योदयक्षतेः ॥ ५९० ॥ 
सच्मान्तरितद्राथें दर्शितेषपि कुदृष्टिमिः | 

नाल्पश्रुतः स मुद्येत कि पुनश्चेद्रहुअुतः ॥ ५९१ ॥ 
अर्था बासेअपि तत्रोच्चेः सम्पग्च्टटेन मृढता । 
स्थूलानन्तरितोपात्तमिथ्यार्थेउस्य कुतो भ्रम: ॥ ५९२ ॥ 
तद्रथा लोकिकी रूठिरस्ति नानाविकल्पसात । 
निःसारराश्रिता पुम्भमिरथानिष्फलग्रदा ॥ ५९३ ॥ 


अफला कुफला हेतुशून्या योगापहारिणी । 
दुसस्‍त्याब्या लोकिकी रूढिः केश्चिद्दुष्कमंपाकतः || ४०४ ॥ 


चमक उठता है॥ ५८८ ॥ अतत्त्व में तत्त्व का श्रद्धान करना यह अपने लक्षण के अनुसार मूढदष्टि है। 
यह जिस जीब के नहीं होती है वह अपक्‍्ृढ्टष्टि कहलाता है ॥ ५८५॥ दूसरे दशनवाछों ने मिथ्या हेतु 
ओर दृष्टान्तों द्वारा मिथ्या पदार्थ की सिद्धि की है वह मिथ्या पदार्थ सम्यग्दष्ठि के दर्शन मोहनीय का 
उदय नहीं रहने से मोह पदा करने के लिये समथ नहीं होता ॥ ५५८ ॥ मिथ्यादृष्टियों के द्वारा सूक्ष्म, 

तरित ओर दूरवर्ती पदार्थों के दिखछाये जाने पर भी उनमें अल्पश्रत ही जब मोहित नहीं होता तब जो 
बहुश्रत दे बह मोहित ही कंसे होगा ।॥| ५९१॥ इस प्रकार इन सक्ष्म आदि अर्थाभासों में भी जब सम्य- 
र्टृष्टि के मूढता नहीं होती तब फिर स्थूछ, समीपवर्ती ओर उपात्त मिथ्या अर्थों में इसे केसे श्रम हो 
सकता ह ॥| ५०२ || 


विशेषार्थ सम्यग्दष्टि की हृष्टि निमिछ ओर तत्त्वस्पशनी होती हे. इस छिये अमृढ्द्ष्टि सम्य- 
ग्द्शन का एक गण माना गया ह। इसके अनुसार सम्यग्शप्टि जीब जीवादि पदार्थों का जंसा स्वरूप 
जिनागम में बतछाया ह उसी के अनुसार श्रद्धा करता है इसके विपरीत वह त्रिकाल में भी श्रद्धा नहीं 
करता है | वह क्या सूक्ष्म ओर क्या स्थूछ सभी प्रकार के पदार्थों के निणय करने में एक मात्र जिनागम 
को ही प्रमाण मानता है । उसकी दृष्टि कहीं भी व्यामोह को प्राप्त नहीं होती । उदाहरणाथ छोक में जो 
विविध रूढियां प्रचलित हैं ओर जिनमें नाना अज्ञानी जीब फसते रहते हैं उन्हें तो बह प्रमाण मानता 
ही नहीं | साथ ही वह कुदेवादिक का भी श्रद्धान नहीं करता। वह तो स्वतन्त्र भाव से आत्मतत्त्व के 
संशोधन में जुटा रहता है और जो इस पथ के पथिक हुए हैं. उन्हीं का अनुसरण करता हे अन्य का नहीं । 
यह अमूढदृष्टि गुण का भाव है ॥ ५८८-५५०२॥ 

लोकमूदता-- 

ददाहरणार्थ--लोकिकी रूढि नाना प्रकार की हे, जिसे निःसार पुरुषों ने आश्रय दे रखा है 
जिसका फल अनिष्ट है ॥ ५०३ ॥ जो निष्फछ है, खोटे फलवाली हे, जिसकी पुष्टि में कोई समुचित 
हेतु नहीं मिकता और जो निरथेक दे तो भी कितने ही पुरुष खोटे कम के उदय से उस लोकिकी रूढ़िं 
को छोड़ने मे कठिनता का अनुभव करते हैं। ५९४ || 
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अदेवे देवबुद्धिः स्थादधर्म धर्मधीरिह्द । 
अगुरो शुरुब॒द्धिया ख्यांता देवादिमृहता || १६४ ॥ 


कुंदेवाराधन कुर्यादिहिकश्रेयसे कुधी! । 
मृषालोकोपचारत्वादश्रेया लोकमूढता ॥ ५९६ ॥ 


अस्ति भ्रद्धानमेकेषां लोकमृटवशादिह । 
धनधान्यग्रदा नून सम्यगाराधिताम्बिका । ५९७ ॥ 


अपरे5पि यथाकामं देवानिच्छन्ति दृधियः । 
| सदोषानपि निर्देषानिव भ्रज्ञापराधतः || ४९८ ।॥। 


नोक्तस्तेषां समुदेशः प्रसड्रादपि सड्भतः | 
लब्धबणों न कुर्याई निःसारं ग्रन्थविस्तरम ।। ५९९ ॥ 


विशेषाथे-यहां संक्षेप में मिथ्याटष्टि के किस प्रकार की छोकमढता होती है. उसके स्वरूप पर 
प्रकाश डाला गया है। इसका विशेष खुलासा रत्नकरण्डक में किया हैं। वहां बतछाया है कि धर्म मान 
कर नदी या समुद्र में स्नान करना बालु या पत्थर का ढेर छगाना पहाड़ पर से गिरना और अप्नि में 
प्रवेश करना यह सब लोक मूढता है। वास्तव में ध्म जीवन संशोधन के हेतु राग, हेप और अज्ञान के 
कम करने से होता है । नढ़ी में स्नान करने से कुछ राग द्वेप की कमी नहीं हाती । इसी से एसी क्रियाओं 
को लोक मूढता कहा है । तात्तिवक दृष्टि से हमें ओर भीतर जाना होगा ओर देखना होगा कि जेन परम्परा 
में क्या ऐसी मूढता प्रवेश तो नहीं कर गई है। यदि हम भीतर घुस कर देखते हैं तो ज्ञात होता दे कि 
प्रकारान्तर से यह मूढता तो हम में भी घर कर चुकी हे। तेरा पन्‍्थ ओर वीसपन्थ इसके उदाहरण हैं । 
धम न तेरा पन्थ है ओर न वीसपन्थ है। ये पन्‍थ तो जनता को तात्त्विक दृष्टि से हटाकर लोकिक रूढि 
में फसा कर रखते हैं। फिर भी अज्ञान वश इनका समर्थन किया जाता है। मुख्य प्रयोजन तो जिन प्रतिमा 
का आलूम्बन लेकर राग दप को कम करने का होना चाहिये उसमें पन्‍थ की ऐसी कोई वात ही नहीं । 
आत्मगुद्धिका सम्बन्ध न त पन्‍थ स्रे हे ओर न फल फूल आदि से है। वह तो मुख्यतया पारिणामों पर 
अवलम्बित है, इस लिये कतंत्य परिणामों की सम्हाल का होना चाहिय किसी पन्‍थ विशेप की सम्हाल 
का नहीं | ये तो जित्तने छूटते जांय उतना ही अच्छा है। इस प्रकार हम देखते हैं कि अमूढ दृष्टि अंग 
उस तमाम लोकाचार का निषेध करता है जो मुख्यतया जीवन संशोधन मैं हेतु नहीं है || ५०३-५०४ ॥ 


दैवमूदता-- 


जीव के जो अदेव में देववुद्धि, अधर्म में धर्म बुद्धि ओर अगुरु में गुरुबुद्धि होती हे बह देवा- 
दिमूढता कही जाती है ॥ ५९५ ॥ मिथ्या दृष्टि जीव ऐहिक सुख के लिये कुदेबव की आराधना करता है । 
यह झूठा लोकाचार है अतः लोक मूढता अकल्याणकारी मानी गई है॥ ५०६॥ लोक मूढ्नावश किन्हीं 
पुरुषों का ऐसा श्रद्धान है. कि अम्बिका की अच्छी तरह आराधना करने पर वह धन धानन्‍्य देती है 
॥ ५०७ ॥| इसी तरह अन्य मिथ्यादृष्टि जीव भी अज्ञान वश सदोप देवों को भी निर्दोप देवों के समान 
इच्छानुसार मानते हैं | ५९८ ॥ प्रसंगानुसार सुसंगत होते हुए भी उनका निर्देश यहां पर नहीं किया है, 
क्योंकि जिसे चार अश्षर का ज्ञान है वह निः्प्रयोगजन भन्‍्थ का बिघ्तार नहीं करता ॥ ५०९॥ कुद्देबां 
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अधमस्तु कुदेवानां यावानाराघनोद्यमः । 

तेः प्रणीतेषु धर्मेषु चेश वाक्कायचेतसाम्‌ || ६०० ॥ 

कुगुरु। कुत्सिताचारः सशल्यः सपरिग्रह! । 

सम्यक्त्वेन ब्रतेनापि युक्त: स्यात्सद्गुरुयतः ॥ ६०१ ॥ 

अत्रोदेशो5पि न श्रेयान्‌ सवेतो>तीव विस्तरात्‌ । 
0000 आदेयो विधिरत्रोक्तो नादेयोश्लुक्त एच सः ॥ ६०२॥ हा 
की अराधना के लिये जितना भी उद्यम हे वह और उनके द्वारा कहे गये धम में वचन, काय ओर मन 
की प्रवृति यह सब अधम है| ६०० ॥ | 

विशेषार्थ--देव शब्द मुख्यतया तीन अर्थों में प्रयुक्त होता है। एक देव गति दे इसलिये उस 

गति के सब जीव देव कहलाते हैं। दूसरे अपने से बड़े पुरुषों के लिये भी देव शब्द का प्रयोग किया 
जाता है ओर तीसरे जिन को आदझे मान कर जीवन निर्माण कार्य में छगते हैं उन्हें भी देव भी कहते 
हैं। प्रकृत में मुख्य प्रकरण जीबन निर्माण का है इसलिए यहाँ पर ऐसे व्यक्ति विशेष के लिये ही इस 
शब्द का प्रयोग किया गया है जो जीवन निर्माण में हमारा आदर्श हो सके। इस दृष्टि से अरहन्त ओर 
सिद्ध ही देव माने ज्ञा सकते हैं। इनके सिवा दूसरों को देव मानना देव मूढता है। प्रकृत में ऐसी 
मूढ़ता की ही चर्चा की गई है| भीतर और बाहर यह मूढता सर्वत्र घर किये हुए है। जो आत्मधम के 
अजुयायी नहीं हैं वे तो इस मूढ़ता के बशीभूत हैं ही किन्तु जो अपने को आत्मधर्म के अनुयायी मानते 
हैं वे भी इसके पराधीन हो रहे हैं. यह महान्‌ आश्चय की बात है। जेन परम्परा में इस मूढता ने अनेक 
प्रकार से अपना अड्डा जमा लिया है। नवग्रह की पूजा यहां द्वोने छगी हे। शासन देवता की स्थापना 
ओर मान्यता यहां की जाती है| यदि सच कहा जाय तो वर्तमान में सबेत्र सकाम पूजा का ही बोलबाला 
हे और ज्ञिनकी ऐसी पूजा में श्रद्धा नहीं है या इसे मिथ्यात्व मानते हैं. उनका परिहास किया जाने छूगा 
हे। जेन तरवज्ञान का यह सार है कि अन्य अन्य का कर्ता नहीं। पर कर्तारूप से वीतराग देव की उपासना 
यहां की जाने लगी हे । 'द्रोपदी को चीर बढ़ायो |” ऐसे कर्तावादी पूजापाठ या स्तुतियों को यहां उत्तरो- 
त्तर प्रधानता मिलती चली जा रही हे। पूजा के अन्त में विसर्जन किया जाने छगा है ओर जिनेन्द्र 
देव से प्रार्थना की जाती हे कि हमने आपकी भक्तिभाव से पूजा की अब कृपा कर अपना पूजा का हिस्सा 
लेकर अपने स्थान पर पधारिये । और मजा यह कि यह सब धर्म समझ कर किया कराया जाने लगा हे 
इसलिये यह तो कहा नहीं जा सकता हे कि केवल विष्णु या महादेव जेसे सकामी देवों को पूजा करना 
ही देव मूढता है । यह तो ठीक हे कि चाहे विष्णु या महादेव हों या चाहे पद्मावती या भैरव, सकामी 
देवकी पूजा करना मात्र देव मूढता है । पर साथ द्वी वीतराग देव की पूजा अन्यथा प्रकार से करना भी 
तो देवमूढता मानी जानी चाहिये। इस मूढता की ओर हमारा कहां छक्ष्य हे। मुख्यतया तो इस ओर 
ही लक्ष्य देना है । यदि हमने बीतराग देव को भी इृष्टानिष्ट फल का दाता सान लिया या उन्हें पूजा को 
स्वीकार करनेव[|ला मान लिया तो थे बीतराग कहां रहे। उनमें भी तो वे दोष आ गये ज्ञो हम 
अन्य में देखते हैं। माना कि विष्णु और महादेव स्वयं सदोष हैं. और जिन स्वयं सदोष नहीं हैं. किन्तु इनके 
विषय सें की गई हमारी कल्पना हीं सदोष हे पर इससे फजितार्थ में कोई अन्तर नहीं आता, अतः अन्द्र 
४५ हा मूढता का विचार कर सम्यग्दृष्टि को ऐसी मूढता से बचने का प्रयत्न करना 
चा्‌ “६०० 


गुरुमृढता -- 
जिसका आचार कुत्सित है जो शल्य ओर परिप्रह सहित है वह कुगुरु हे, क्‍यों कि सद्गुरु 
धम्यक्त्व ओर ब्रत इन दोनों से युक्त होता हे । ६०१॥ इस विषय में भी अत्यन्त विस्तार से छिखना 
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दोषो रागादिसक्लाबः स्यादावरणं कम तत्‌ । 
तयोरभावोअस्त निःशेषों यत्रासौ देव उच्यते ॥ ६०३ ॥ 
अस्त्यत्र केपलं ज्ञानं क्षायिक दर्शन सुखम । 

बीय चेति सुविख्यातं स्पादनन्तचतुष्टयम्‌ || ६०४ ॥ 


एको देबः स सामान्याद्‌ द्विघावस्थाविशेषतः | 
संख्पेया नामसन्दर्भाद्‌ गुणेम्य; स्थादनन्तथा | ६०४ ॥ 


ण्को देवः स द्रव्यार्थात्सिद्धः शुद्धोपलब्धित) । 
. अइन्निति सिद्धश्च पर्योयाथाद्‌ द्िघा मतः ॥ ६०६ ॥ 


दिव्योदारिकदेहर्थो धोतघातिचतुष्टयः । 

शानदग्वीयेसौरू्यात्यःसो5हेन्‌ धर्मोपदेशकः ॥ ६०७ ॥ 
सवेथा उचित नहीं है, क्‍यों कि जो विधि आदेय है वही यहाँ कही गई है ओर जो अनादेय है वह नहीं 
ही कद्दी गई है ॥| ६०२ ॥ 

विशेष/थे--एक तीसरी मूढता और है जिसे गुरु मूढता कहते हैं। जीवन का उद्देश्य स्व॒तन्त्र 

रह कर जीवन यापन करना हे । किन्तु इस सिद्धान्त के पीछे एक महान तत्त्व छिपा हुआ है। वह यह्‌ 
है कि जेसे एक व्यक्ति स्वतंत्रता पूवेंक जीवन यापन कर सकता है उसी प्रकार जड़ चेतन अन्य व्यक्तियों 
को भी इसी प्रकार अपना जीबन यापन करने की स्वतंत्रता हे। इस प्रकार इस तस्‍्ब को समझ लेने 
पर जीबन में स्वावरूम्बन की प्रतिष्ठा बढ़ जाती दे । प्रत्येक उयक्ति ने जो अधिक से अधिक अन्य वस्तुओं 
के परिग्रह का आग्रह कर रखा है उसका उसे त्याग करना आवश्यक हो जाता है । इसलिये स्वतंत्रता 
प्राप्ति का मागे अन्य वस्तु का त्याग है. अन्य वस्तु का स्वीकार नहीं यह निश्चित होता हे । यही कारण 
है कि जन परम्परा में गुरु का स्वरूप बतलाते समय उसे भीतरी और बाहरी सब प्रकार के परिप्रह का 
त्यागी बतलछाया है। किन्तु जो गुरु का स्वरूप उक्त प्रकार का नहीं मानते हैं वे इस महान तत्त्वज्ञान के 
रहस्य को ही नहीं समझते हैं ऐसा मानना पड़ता है| यही कारण हैँ कि यहां उनके ऐसे सदोष विचार को 
दही गुरुमूढता कहा हे। सम्यग्दृष्टि ऐसी मूढ़ता से रहित होता है यह उक्त कथन का तात्पय है ॥६०१-६०श।। 


देव का स्वरूप भोर उनके गुणों व भेदों की विशेष चर्चा-- 


रागादिका पाया जाना यह दोष है ओर ज्ञानावरणादि ये कमे हैं. जिनके इन दोनों का सर्वथा 
अ्रभाव हो गया है वह देव कहा जाता है ।। ६८३ || उसके केवरक्षान, क्षायिक दशन, क्षायिक सुख ओर 
क्षायिक वीय यह सुविख्यात अनन्त चतुष्टय होता है ॥ ६०४॥ द्र॒व्यार्थिक नयकी अपेक्षा बह देव एक हैं, 
अवस्था विशेषकी अपेक्षा दो प्रकार का है, संज्ञावाचक शब्दों की अपेक्षा संख्यात प्रकार का है ओर 
गुणों की अपेक्षा अनन्त प्रकार का है ॥ ६०५ ॥| शुद्बोपकब्धिरूप द्र॒व्यार्थिक नयकी अपेक्षा से वह देव एक 
प्रकार का माना गया है और पर्यायार्थिक नयक्री अपेक्षा से अरहन्त और सिद्ध इस तरह दो प्रकार का 
माना गया है ॥ ६०६॥ जो दिव्य औदारिक देह में स्थित है; चारों घातिया कर्मों से रहित है; शान, 
दुझ्ञन, वीय और सुख से परिपूर्ण है और धर्म का उपदेश देने वाला है बह अरहन्व देव है ॥| ६०७॥ 

३२ 


२६० पत्माथ्यायी 


मूर्तिमदेहनिमेक्तो लोको लोकाग्रसंस्थितः । 
धानाथश्गुणोपेतो निष्कर्मा सिद्धसंग्क: | ६०८ ॥ 
अहंन्रिति जगतूज्यों जिनः कर्मारिशातनाद । 
भद्दादेवो5पिदेवत्वाच्छक्टरोईपि सुखावहात ॥| ६०९ ॥ 
विष्णुज्ञानिन सर्वारथविस्तृतत्वात्कथंचन । 

ब्रह्मा अद्यश्रूपत्वादरिद :खापनोदनात्‌ ॥ ६१० ॥ 
इहत्याधनेकनामापि नानेकोर्ज_त रवलक्षणात । 
यतो5नन्तगुणात्मैकद्र॒व्यं स्यात्सिद्साघनात्‌ ॥ ६११ ॥ 
चतुर्विशतिरित्यादि यावदन्तमनन्तता | 

तद्गहुलं न दोषाय देवत्वेकविधत्वतः ॥ ६१२ ॥ 
प्रदीपानामनेकत्व॑ न प्रदीपत्वहानये । 

यतो<त्रेकविधल स्थान्न स्याज्ञानाप्रकारता ॥ ६१३ ॥ 


न चाशंक्यं यथासंख्यं नामतो5प्यस्त्वनन्तथा । 

न्यायादेक॑ गुण चेक प्रत्येक नाम चेककम्‌ ॥ ६१४ ॥ 

नामतो सबेतो मुख्यसंरूयातस्यैव सम्भवात्‌ । 

अधिकस्य ततो वाचांउव्यवद्वारस्थ दशेनाव्‌ ॥ ६१४ ॥ 

जो मूते शरीर से रहित है; सम्पूणं चर और अचर पदार्थों को युगपत्‌ जानने ओर देखनेवाला 
है, छोक के अग्रभाग में स्थित हे, ज्ञानादि आठ गुण सहित है और ज्ञानावरणादिक आठ कर्मों से रहित 
है वह सिद्धवेव है ।। ६८८।। 
यह देव जगत्पूज्य है इसलिये अर्हत कहलाता है, कर्मरूपी शत्रुओं का नाश कर दिया है 

इसलिये जिन कहलाता है, सब देव इससे नीचे हैं. इसलिये महादेव कहलाता है, सुख देनेवाला हे 
इसलिये शंकर कहलाता हे, ज्ञान द्वारा कर्थंचित्‌ सब पदार्थों में व्याप रहा दे इसलिये विष्णु कददछाता 
है, ब्रह्म के स्वरूप का ज्ञाता दे इसलिये ब्रह्म कहलाता हे और दुःखों का हरण करनेवाला है इसलिये 
हरि कहलाता हे | इस प्रकार यद्यपि उसके अनेक नाम हैं तथापि वह अपने लक्षण की अपेक्षा अनेक 
नहीं हे, क्योंकि वह साधनों से भले प्रकार सिद्ध अनन्त गुणात्मक एक ही द्रव्य है। यद्यपि चौबीस 
तीर्थंकरों से लेकर अन्त तक विचार करने पर व्यक्तिरूप से देव अनन्त हैं. तथापि यह देवों का बहुत्व 
दोषाधायक नहीं हे, क्योंकि इन सबसें एक प्रकार का ही देवत्व पाया जाता है ॥ ६०९-६१२॥ जिस 
प्रकार दीपक अनेक हैं तो भी उस से प्रदीप सामान्य की हानि नहीं होती, क्योंकि जितने भी दीपक 
हैं वे सब एक दी प्रकार के पाये जाते हैं नाना प्रकार के नहीं। उसी श्रकार व्यक्तिरूप से देवों के अनेक 
होने पर भी कोई हानि नहीं हैं, क्‍योंकि देवत्व सामान्य की अपेक्षा सब देव एक हैं | ६१३॥ यदि कोई 
ऐसी आश्ञंका करे कि नाम की अपेक्षा क्रम से देव के अनन्त भेद रद्दे आवें, क्योंकि न्‍्यायानुसार एक 
एक गुण की अपेक्षा एक एक नाम रखा जा सकता है सो ऐसी आश्शंका करना भी ठीक नहीं दे, क्योंकि इस 
प्रकार नाम ली अपेक्षा देब के मुख्य रूप से संख्यात भेद ही सम्भव दें, क्योंकि वचन व्यवद्ार इसत्े 


दूसरा अध्याय श्र 


बृद्ढेः प्रोक्तमतः सत्रे तत्व॑ वागतिशायि यत्‌ । 
द्ादशाड्राडबाद्यं वा श्रुतं स्पूलाथंगोचरम ।। ६१६ ॥ 
कृत्खकमछयाज्ज्ञानं क्ञायिकं दशेनं पुनः | 

अत्यक्ष॑ सुखमात्मोत्थं वीय॑ चेति चतुष्ट यम ॥ ६१७ ॥ 
सम्यक्वं चेव छत्मत्वमव्यावाधगुणः स्वतः । 
अप्यगुरुलघुत्वं॑ च सिद्धे चाष्ट गुयाः स्मृता। || ६१८ ॥ 
धत्याद्यनन्तधर्मात्यों कर्मा्कविव्जितः । 
मुक्तोडष्टादशमिद षेद व! सेव्यो न चेतरः ॥ ६१९॥ 


अर्थाद्‌ गुरु) स एवास्ति श्रेयोमार्गोपदेशक! । 
भगवांस्तु यतः साज्षान्नेता मोक्षस्य वत्मंनः॥| ६२०॥ 

अधिक नहीं दिखाई देता हे ॥ ६१४-६१५ | इसी से पृर्वाचार्यो ने सूत्र में यह कह हे कि तत्व बचन के 
अगोचर है ओर बारह अंग तथा अंगबाह्मरूप श्रुत स्‍्थूल अथ को बिपय करता है॥ ६१६॥ सम्पूर्ण 
कर्मों के क्षय से प्विद्ध के ये आठ गुण होते हैँ. क्षायिक ज्ञान, क्षायिक दर्शन, अतीन्द्रिय सुख ओर आत्मा 
से उत्पन्न होने वाछा बीय ये चार अनन्त चतुष्टय हे।ते हैं। इनके सिवा सम्यक्त्व, सूक्ष्मत्व, अब्या- 
बाघ ओर अगुरुलघु ये चार गुण ओर होते हैं॥ ६१७-६१८ ॥ इस प्रकार जो ज्ञानादि अनन्त धर्मों से 
युक्त हे, आठ कर्मों से रहित है, मुक्त हे आर अठारह दापां स रहित हूं. बहा देव सेबनीय हें अन्य नहीं 
॥ ६१५ ॥ वास्तव में वही देव सच्चा गुरु हूँ, वही साक्षमार्ग का उपदेशक है, वही भगवान हे ओर वही 
मोक्षमार्ग का सक्षाव्‌ नेता हे | ६२० ॥ 

विशेषार्थ--यहाँ प्रसंग से देव के स्वरूप पर प्रकाश डालकर उनके भेदों व गुणों की विशेषरूप 
से चचो की गई हे। जो आत्मा अपने गुणों के द्वारा पूरी तरह से प्रकाशमान हे वह देव दें। देव 
का यह लक्षण अरहंत ओर सिद्ध परमेछी में घटित होता ह्‌ इसलिये ये दो ही देव माने गये हैं। यद्यपि 
यहाँ पर हमने देव के दो भेद कट्द दे पर य दोनां भेद एक ही व्यक्ति के अवस्थाभद कृत जानने चाहिये । 
चार घाति कर्मों के नाश द्ोने पर अरहंत अवस्था प्राप्त द्वोतां ६ ओर वही जाब जब सब प्रकार के कर्म, 
नोकम॑ और भावकम से रद्दित द्दो जाता दे तब सिद्ध अवस्था श्राप्त होती हं। अरहंत जीबम्मुक्त होते 
हैं और सिद्ध मुक्त होते हें। अरहंतां के सभा अनुजीबी गुण प्रकट हूं। जाते हैं. और सिद्धों के 
अनुजीबी प्रतिजीबी दोनों प्रकार के गुण श्रकट हो जाते हैँ । मुख्य अनु नीवं। गुण चार दँ--केवलछ ज्ञान, 
फेवल दृशन, अनन्तसुख ओर अनन्त वीय । ये चार अनन्त चतुष्टय कहलाते हैं। य अरदहंत के पूरी तरदद 
से प्रकट द्वो जाते हैं । इनमें क्षा/यक सम्यक्त्व, सूक््मत्व, अज्यावाध ऑर अगुदरूघु इनके मिला देने पर 
सिद्धों के मुख्य आठ गुण द्वोते हैँ । यद्यपि आदिके सम्यक्त्व का पूर्ण प्रकाश अरदहंतों क॑ भी पाया जाता है 
पर इसकी परिगणना मुख्यतया सिद्धों क आठ विशेष गुणों में को जाती दवै। यों तो प्रत्येक आत्मा के 
अनन्त गुण दोते दे पर यदाँ विशेष गुणों को दी चर्चा का गई हूँ । 

पेसा नियम हे कि जब संसारी जीव अपने व्यक्तित्व को पूर्ण रूत से जीवन में प्रतिष्ठित करने 


के लिये अग्रसर द्वोता हे तब वह समस्त बाह्य आलम्बनों का क्रमशः त्याग कर्ता जाता है और आत्मत्व 
की हृढ़तर भावना के द्वारा ऋ्रः अपने व्यक्तित्व को प्राप्त करने छगेता दवे। अन्य पदार्थों के कारण 
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तेम्योर्थवागपि छद्मस्थरूपास्तद्रपधारिणः । 
गुरवः स्थृगुरोन्यायान्नान्योअवस्थाविशेषमाक्‌ ॥ ६२१ ॥ 


. श्रस्त्यवस्थाविशेषो5त्र युक्तिस्वानुभवागमात्‌ । 
शेषसंसारिजीवेभ्यस्तेषामेवातिशायनात्‌ ॥ ६२२ ॥ 


माविनेगमनयायत्तो भ्रृष्णुस्तद्वानिवेष्यते । 
अवश्यं भावतो व्याप्तेः सद्भावात्सिद्धसाधनात ॥ ६२३ ॥ 


अत्ति सदशेनं तेपु मिथ्याकर्मोपशान्तितः । 
चारित्रं देशतः सम्यक्‌ चारित्रावरणचतेः ॥ ६२४ ॥ 

सिद्ध * (ञ 
ततः सिद्ध निसर्गह्नि शुद्ध॒त्व॑ हेतुदशनाव । 
मोहकर्मोदयाभावात्तत्कायेस्या5प्यसम्भवात्‌ ॥ ६२४ ॥ 
तच्छुद्धत्वं छुविरुपातं निजराहेतुरखसा । 
निदान संवरस्यापि क्रमान्निवाणभागपि ॥ ६२६ ॥ 
जो उसका व्यक्तित्व ढका हुआ था वह उत्तरोत्तर अन्य पदार्थों का सम्पक दूर होते जाने से प्रकट होने | 
छगता है। सर्वप्रथम वह रवतन्त्र व्यक्तित्व की श्रद्धा करता हे। इसके बाद जिससे स्वतन्त्र व्यक्तित्व 
को ग्राप्ति सम्भव हो ऐसा आचरण करता हैँ ओर अन्त में इस आचरण द्वारा वह अपने स्व॒तन्त्र 
व्यक्तित्व को प्राप्त करने में समथ द्ोता है । हम संसारी जनों को यह रवतन्त्र व्यक्तित्व प्राप्त व्यक्ति ही 
आदश हो सकता है इसी से ऐसे व्याक्त को देव संज्ञा दी गई है। 

इसके छोक में अनेक नाम प्रसिद्ध हैं। वे सब भिन्न भिन्न कार्यों में निमित्त होने का अपेक्षा 
से ही कह्दे गये हैं। उदाहरणाथ झंकर यह नाम सुख प्राप्त में निमित्त होने से या निमित्त व्यवहार 
होने से कहा गया दे । इसी प्रकार अन्य नाम भं। जानने चाहिये। ये सब नाम संख्यात से अधिक नहीं 
हो सकते क्योंकि शब्द व्यवहार संख्यात तक ही सॉमत हैँ || ६०३-६२० ॥ 

गुरु का स्ररूप-- 

इन अरहंत ओर सिद्धों से नीच भी जो अल्पज्ञ दें. ओर | उसी रूप अर्थात्‌ दिगम्बरशध्ब, 
वीतरागत्व ओर हितोपदे!शत्व को ध।रण करने वाले हूं वे गुरु हैं. क्योंकि इनमें न्यायानुसार 
गुरु का लक्षण पाया जाता है। ये उनसे भिन्न ओर कोई दूसरी अबस्था को घारण करनेवाले नहीं हैं 
॥ ६२१॥ इनमें अवस्था विशेष पाई जाती हूं यह बात युक्त, अनुभव और आगम से सिद्ध दे, क्योंकि 
उनमें शेष संसारी जीवों से कोई बिशेष अतिशय देखा जाता है ॥ ६२२ ॥ भावि नेगमनय की अपेक्षा 
से जो हंनेवाछा हैं वह उस पयाय से युक्त की तरद कहा जाता हैं, क्योंकि उसमें नियम से भाव की 
व्याप्ति पाई जाती है इसलिये ऐसा कद्दता युक्तियुक्त है ॥ ६२३ ॥ उनमें दहनमोहनीय कम की उपशञान्ति 
( उपश्म, क्षय, क्षयोपशम ) हो जाने से _सम्यर्दशंन भी पाया जाता हे ओर चारित्रावरण कम का 
एकदेश क्षय ( क्षयोपशम ) हो जाने से सम्यक्चारित्र भी पाया जाता है ॥६२४॥ इसडिये 
उनमें स्वभाव से हैं शुद्धता सिद्ध दोता है ओर इसको वृष्टि करनेवाढा देतु भो पाया जाता है । यतः 
उनके मोहनीय कम का उदय नहीं हे अतः वहाँ मोहनोय कमे का कार्य भां नहीं पाया जाता है ॥ ६२५॥ 
इनको यद शुद्धता नियम से निजेरा का कारण दे, संबर क। कारण दे ओर क्रम से मोश्न रि छानेबाली 


दूखेर। अध्याय श५३. 


यद्दा स्वयं तदेवार्थान्निजेरादित्रयं यतः । 
शुद्धभावाविनाभाषि द्रव्यनामापि तत्‌ त्रयम ॥ ६२७ ॥ 
निजेरादिनिदानं यः शुद्धों भावश्चिदात्मन! 

परमाहे! स एवास्ति तद्घानात्मा परं गुरु: ॥ ६२८ ॥ 


न्यायाद्‌ गुरुलहेतुः स्यात्‌ केवल दोषसंक्षय: 

निदोंषों जगतः साक्षी नेता मार्गस्य नेतरः ॥ ६२० ॥ 
नालं छत्नस्थताप्येषा गुरुत्वच्षतये मुनेः । 
रागायशुद्धभावनां हेतुमोहिककर्म तत्‌ ;। ६३० ॥ 
नन्वाबृतिद्यं कर्म वीयेविध्यंसि कर्म च । 

अस्ति तत्राप्यवश्यं वे कुतः शुद्धत्वमत्न चेत ॥ ६३१ | 
सत्यं किन्तु विशेषो5स्ति प्रोक्तकमत्रयस्य च । 
मोहकर्माविनाभूतं बन्‍्धसच्रोदयक्षयम्‌ ॥ ६३२ ॥ 
तद्यथा वध्यमाने5स्मिस्तद्वन्धो मोहबन्धसात । 

तत्सच्वे सत्तमेतस्य पाके पाकः छये क्षयः ॥ ६३३ ॥ 


नोहां छम्नस्थावस्थायामवांगेव्रास्तु तत्लयः | 
हर + (१ 
अंशान्मोह्ष यस्यांशात्सवेतः सवेतः क्षय; ॥ ६३४ ॥ 


हे यह बात सुप्रसिद्ध है ॥ ६२६ || अथवा बह शुद्धता ही नियम से स्वयं निजरा आदि तीन रूप है 
क्योंकि गद्ध भावों से अविनाभाव रखनेवाला द्रव्य इन तीन रूप ही होता है।| ६२७ ॥ आशय यह दे 
कि आत्मा का जो शद्भ भाव निजरा आदि का कारण है वही परम पूज्य है ओर उससे युक्त आत्मा दी 
परम गुरु हे ॥ ६२८ ॥ न्‍्यायानुसार गुरुपने का कारण केवल दोषों का नाझ हो जाना ही है। जो निर्दोष 
है वही जग का साक्षी है ओर वहीं माक्षमा्ग का नेता है अन्य नहीं ॥ ६२० | मुनि की यह छलद्मस्थता 
भी गुरुपने का नाश करने के छिये समथ नहीं है, क्योंकि रागादि अशद्ध भावों का कारण एक मोह 
कम माना मया हैं || ६३० ॥| 


शंका--छद्मस्थ गुरुओं में दोनों आवरण कर्म और वीय॑ का नाश करनेवाछा अन्तरायक्म 
नियम से हे इसलिये उनमें शुद्धता केसे दो सकती है 


समाघान--यह बात ठीक है किन्तु इतनी विशेषता दै कि उक्त तीनों कर्मों का बन्ध, सच्त्य, 
उदय ओर क्षय भोहनीय कम के साथ अविनाभावी है॥ ६३१-६३२ ॥ खुछासा इस प्रकार है कि मोहनीय 
का बन्ध होने पर उसके साथ साथ ज्ञानावरणादि कर्मों का बन्ध होता हैं। मोहनीय का: सक्त्व रहते हुए 
इनका सर्व रहता है, मोहनीय का पाक द्ोते समय इनका पाक होता है ओर मोहनीय का क्षय होने 
पर इनका क्षय द्ोता है ॥ ६३३ ॥ यदि कोई ऐसी आगद्मंका करे कि छद्मस्थ अवस्था में ह्ञानावरणादि कर्सों 
का क्षय होने के पहले ही मोहनोय का क्षय दो जाता दे सो ऐसे आउंका करना भी ठीक नहीं हें, क्योंकि 
मोहनीय का एकदेदशा भय होने से इनका एकरेश क्षय होता है ओर माहनीय का सवथा क्षय होने से इनका 


२५४ पञ्ञध्यायी 
नासिद्धं निजरातत्च॑ सदृदष्टे! कृत्स्नकर्मणाम । 
आदड्मोहोदयाभावात्तघासंख्यगुर्यणं क्रमात ॥ ६३४ ॥ 


ततः कमंत्रयं श्रोक्तमस्ति यद्यपि साम्प्रतम । 
रागद्वेपविमोद्दनामभावाहुरुता मता ॥ ६३६ ॥ 


भी स्वथा क्षय दो जाता दे ॥६३४।॥ सम्यग्दष्टि के समस्त कर्मों की नि्जरा होती है यह बात 
असिद्ध भी नहीं है, क्‍योंकि दर्शनमोहनीय के उदय का अभाव होने पर वहां से लेकर वह उत्तरोत्तर 
असंख्यातगुणी होने छगती हे ॥ ६३५॥ इसलिये छद्मस्थ गुरुओं के यद्यपि बर्तमान में तीनों कर्मों का 
हे कहा गया दे। तथापि राग, द्वेष और मोह का अभाव द्वो जाने से एनमें गुरुपना माना 
गया है॥ ६३६॥। 


विशेषार्थ--यहां देव के स्वरूप आदि का निर्देश करके गुरु के स्वरूप का विचार किया गया 
है। जो संसारी अवस्था.से उठ रहा है किन्तु देवत्व को नहीं प्राप्त हुआ दे उसकी गुरु संज्ञा है । 
यह संसारी जीव की देवत्व से कड़ी जोड़ता हे इसलिये आद्ञ के समान होने से गुरु इस संज्ञा को प्राप्त 
होता है । इसमें उन सब गुणों का बिद&श प्रारंभिक अवस्था में प्रयोग रूप से देखा जाता द्वे जो विशेष 
रूप से देव में पाये जाते है। वे गुण मुख्यतया द्गम्बरत्व, द्वितोपदेशित्व और वीतरागत्व हैं। यद्यपि इन 
गुणों का बीजारोपण सम्यग्दष्ठि के ही हो जाता है पर यह इनको प्रयोग में छाने छगता है । इसे देखकर 
यह स्पष्ठ क्ञान होता हे कि यह स्वातन्त्रय पथ का अद्वितीय पथिक है। इसके इन गुणों के साथ समता 
शान्ति, क्षमा, ज्ञान, आत्मोक शक्ति, आत्मीक सुख आदि दूसरे गुणों का भी विकाश होने छुगता है । 
क्योंकि इन गुणों का मुख्य प्रतिबन्धक कम मोहनीय माना गया देँ। इसके दर्शन मोहनीय और चारित्र 
मोहनीय इन दानों प्रकार के मोहनीय कम का उपशम, क्षयोपशम या क्षय हो जाता हे अतः होष कर्मों 
का भी अभाव द्वोमे छगता दे जिससे इसके आत्मीक सभी गुणों का उदय होने छगता है। क्रम इस 
प्रकार हे-- 


प्रथमतः यद्द जीव दशेन मोहनीय का अभाव कर सम्यकत्व को प्राप्त करता है। इसके बाद 
धारित्र मोहनीय के यथायोग्य क्षयोपशाम होने से यह जीव या तो देशचारित्र को प्राप्त होता है या सकल 
चरित्र को प्राप्त दोता है। जो ब्रतों का अशतः पाछन करता हे वह देश चारित्र को प्राप्त होता है और जो 
पूर्ण रूप से ब्रतों का पालन करता हे वह सकल चारित्र को प्राप्त होता दे । देश चारित्री के जीवन में 
कमजोरी का बहुभाग शेष रहता दे इसलिये बह आइोे नहीं मान। गया दे । हां जिसने पूर्ण चारित्र को 
धारण कर संसार से नाता तोड़ छिया दे बह आदशे की समान भूमिका का अधिकारी हो जाता है। 
जीब को गुद संज्ञा यहीं से प्राप्त होती दे ओर यह संज्ञा क्षीणमोह गुण स्थान तक रहती दै। इस बीच 
यह राग, हेष, मोह, अज्ञान, अद्शेन आदि सब श्रकार के बिकारों पर बिजय पा लेता है। पहले मोह 
पर विजय पाता है, फिर राग द्वेष पर ओर इसके बाद अज्ञान आदि पर । इसके लिये इसे प्रतिबन्धक 
निर्मित कारणों को दूर करना द्ोता दे। यह क्रिया दो प्रक/र खे की जातो है। एक तो नये प्रतिबन्धक 
कारणों का संग्रह न होने देना ओर दूसरे संग्रहीत प्रतिबन्धक कारणों का अभाव करना | प्रथम की 
संबर संज्ञा दे ओर दूसरे का निजरा संज्ञा है। जीव तत्त्वतः भीतर से विकारों का संवर और निजरा 
करता है इसलिये ये आत्मा को हूं। अवस्थाएं हैं । जिन्दोंनि इस प्रकार से अपने जीवन को सांचे में दालना 
आरम्भ किया ई वे दी हमारे सच्ये गुद हैं यह उक्त कथन का तात्पय हे ॥ ३२१-३३६ ॥ 


दूसरा अध्याय रेष५ 


अथास्त्येक: स सामान्यात्सदिदेषात त्रिधा गुरु) । 
एको<्प्यप्रियंथा ताण्येः पाण्यों दाव्यखिधोच्यते ॥ ६३७ ॥| 
आचाय स्यादुपाध्यायः साधुश्रेति त्रिघा मतः । 
स्युविंशिष्टपदारूढास्रयो5पि मुनिकुञ़्राः ॥ ६३८ 


एको हेतुः क्रियाउप्येका वेषश्रेकों बहि! समः । 
तपो द्वादशधा चेक व्रत चेक॑ च पश्मपा॥ ६३६ ॥ 


प्रयोदशविधं चेक॑ चारित्रं समतेकधा । 
मूलोत्तरगुणाश्रेके संयमोउ्प्येकषा मतः॥ ६४० ॥ 


परीषद्दोपसर्गाणां सहनं च सम॑ स्पृतम्‌ । 
आहारादिविधिश्रेकश्रर्यास्थानासनादय। | ६४१ ॥ 


मार्गों मोध्षस्य सद्दृ्श्श्िनं चारित्रमात्मन | 

रत्ञत्रयं सम॑ तेषामपि चान्तबंहिःस्थितम ॥ ६४२ ॥ 
ध्याता ध्यानं च ध्येयं च ज्ञाता ज्ञानं च ज्ञेयसात | 
चतुर्धा5शाधघना चापि तुल्या क्रोधादिजिष्णुता | ६४३ ॥ 


किं वात्र बहुनोक्तेन तहिशेषोअशिष्यते । 


विशेषाच्छेशनिःशेषो न्यायादस्त्यविशेषभाक्‌ ॥ ६४४ ॥ 
गुरु के भेदों का निर्देश-- 

वह गुर सामान्य रूप से एक प्रकार का ओर अवस्था विशेष की अपेक्षा से तीन प्रकार का 
माना गया है। जेसे अप्रि यद्यपि एक ही है तो भी वह तिनके की अभि, पत्ते की अप्रि और छकड़ी की 
अग्नि इस तरह तीन प्रकार की कही जाती है । बेसे ही प्रकृत में जानना चाहिये ॥ ६३७ | इनके ये भेद “ 
आचाय, उपाध्याय ओर साधु ये तीन हैं। ये तीनों ही मुनिकुछर यद्यपि अपने अपने विशेष पद पर 
स्थित हैं ।| ६३८ ॥ तथापि इनके मुनि होने का कारण एक है; क्रिया एक हे; वाह्य वेष एकसा है; यारद 
प्रकार का ताप एकसा है; पांच प्रकार का व्रत एकसा है; तेरह प्रकार का चारित्र एकसा है; समता एक 
सी है; मूठ और उत्तर गुण भी एक से हैं; संयम भी एकसा है; परीपह और उपसर्गों का सहन करना 
भी एकसा है; आहार आदि को विधि भी एकसी है; चर्या, स्थान और आसन आदि भी एकसे हैं; 
मोक्ष का मार्ग जो सम्यर्दशन, सम्यरज्ञान, और सम्यक्चारित्र रूप आत्मीक रक्लत्रय है वह भी उनके 
भीतर और बाहर समान है। इसी प्रकार ध्याता, ध्यान, ध्येय, ज्ञाता, ज्ञान, झ्षेय, चार प्रकार को 
आराधनाएँ और क्रोधादिक का जीतना ये भी समान हैं ६१०-६४३ || इस बिषय में बहुत कहां तक 
कहें। उनका जो कुछ विशेष हे वही कहना बाकी है, क्‍योंकि विशेष से जो भी शेष रह जाता 
है बह न्यायानुसार अविशेष ( समान ) कहलाता है ॥ ६४४ ॥ 

विशेषा्थ - गुर के यद्यपि आचार्य, उपाध्याय और साधु ये तीन भेद किये गये हैं. पर इनका 
विधिविधान एकसा द्ोता है इसकिये परमार्थ से उनमें कोई भेद नहीं ऐसा यहां समझना चाहिये 
॥ ६३९७-६४४ ॥॥ 


जे 5. व्यओ के अर 


२०७९६ पह्चाधथ्यायी 


आचार्योनादितो रूढेयोंगादपि निरुच्यते । 

 पश्ाचारं परेभ्यः स आचारयति संयमी ॥ ६४४५ ॥ 
अपि छिल्ने व्रते साधोः पुनः सन्धानमिच्छतः | 
तत्समादेशदानेन प्रायश्रित्तं प्रयच्छति ॥ ६४६ ॥ 
आदेशस्योपदेशेम्यः स्याद्विशेषः स भेदभाक्‌ । 
आददे गुरुशा दत्त नोपदेशेष्वयं विधि! ॥ ६४७ ॥ 
न निषिद्धस्तदादेशों गृहिणां त्रतधारिशाम्‌ । 
दीक्षाचार्येण दीक्षेत दीममानास्ति तत्क्रिया ॥ ६४८ ॥ 


स निषिद्धों यथाम्नायादव॒तिनां मनागपि। 
हिंसकश्रोपदेशोपि नोपयुक््योडत्र कारणात्‌ ॥ ६४९ ॥ 
मुनिव्रतघराणां वा गृहस्थव॒तधारिणाम्‌ । 
आदेशश्चोपदेशों वा न कतंव्यों वधाश्रितः || ६४० ॥ 
न चाशंक्यं प्रसिद्ध यन्मुनिभ्िव्रतघारिमिः । 
मूर्तिमच्छक्तिसवेस्वं हस्तरेखेव दशितम्‌ ॥ ६४१ ॥ 

नून॑ प्रोक्तोपदेशो5पि न रागाय विरागिणाम । 
रागिणामेव रागाय ततोअश्यं निषेधितः ॥ ६५२ ॥ 
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>ऋए»५ शा खरूप और उनकी कायमर्यादा-- 


अनादिकाछीन रूढि ओऔर निदुत्त्यथ इन दोनों की अपेक्षा से आचाये शब्द का यह अर्थ 
लिया जाता हे कि जो संयमी दूसरों सं पाँच आचार का आचरण कराता हे वह आचाये है ॥ ६४५॥ 
तथा ब्रतभंग होने पर फिर से उस ब्रतकों ज्ञोड़ने की इच्छा करनेवाले साधु को जो आदेश द्वारा 
प्रायश्चित देता है वह आचाय हैं।| ६४६ | उपदेशों से आदेश में पारथंक्य दिखलानेबाका यह अन्तर 
है कि आदेश में 'में गुर के द्वारा दिये गये त्रतकों स्वीकार करता हूं? यह विधि मुख्य रहती है किन्तु 
जपदेशों में यह विधि मुख्य नहीं रहती ॥ ६४७॥ ब्रतधारी गृहस्थों के लिये भी आचाये का आदेश 
करना निषिद्ध नहीं है, क्‍योंकि दीक्षाचाय के द्वारा दो गई दीश्वा के समान ही वह आदेशधि मानी 
गई है॥ ६४८ ॥ किन्तु जो अब्रती हैं उनके छिये आगम की परिपाटी के अनुसार थोड़ा भी आदेश्ञ 
करना निषिद्ध हे ओर इसी प्रकार कारणवश हिंसाकारी उपदेश करना भी उपयुक्त नहीं है॥ ६४९५॥ 
यादे मुनितब्रतधारी हों ओर चाहे गृहस्थश्नरतधारों !हों इन दोनों के लिये हिंसा का अवलम्बन 
करनेवाल्ला आदेश ओर उपदेश नहीं करना चाहिये ॥ ६५०॥ जो यह प्रसिद्ध हे कि बघतधारी 
मुनि मूर्तिमान्‌ पदार्थों की समस्त शक्तियों को हस्तरेखा के समान दिखला देते हैँ इस छिये उक्त 
बपदेश और आदेश उनका कुछ भी बिगाड़ नहीं कर सकता सो ऐसी आशंका करना भी ठीक नहीं 
है, क्‍योंकि यद्यपि पूर्वोक्त उपदेश विशागियों के लिये राग का कारण नहीं दे तो भी जो रागी हैं उनके 
ढिये वह राग का कारण अवश्य है इस लिप्रे उतछ। नियेव किया गया है ॥ ६५१-६५२ ॥ किन्तु संत्पात्रों 


दूसरा अध्याय २५५७ 


न निषिद्ध! स आदेशो नोपदेशो निषेधितः | 
नूनं सत्पात्रदानेषु पूजायामहँतामपि | ६५३ । 


यद्ादेशोपदेशो स्तो तो दो निरवद्यकमेणि | 

यत्र सावध्चलेशो5रित तत्रादेशों न जातुचित्‌ ॥ ६५४ ॥ 
सहासंयमिभिलों के! संस भाषणं रतिम । 

कुर्यादाचाय इत्येके नासौ शूरिन चाहेतः | ६४४ ॥ 


संघसम्पोषकः सूरिः प्रोक्तः केश्चिन्मतेरिह । 
धर्मादेशोपदेशाभ्यां नोपकारो5परो<रत्यतः ।। ६५४६ ॥ 


यद्वा मोहात्‌ प्रमादाद्ा कुर्याद्रो लोकिकीं क्रियाम्‌ । 
तावत्कालं स नाचार्योष्प्यरित चान्तव्रताच्च्युतः ॥ ६५७ ॥ 


उक्तव्रततपःशीलसंयमादिधरों गणी । 
नमस्यः स गुरु साक्षात्तदन्यों न गुरुगंणी ॥ ६५८ ॥ 


के लिये दान ओर अरहंतों की पूजा इन कार्यों में न तो वह आदेश ही निपिद्ध है और न वह उपदेश 
ही निषिद्ध है॥ ६५३ ॥ अथवा आदेश ओर उपदेद् ये दोनों ही निर्दोष कार्यों के विषय में उचित माने 
गये हैं, क्योंकि जिस काय में सावद्य का लेशमात्र भी हो उस काय का आदेश करना कभी भी सखचित 
नहीं है॥ ६५४ ॥ कितने ही आचार्यों का मत हे कि आचाये अस॑यमी पुरुषों के साथ सम्बन्ध, भाषण 
ओर प्रीति कर सकता है परन्तु उनका ऐसा कहना ठीक नहीं हे क्‍योंकि ऐसा करनेबाला न तो आचाये 
ही हो सकता दे ओर न अरहन्त के मतका अनुयायी ही हो सकता है ॥ ६००५॥ जो संघका पालन 
पोषण करता हे वह आचाय है ऐसा किन्हीं अन्य छोगां ने ही अपनी मति से कहा है अतः यही निश्चय 
होता है कि ध्मंका आदेश ओर उपदेश के सिवा आचाय का ओर कोई दूसरा उपकार नहीं है ।। ६०५६ ॥ 
अथवा मोहबश या प्रमादवद्ा हो कर जो छोकिकी क्रिया को करता हे वह उतने काछ तक आचाय 
नहीं रहता इतना ही नहीं किन्तु तब वह अन्तरंग में ब्रतों सः च्युत हो जाता हैं॥ ६५७॥ इस प्रकार 
पूर्बोक्त त्रत, तप, शील ओर संयम आदि को धारण करनेवाला आचाय ही नमस्कार करने योग्य है ओर 
बद्दी साक्षात्‌ गुरु है । इस से भिन्‍न स्वरूपका धारण करनेवाला न तो गुरु ही हो सकताह ओर न 
आचाय ही हो सकता है ॥| ६०८ ॥ 

विशेषार्थ--यहां आचाय के स्वरूप का निर्देश करके उनके विशेष कत्तेव्य बतलाये गये हैं। 
आचाय होता तो है मुनि पर वह अन्य मुनियों से ज्ञानाचार आदि पांच आचारों का आचरण कराता 
हे, उन्हें दीक्षा देता हे व त्रतभंग होने पर प्रायशिचत देता है इसलिये उसे आचाय कहते हैं। एक तरह 
से यह संघ का प्रमुख होता है । फिर भी यह आत्म काय में सावधान रहता है। इतना कारय उसे 
कतंव्यवश करना पड़ता है । भीतरी इच्छा इसकी इस काय से मुक्त होने की ही रहती है। यह आदेश 
और उपदेश दोनों कर सकता है | आदंश्ञ केबल त्रतियोां को ही कर सकता हैं। आदेश तभी दिया जाता 
है जब कोई त्रती अपने आत्मीक काय में प्रमादी होने छगता है। उपदेश सबके लिये दिया जाता है । 
फिर भी यह हिंसाकारी उपदेश और आदेश कभी नहीं देता! यद्यपि कुछ आचार्यों का मत है कि 
यह दान, पूजा आदि का उपदेश दे सकता है पर यह गोण काय है । आचार का मुख्य काम तो प्राणी 
मात्र को जीवन संशोधन की ओर ले ज्ञाना हो माना गया है इसलिये वह अपने को आख्रब के कारण 

है 


श्ण्प पत्चाथ्यायी 


उपाध्याय; समाधीयान वादी स्याद्वादकोविदः । 
वाग्मी वाजजह्मसबंन्चनः सिद्धान्तागमपारग/ ॥ ६५९ ॥। 


कविव्रेत्षयग्रसत्राणां शब्दा्थं: सिद्धसाधनात्‌ | 

०6 ( 
गमकोथ्थस्य माधुयें धुर्यों वक्‍तृत्ववत्मनाम्‌ || ६६० ॥ 
उपाध्यायत्वमित्यत्र श्रुताभ्यासो5स्ति कारणम्‌ । 
यदध्येति स्वयं चापि शिष्यानध्यापयेहुरु; ॥ ६६१ ॥ 


शेषस्तत्र ब्रतादीनां सर्वेसाधारणों विधिः । 
कुंयोद्धमोपदेश स नादेश सरिवत्कचित्‌ ॥६६२ ॥ 
तेषामेबाश्रम॑ लिझ्के सरीणां संयम तपः | 
आश्रयेच्छुड्चारित्र पश्चाचारं स शुद्धधी। ॥ ६६३ ॥ 
मूलोत्तरगुणानेव यथोक्तानाचरेचिरम्‌ | 
परीषहोपसर्गाण। विजयी से भवेद्शी | ६६४ ॥ 


अत्रातिविस्तरणालं नृनमन्तवेहिमेनेः । 
शद्भवेषधरों धीमान्‌ निग्नेन्थ: स गशाग्रणी ॥ ६६५४ ॥ 


++ ४. भारी 


,#-*पा, 


भूत उपदेश से सदा बचाता रहता है। मुनि संघ में संघ के भरण पोषण का कोई प्रश्न ही नहीं उठता, 
क्यों कि मुनि जीवन यापन के भार से सवंधा मुक्त रहते हैं। उनके सामने एक जीवन संशोधन का 
काय ही शेष रहता है। इसलिये आचार्य को केचछ इतना काय ही देखना पड़ता है । यह आचाय के 
जीवन की विशेषता हे जिसका वह उत्तमता से पालन करता है ॥ ६४५-६५८ ॥ 


उपाध्याय का स्वरूप भोर उनके कार्य-- 


| समाधान करने वाढा, वाद करनेवाला, स्याह्माद विद्या का जानकार, बाग्मी, वचन ब्रह्म में 
पारंगत, सिद्धान्त शास्त्र का पारगामो, वृत्ति तथा मुख्य सूत्रों का शब्द ओर अथ के द्वारा सिद्ध 
करने बाला होने से कवि, अथ की मधुरता का ज्ञान करनेवाढा और वकक्‍्तृत्व कला में अग्रणी उपाध्याय 
होता है।॥ ६५९-६६० | उपाध्याय होने में मुख्य कारण श्रत का अभ्यास है। जो स्वयं पढ़ता है ओर 
शिध्यों को पढ़ाता है वह उपाध्याय है ॥ ६६१ ॥ उपाध्याय की ब्रतादिक सम्बन्धी शेष सब्र विधि मुनियों 
के समान होती है । यह घम का उपदेश कर सकता है किन्तु आचाय के समान किसी को आदेश नहीं 
कर सकता ॥ ६६२॥ अद्ध बद्धिवाला वह उन्हीं आचार्यो के आश्रम में रहता है। उन्हीं के संयम, तप, 
गुद्ध चारित्र और पंचाचार का पालन करता है ॥ ६६३॥ वह चिरकाल तक शास्रोक्त विधिसे मूल गुणों 
ओर उत्तर गुणों का पालन करता है। परीपह और उपसर्गों को जीतनेवालां होता है तथा जितेन्द्रिय 
होता है ॥ ६६४ ॥ यहां पर अधिक विस्तार करना व्यर्थ है किन्तु इतना ही कद्दना पयाप्र हे कि वह 
अन्तरंग ओर बहिरंग दोनों प्रकार से मुनि के शद्भू वेष को धारण करने वाला, बुद्धिमान्‌, निम्ेन्‍्थ 
ओर गण में प्रधान होता है || ६६० ॥। 

विशेष।थ--पांच परसेष्ठियों में आचाय के बाद दूसरा स्थान उपाध्याय का है। उपाध्याय का 
मुख्य काम अध्ययन अध्यापन है। इनमें आचाय के ओर सब गुण पाये जाते हैं। केबछ ये आदेश 


दूसरा अंध्याय घ्ट्९ 


उपाध्याय! समाख्यातो विखू्यातो5स्ति स्वलक्षणः । 
धोले ० 
अधुना साध्यते साधोलेज्षणं सिद्धमागमात्‌ ॥ ६६६ ॥ 


मार्ग मोक्षस्प चारित्रं सद॒रग्जप्तिपुरःसरम | 
साधयत्यात्मसिद्ध यथ साधुरन्व थेसंज्ञुक! | ६६७ ॥ 


नोच्यान्वायं यमी किश्विद्धस्तपादादिसंज्ञया । 
न किश्विदशेयेत्स्वस्थो मनसापि न चिन्तयेत्‌ ॥ ६६८ ॥ 


आस्ते स शुद्धमात्मानमास्तिध्नुवांनथ परम्‌ । 
स्तिमितान्तबहिजल्पो निस्तरद्राव्धिवन्युनि, ॥ ६६९ ॥ 


नादेशं नोपदेश वा नादिशेत्‌ स मनागपि । 
स्वर्गापवर्गमागस्य तह्विपक्षस्थ कि पुन! ॥ ६७० ॥ 


वैराग्यस्य परां काष्टामधिरू टोउधिकग्रमः । 
दिगम्बरों यथाजातरूपधारी दयापरः ॥ ६७१ ॥ 


निग्नेन्थोन्तभे हिमोंहिग्रन्थेरुद्ग्र न्थकी यमी । 
कमेनिजरकः श्रेण्या तपस्त्री स तपोंशभिः ॥ ६७२॥ 


प्रीपहोपसर्गायेरजय्थो जितमन्मथः । 
एपणाशुद्धिसंशुद्ध। प्रत्याख्यानपरायणः ॥ ६७३ ॥ 
देने के अधिकारी नहीं हैं। किन्तु प्रमुखता से इनका स्वसमय ओर पर समय का ज्ञाता होना जरूरी है 
यह उक्त कथन का तात्पय है ॥ ६०९-६६५ ॥ 
साधु का खरूप -- 
इस प्रकार अपने लक्षणां से प्रसिद्ध उपाध्याय का स्ररूप कहा। अब साघु के लक्षण का 
विचार करते हैं जो कि आगम में भी भांति सिद्ध हे ॥ ६६६ ॥ मोश्च का मार्ग सम्यग्दशेन ओर सम्य- 
श्ञान पूर्वक सम्यक्चारित्र हे। जो आत्मसिद्धि के लिये इसका साधन करता है वह साधु हे। यह 
इसका साथक नाम है ।। ६६७।॥ यह साधु स्वस्थ रहता हे इसलिये न तो कुछ कहता है, न हाथ पैर 
आदि से किसी प्रकार का इशारा करता दे ओर न मन से ही कुछ विचार करता है।॥ ६६८ | किन्तु 
बह मुनि केवल शुद्ध आत्मा में लीन रहता हे, अन्तरंग ओर बहिरंग जल्प से रहित हो जाता है और 
तंरंगरहित समुद्र के समान शान्त रहता है ॥ ६६५ || वह स्वर्ग ओर मोक्ष के मार्ग का थोड़ा भी न ता 
आदेश ही करता है और न उपदेश ही करता द्वे फिर विपक्ष का तो कर हा कैसे सकता है।| ६७० ॥ 
बैराग्य की चरम सीमा को प्राप्त, अधिक प्रभावान , दिगम्बर जन्म के समय जेसा रूप द्वोता हे बेसे रूपको 
धारण करनेबाला, दयाझील, निग्रंस्थ, अन्तरंग और बहिरंग मोह की गांठ को खोलनेवाला, ब्रतों को 
जीवन पयन्त पालनेवाला, गुणश्रेणिरूप से कर्मों की निजेरा करनेवारा, तपरूपी किरणों को तपने से 
तपसथी, परीषद ओर उपसर्ग आदि से अजेय, काम को जीतने वाढा, झास्त्रोक्तत्रिधि से आद्वार लेनेबाल। 


२६० पश्चाथ्यायी 


इत्याद्यनेकघानेके: साधु: साधुगुरे! श्रितः । 
नमस्य। श्रेयसेअ्रश्यं नेतरो विदुषां महान्‌ ॥ ६७४ ॥ 

. एवं मुनित्रयी खू्याता महती महतामपि । 
तथापि तद्ठिशेषो5स्ति क्रमात्तरतमात्मक! || ६७४ ॥ 
तत्राच्चायः प्रसिद्वोउस्ति दीक्षादेशाहराग्रणीः । 
न्यायाद्वादेशतो<ध्यक्षात्सिड्धू; स्वात्मनि तत्पर! ॥ ६७६ ॥ 
अर्थान्नातत्परो5प्येष दृहमोहानुदयात्सत; । 
अस्ति तेनाविनाभूतः शुद्गात्मानुभवः स्फुटम ॥ ६७७ ॥ 
अप्यस्ति देशतस्तत्र चारित्रावरणक्षतिः । 
बाह्मार्थात्‌ केवलं न स्यात्क्षतिर्या च तदचति; ॥ ६७८ ॥ 
अस्त्युपादानहदेतोश्र॒ तत्लतिवां तदज्षतिः | 
तदापि न बहिब॑स्तु स्यात्तद्धेतुरहेतुतः! | ६७९ ॥ 
सन्ति संज्वलनस्योच्चेः स्पधका देशघातिनः । 
तद्विपाकोअस्त्यमन्दी वा मन्दो हेतुः क्रमाद्‌ द्यो! ॥ ६८० ॥ 


के वन का. ली गए, आने. #री-नक- आमगाममान० ० 
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और प्रत्याख्यान में तत्पर इत्यादि अनेक प्रकार के साधु के योग्य अनेक गुणों को धारण करनेबाला 
साधु द्वोता है । ऐसा साधु कल्याण के लिये नियम से नमस्कार करने योग्य है इस से विपरीत कोई 
यदि विद्वानों में श्रेष्ठ भी हो तो वह नमस्कार करने योग्य नहीं हे ॥| ६७१-६७४ ॥ 


विशेषा्थ--साधु सामान्य भूमिका है | यह सन्न उपाधियों से रहित होता है। इसका एकमात्र 
काये जात्म शुद्धि दै। लोकस्यापन से यह सदा दूर रहता है। यद्यपि शरीर के हेतु इसे आहार व 
नीहार आदि के लिये समय देना पड़ता हे पर तब भी यह अपने चित्त को आत्म काये में ही जुटाये 
रखता है | जिस महान स्वावलम्बन की इसने दीक्षा ली है उसके अनुरूप अतेन करना ही इसका सबसे 
बड़ा उद्देश्य रहता है यह उक्त कथन का तात्पयं है ॥ ६६६-६७४ ॥ 
आचाय, उपाध्याय श्रोर साधु में जो अन्तर है उसका निर्देश-- 


इस प्रकार यद्यपि श्रष्ठ में भी श्रेष्ठ इन तीन प्रकार के मुनियों का व्याख्यान किया। तथापि 
उनमें तरतमरूप कुछ विशेषता पाई ज्ञाती हे ॥| ६०७५ ॥ वह इस प्रकार है-- 

उन तीनों में जो दीक्षा ओर आदेश देता हे वह गणका अग्मणी आचाय है। यह अपनी 
आत्मा में छीन रहता है यह बात युक्ति आगस ओर अनुभव से सिद्ध है।। ६७४६।॥ इसके दर्शन मोह- 
नीय का अनुदय होता हे इसलिये यह वास्तव में अपनी आत्मा में अतत्पर नहीं हे । किन्तु इसके उस से 
अधिनाभांव सम्बन्ध रखनवाछा शुद्ध आत्म का अनुभव नियम से पाया जाता हैं॥ ६७७॥ दूसरे 
इसके चारिप्रमोहनीय का एकदेश क्षय भी पाया जाता दहे। क्योंकि चारित्र की हानि ओर छाम फेबल 
बाह्य पदाथ के निमित्त से नहीं होता हे ॥ ६७८ ॥ किन्तु उपादान कारण के बल से चारित्र की हानि या 
उसका छाभ होता है । तब भी अद्देतु द्योने से बाह्य वस्तु उसका कारण नहीं हे।॥ ६७९॥ वास्तव में 
संभ्बलन कपाय के जो देशघाति स्प्धक पाये जाते हैं उनका तीघ्र और सन्द उदय ही क्रम से चारित्र की 


दूसर] अध्याय २६१ 
संक्लेशस्तत्कतिन्‌ नं विशिद्धिस्तु तदचतिः | 
सोअपि तरतमस्वाशः सोउप्यनेकेरनेकधा || ६८१ ॥ 


अस्तु यद्वा न शेथिल्यं तत्र हेतुवशादिह । 
तथाप्येतावताचायः सिद्धो नात्मन्यतत्परः ॥ ६८२ ॥ 


तत्रावश्यं विशुद्धयंशस्तेषां मन्दोदयादिति | 
संक्लेश|शो5थवा तीव्रोदयाब्नायं विधि! स्मृतः || ६८३ ॥ 
किन्तु देवाद्िशुद्ध वंशः संवलेशांशो5थवा कचित्‌ । 
तद्विशुद्धेविशुद्धयंशः रक्‍लेशांशोदयः पुनः ॥ ६८४ ॥ 
तेषां तीत्रोदयस्तावदेतावानत्र बाधक: । 

| 
सवंतश्चेत्प्रकोपाय नापराधो5परोउस्त्यतः ॥ ६८४ ॥ 
तेनात्रेतावता नूनं शुद्धरयानुभवच्युतिः । 
कतु न शकयते यस्मादत्रास्त्यन्यः प्रयोजक! ॥ ६८६ ॥ 
हेतुः शुद्धात्मनो ज्ञाने शमो मिथ्यात्यकमेणः । 
प्रत्यनीकस्तु तत्रोच्चेरशमस्तस्य व्यत्ययात्‌ ॥| ६८७ ॥ 
दडमोहे5स्तंगते पुंसः शुद्धस्यानुभवों भवेत । 
न भवेद्विप्तकरः कश्चिचारित्रावरणोदयः || ६८८ ॥ 


मीन काना अभय, | 


क्षति और अक्षति का कारण है।॥ ६८० ॥ संक्तश नियम से चारित्र की क्षति का कारण हे ओर 
विशुद्धि चारिश्न की क्षति का कारण नहीं है ओर बह संक्तेश तथा विशुद्धि भो अपने तरतमरूप अंशों की 
अपेक्षा अनेऋ प्रकार की है ॥ ओर ये तरतमरूप अंश भी अपने अवान्तर भेदों की अपेक्षा अनेक प्रकार 
के हैं॥ ६८१ ॥ अथवा कारणवश आचाये के चारित्र में कदाचित्‌ शिथिकता भी होवे ओर कदाचित्‌ न 
भी होवे तो भी इतने मात्र से अआचाय अपनी आत्मा में अतत्पर हैं यह बात नहीं सिद्ध होती ॥६८२।॥ उनझे 
देशधाति स्पधकों के मन्‍्द उदय होने से नियमसे विशुद्धता दोतो हे और देशघाति स्पधेडों के तीत्र उदय 
होने से संक्तेश होता है यह विधि नहीं माना गई हूं ॥ ६८२ ॥ किन्तु दैववश उनके कहीं पर विशुद्धव श भा 
होता है और दैववश कहीं पर संक्तेशांध भा होता है। यदि चारित्र को विश्वुद्धि दे तो विशुद्धंश होता है ओर 
फिर संक्केशांश का उदय होता है ॥६८४॥ उन देशघाति स्पधऊों का तीत्र उदय तो केवछ इतना ही आचाये 
के बाध# है कि यदि वद सर्वथा प्रकोप ऋा कारण हैं ऐसा मान लिया जाय तो इस से बड़ा ओर कोई 
अपराध नहीं है ॥६८४॥| इस लये यहाँ पर इतने मात्र से आचाय के शुद्ध अनुभव की च्युति नहीं को जा 
सकती, क्‍यों कि इसका कारण कोई दूसरा है ॥ ६८६ | भिथ्य।ल्र कम॑ का अलुदय शुद्ध आत्मा के ज्ञान में 
कारण है ओर उसका तीजत्र उदय उसमें बाधक दे, क्योंकि मिथ्यात्व का उदय द्वाने पर शुद्ध आत्मा के 
ज्ञान का विनाश देखा जाता है ॥६८७॥ दुर्शनमोहनीय का अभाव द्वोने पर शुद्ध आत्मा का अनुभव द्वोता 
है इसलिये चारित्रावरण का किसी भ प्रकार का उदय उसका बाधक नहीं है॥ ६८८ ॥ एतावता चारि- 
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न चाकिश्विकरश्चैवं चारित्रावरणोदयः । 
इड्मोहस्य कृतेनालं अहू स्वस्य कृते च तत्‌ ॥ ६८९ ॥ 


काय चारित्रमोहस्य चारित्राच्च्युतिरात्मनः । 
नात्मच्टेस्तु दृष्टित्वान्न्यायादितरदष्टिबत्‌ ॥ ६९० ॥ 


यथा चन्तुः प्रसन्न वे कस्यचिदेवयोगतः । 
इतरत्राज्षताप5पि दष्टाध्यक्षान्न तत्लति। | ६९१ ॥ 


कपायाणामजुद्रेकश्चारित्रं तावदेव हि । 
नानुद्रेक! कपायाणां चारित्राच्च्युतिरात्मनः || ६९२ ॥ 


ततस्तेपामनुद्रेकः स्यादुद्रेकी<थवा स्वतः । 
०... तिनन हर डमोहस्यो रु 
नात्मद्टे! क्षतिनूनं दृड्मोहस्योदयादते ॥ ६९३ ॥ 


अथ सूरिस्पाध्यायो द्वावेतो हेतुतः समी । 
साधू साधुरिवात्मज्ञी शुद्धों शुद्धोपपोगिनी ॥ ६९४ ॥ 


नापि कश्चिद्विशेषो5स्ति तयोस्तरतमी मिथः । 
नैताभ्यामन्तरुत्कपः साधोरप्यतिशायनात्‌ ॥ ६९४ ॥ 


लेशतो5स्ति विशेषश्चेन्मिथस्तेवां बहिःक्ृतः । 

का चतिमूलहेतोः स्यादन्तःशुद्धे! समत्वतः ॥ ६९६ ॥ 
त्रावरण का उदय अकिंचित्कर है यह बात नहीं हे क्योंकि यद्यपि वह दश्नमोहनीय का काय करने में 
असमर्थ है तथापि वह अपना काये करने में अवश्य समर्थ हे॥ ६८५॥ चारित्रमोहनीय का काये आत्मा 
को चारित्र से च्युत करना हे आत्मटृष्टि से च्युत करना उसका कार्य नहीं, क्‍योंकि न्याय से विचार करते 
पर इतर दृष्टियों के समान वह भी एक दृष्टि हे ॥ ६५० ॥ जिस प्रकार देवयोग से यदि किसी की एक 
आँख निर्मल है तो यह प्रत्यक्ष से देखते हैं. कि दूसरी आंख में संताप के होने पर भी उसकी हानि 
नहीं होती । उसी श्रकार चारित्रमोह के उदय से चारित्रगुण में विकार के होने पर भी आत्मा के 
सम्यक्त्व गुण की हानि नहीं होती।॥ ६९१ ॥| जब तक कषायों का अनुदय हे तभी तक चारित्र हे ओर 
कषायों का उदय ही आत्मा का चारित्र से च्युत होना है ॥ ६०२ ॥ इसलिये चाहे कषायों का अनुदय 
हो चाहे उदय हो पर दक्ननमोहनीय के उदय के बिना इतनेमात्र से सम्यग्दशन की कोई हानि 
नहीं होती ॥ ६०२ || है क्‍ 

: .. अन्तरंग कारण की अपेक्षा ब्रिचार करने पर आचाये और उपाध्याय ये दोनों ही समान हैं, 

साधु हैं, साधु के समान आल॒ज्ञ हैं, गुद्ध हैं. और शुद्ध उपयोगवाले हैं ॥ ६९४॥ इन दोनों में परस्पर 
तरतमरूप कोई विशेषता नहीं हे ओर न इन दोनों से साधु में भी अतिशयरूप से कोई भीतरी उत्कष 
पाया जाता है ॥ ६९५।। यदि इनमें परस्पर थोड़ी बहुत विशेषता हे भी तो वह बाह्य क्रिय। कृत ही हे 
क्यों कि इन तीनों का मूल कारण अन्तरंग शुद्धि जब कि समान है तो बाह्य विशेषता से क्‍या हानि है 
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नास्त्यत्र नियतः कश्रिय्रुक्ति स्वानुभवागमात्‌ । 
मन्दादिरुदयस्तेषां स्युपाध्यायसाधुषु ॥ ६०७॥ 


प्रत्येक बहवः सन्ति सयुपाध्यायसाधवः । 
जघन्यमध्यमोत्कृष्टभावेश्वेकेकश! पृथक ॥ ६९८ ॥ 


कश्चित्सरिः कदाचिद्दे विशुद्धिं परमां गतः । 
मध्यमां वा जधन्यां वा विशुद्धि पुनराश्रयेत्‌ ॥ ६९० ॥ 


हेतुस्तत्रोदिता नानाभावांशेः स्प्धकाः छ्णम्‌ । 
धमदिशोपदेशादि हेतुर्नात्र बहि! कचित्‌ || ७०० ॥ 


परिपाय्यानया योज्या: पाठका! साधवश्च ये। 
न विशेषों यतस्तेपां न्‍्यायाच्छेषो5विशेषभाक्‌ ॥ ७०१ ॥ 


ननु धर्मोपदेशादि कम तत्कारणुं बहि; । 
हेतोरभ्यन्तरस्यापि वाद्य हेतुबंहिः क्चित्‌ ॥ ७०२ ॥ 


नवमर्थाद्यतः सब वम्ल्वकरिश्वित्करं वहिः । 
तत्पदं फलवन्मोहादिच्छतो<प्यान्तरं परम्‌ ॥ ७०३ ॥ 


अर्थात कुछ भी हानि नहीं हे ॥ ६९६॥ इन आचाय, उपाध्याय और साधु के कषायों का कोई भी 
मन्दादि उदय नियत नहीं है । युक्ति, स्वानुभव ओर आगम से तो यही ज्ञात होता हे कि इनके कैसे भी 
अंशां का उदय हाता हे ॥ ६०७ ॥ 


आचाय, उपाध्याय ओर साधु इनमें से प्रत्येक के अनेक भेद हैं जो प्रथक प्रथक्‌ एक एक के 
जधन्य, मध्यम ओर उन्कृष्ठ भावों की अपेक्षा से प्राप्त होते हूँ ॥ ६०८॥ कोई आचाये कदाचिन उत्कृष्ट 
विद्वद्धि को प्राप्त होकर फिर मध्यम या जबनन्‍्य विश्वद्धि को प्राप्त होता है ॥ ६००॥ नाना अविभाग 
प्रतिच्छेदों को लिये हुए प्रति समय उदय में आनवाछे संज्वलन कपाय के देशबाति स्पर्धंक ही इसका 
कारण हैं धम का आदेश या उपदेश आदि रूप बाह्य क्रिया इसका कारण नहीं हैँ ॥ 3०० ॥ जिस परिपाटी 
से आचार्यों के भद्‌ बतलछाय हैं. इसी परिपाटी से उपाध्याय ओर माघुआं के भेद भी घटित कर लेने 
चाहिये क्‍यों कि युक्ति से विचार करने पर आचाय से इनमें अन्तरंग में ओर कोई बिशेपता झप नहीं 
रहती । वे तीनों समान है [| ०७०१ ॥ 

शंका--धर्म का उपदेश आदि बाह्य कराया आचाय आदि की विशेपता का कारण रहा आवे, 
क्यों कि बाह्य हेतु कहीं पर अभ्यन्तर हेतु का बाह्य निमित्त होता है ! 

समाध/न-- ऐसा कहना ठीक नहीं है क्‍यों कि समात्त वाह्य पद्राथ वास्तव में अक्िंचित्कर 


हैं। अब यदि मोहबश कोई पर पदार्थ को निज मानता है तो डसके लिये ये आचार्य आदि पद अवश्य 
दी फलवाले हैं | अर्थात्‌ इनसे वह सांसारिक प्रयोजन की सिद्धि कर सकता है ॥ ७०२-०७०३॥ किन्तु 


१६४ पत्चाध्यायी 


किं पुनगेशिनस्तस्य सबेतो<निच्छतो बहिः | 
धर्मादेशोपदेशादि स्वपद तत्फलं च यत्‌ ॥ ७०४ ॥ 
नास्यासिद्धं निरीह्ल घर्मादेशादिकर्मणि । 
न्यायादक्षाथेकांक्षाया ईहा नान्यत्र जातुचित्‌ ॥ ७०४ ॥ 


ननु नेहा विना कम कम नेहां विना क्चित्‌ | 
तस्मान्नानीहितं कर्म स्यादक्षाथस्तु वा न वा ॥ ७०६ ॥ 


नेव॑ हेतोरतिव्याप्तेरारादाच्ीयमोहिषु । 

बन्धस्थ नित्यतापत्तेभेवेन्मुक्तेरसम्मतः ॥ ७०७ ॥ 
ततो&स्त्यन्तःछतो भेदः शुद्धेनोनांशतस्तरिषु । 
निर्विशेषात्सम (त्वेष पत्तों माधूद्धहि! कृत: ॥ ७०८ ॥ 
किश्वात्ति योगिकी रूढिः प्रसिद्वा परमागमे । 

विना साधुपदं न स्यात्केतल/त्यचिरज्ञता ॥ ७०९ ॥ 
तत्र चोक्तमिदं सम्यक्‌ साक्षात्‌ सर्वाथसाक्षिणा । 
चणमत्ति स्व | श्रेण्यामधिरूढ प्य तत्पदम || ७१० ॥ 
यतोथवश्यं स सरिवाँ पाठकः श्रेण्यनेदसि | 
कृत्सचिन्तानिरोधात्मलक्षणं ध्यानमाश्रयेत्‌ ॥ ७११ ॥ 


जो बाह्यरुप आचाये पद ओर धमं का आदेश तथा उपदेश आदि रूप उसके फल को सबथा नहीं 
चाहता है उस आचार्य का तो फिर कहना हैँ क्या है अर्थात्‌ उसकी अन्तरंग परिणति में ये बाह्य काय 
बिल्कुल ही कारण नहीं हो सकते | ७०४ || 

धर्म के आदेश आदि कार्यों में आचाय निरीह होते हैं यह बात असिद्ध नहीं है, क्‍योंकि न्याय 
से इन्द्रियों फे विषयों की आकांक्षा ही ईहा मानी गई है अन्यत्र की गई इच्छा कभी मी ईहा नहीं मानी 
गई है॥ ७०० || 

शंका--कहीं भी क्रिया के बिना इच्छा नहीं होती है ओर इच्छा के बिना क्रिया नहीं द्वोती हे 
इसलिये इन्द्रियों के विषय रहो या न रहो तथापि बिना इच्छा के क्रिया नहीं हो सकती 

समाधान--ऐसा नहीं हे, क्योंकि ऐसा मानने पर यह लक्षण क्षीणमोही ओर उनके समीपवर्ती 
गुणस्थानवालों में अति-याप्त हो जाता है और <दि यहाँ भी इच्छा पूर्वक क्रिया मानी जाती है तो बन्धको 
नित्यता की आपक्ति प्राप्त होने से मुक्ति असम्भब हो जाती हैँ ॥ ७«६-७०७ ॥ इसलिये विशुद्धि के नाना 
अंज्ों की अपेक्षा स अन्तरंगकृत भेद है. यह पक्ष साम.न्‍य रूप से तीनों में माना जाना चाहिये। इसे 
बाह्य क्रिया की अपेक्षा से मानना उचित नहीं हे ॥ ७८८ ॥ दूसरे परमागम में जो यह साथेक रूढि प्रसिद्ध 
है हि साधु पद को प्राप्त किये बिना नियम से केवलज्ञान की उत्पत्ति नहीं होती है ।9००॥ सो इस विषय 
में समस्त पदार्थों को साक्षात्‌ जाननेवाले सवज्ञ देव ने यह ठीक हो कहा है कि श्रेणि पर चढ़े हुए जीव 
के वह साधु पद क्षणमात्र में स्वतः प्राप्त हो जाता है ॥ ७१० ॥ क्योंकि चाहे आचाय हो या उपाध्याय 
श्रेणि पर चढ़ने के समय बह निभ्मम से सम्पूर्ण चिन्ताओं के निरोध रूप ध्यान को घारण करता है ॥७११॥) 
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ततः सिद्धमनायासात्तत्पदर्त तयोरिह । 
नून॑ बाह्योपयोगस्य नावकाशो5स्ति तत्र यत्‌ ॥ ७१२॥ 


न पुनश्चरण तत्र छेदोपस्थापनां परम । 
प्रागादाय क्षण पश्चात्त्रि! साधुपदं श्रयेत || ७१३ ॥ 


उक्त दिलमात्रमत्रापि प्रसड्राहुरुलचणम्‌ । 
शेप विशेषतो ज्ञेयं तत्स्वरूपं जिनागमात्‌ ॥ ७१४॥ 


धर्मो नीचे! पदादुचचेः पदे घरति धार्मिकम । 
तत्रा जबज्नवों नीचे। पदमुच्चेस्तदत्ययः | ७१५ ॥ 


स धम्मः सम्यस्वज्ज्ञप्तिचारित्रत्रितयात्मकः | 
तत्र सददशेनं मूल हेतुरदैतमेतयो! ॥ ७१६ ॥ 


ततः सागाररूपो वा धर्मोडनगार एवं वा | 
पे है कल. शी 
सदकपुरस्सरो धर्मो न धर्मस्तड्निना कचित्‌ ॥ ७१७ ॥ 


इसलिये यह बात सिद्ध हुई कि आचार्य ओर उपाध्याय के श्रेणी आरोहण के समय साधुपद्‌ अनायास 
होता है क्‍यों कि वहां पर बाह्य उपयोग को कोई अबकाश नहीं है ।७१२॥ किन्तु रसा नहीं हे कि आचार 
पहले छेदोपस्थापनारूप उत्तम चारित्र को ग्रहण करके पश्चात्‌ साधुपद को धारण करता है।। ७१३॥ इस 
प्रकार यहां पर प्रसंगवश संक्षेप से गुरु का छक्षण कहा। उतन्तका शोप स्वरूप विशेषरूपसे जिनागम से 
जानना चाहिये ७१४ ॥ 


विशेषार्थ- आचायें, उपाध्याप और साधु ये तीन परमेष्ठी अठग अलग माने गये हैं। पहले इन 
तीन का स्वरूप भी अछग अछग बतला आये हैं इसलिये यह झंका होती है कि क्या सचमुच में ये स्वतंत्र 
रूप से तीन पद हैं या बाह्य क्रिया की अपेक्षा से केवल ये तीन माने गये हैं। प्रकृत में इसी शंका का 
विस्तृतरूपसे विचार किया गया हे। अभिप्राय यह है कि जेसे ये बाहर से तीन पद स्वतंत्र दिखाई 
देते हैं वैसे अन्तरंग से तीन न होकर सबके सब साधु ही हैं। तीनों ही आत्मकायं को साधना चाहते 
हैं । आदेश और ७पदेश उनका मुख्य काय नहीं हे। जो आचाय ओर उपाध्याय कहलाते हैं वे यदि इन 
कार्यों को छोड़ देते हैं तो बने बनाये साधु हैं ओर जो साधु कहलाते हैं. उन्हें यद्दि ये कार्य सोंप दिये 
जाते हैं तो वे आचार्य और उपाध्याय कहलाने छगते हैं, इसलिये तत्त्वतः सबके सब साधु हैं। आचाय 
और उपाध्याय ये पद तो बाह्य क्रिया की अपेक्षा से ही व्यवह्गत डिये जाते हैं।। ६७५-७१४ ॥ 


धर्मका स्वरूप और उसके भेद--- 


जो धर्मात्मा पुरुष को नीच स्थान से उठाकर उच्च स्थान में धरता है वह धरम है। यहाँ संसार 
नीच स्थान है और उसका नाशरूप मोक्ष उच्च स्थान हे ।| ७१५ || वह धम सम्यरदगन, सम्यग्लञान ओर 
सम्यकूचारित्र इन तीनरूप हे। उन तीनों में से सम्यग्दशन इन दोनों के समीचीनपने का एकमात्र 
कारण है।| ७१६ || इसलिये गृहरथ धर या मुनिधर्म जो भी धममं है वह सम्यग्दझन पूर्वक होने से 


श्दैई पत्चाव्यायी 


रूठितो<घिवपुर्वाचां क्रिया घम्मं! शुभावहा | 

तत्रानुकू लरूपा वा मनोडृत्तिः सहानया || ७१८ ॥ 

सा द्विधा सबंसागारानगाराणां विशेषतः । 

यतः क्रिया विशेषत्वान्नूनं धर्मों विशेषितः ॥ ७१९ !! 
तत्र हिंसानृ तस्तेयात्रह्मकृत्परिग्रहात्‌ । 

देशतो पिरतिः प्रोक़ गृहस्थानामणुत्रतम्‌ ॥| ७२० ॥। 
सबंतो विरतिस्तेषां हिंसादीनां त्रतं महत्‌ । 

नेतत्‌ सागारिभिः कतुं शक्यते लिड्रमहंताम्‌ | ७२१ ॥ 
मूलोत्तरगुणाः सन्ति देशतो वेश्मवर्तिनाम्‌ । 


हि अली क ना जी 


तथानगारियां न स्यृः सबंतः स्य॒ः परेड्थ ते | ७२२ ॥ 


दी धम है। सम्यग्दर्श के विना कहीं भी धर्म नहीं ।| ७१७।॥ फिर भी रूढ़ि से शरीर और वचन को 
शुभ फल देनेवाली क्रियाको धर्म कहते हैं. या झरीर और वचन की शुभ क्रिया के साथ जो अलुकूछ 
मनको प्रवृत्ति होती हे उसे धम कहते हैं || ७१८ ॥| संपूर्ण ग्रहस्थ और मुनियों के भेद से वह क्रिया दो 
प्रकार की है क्योंकि क्रिया के भेद से ही धर्म में भेद होता है ॥ ७/९॥ इन दोनों में से जो हिंसा, 
झूठ, चोरी, रा ल ओर समस्त परिग्रह इनसे एकदेश विरति है वह ग्रहस्थों का अणुत्नत कहा गया 
है ॥ ७२० ॥ ओर इन हिंसादिक का सबदेश त्याग महात्रत कहा गया है। इस मुनिश्रत को गृहस्थ 
धारण नहीं कर सकते ॥ ७२१ ॥ जिस प्रकार ग्रहस्थों के मूलगुण और उत्तरगुण एकदेश होते हैं. उस 
प्रकार मुनियों के नहीं होते। किन्तु उनके वे सबंदेश होते हैं || ७२२॥ 

विशेषार्थ-स्वभाव और धर्म एकार्थवाची हैं । जिस पदार्थ का जो स्वभाव हे वही उसका 
धम है। इसोसे आचाययंप्रवर कुन्दकुन्दने 'बत्थुसहावों धम्मो' कहा है। यतः जीवका स्वभाव क्षमा, 
माघ, ज्ञान, दर्शन आदि रूप है अतः जीव इस धम वाला प्राप्त होता है। किन्तु संसारी जीब अपने 
इस स्वभावरूप धर्म से चयुत है | इसलिये इसकी प्राप्ति के लिये वह जो भी आत्मीक पुरुषार्थ करता 
है वह भी धरम कहा जाता है । सम्यग्दशन, सम्यरक्ञान और सम्यकूचारित्र ये तीन ऐसे है जो जीव के 
स्वभाव होकर भी जीवको विकारी अवस्था से हटाकर अविकारी अबम्थाकी प्राप्ति में साधनभूत हैं 
इसलिये मुख्यरूप से इन्हें ही धर्मसंज्ञा दी गई है। कायकारण के भेद से धर्म दो भागों में विभक्त 
हो जाता हे--एक है साध्यथम ओर दूसरा साधनधम । साध्य वह कहलछाता है. जिसे प्रयत्न करके 
प्राप्त किया जाता है । जैसा कि पहले संकेत कर आये हैं आत्मा अपने स्त्ररूप को भूछा हुआ है। वह 
कम ओर कमजनित परयायां को ही अपनी मान रहा है | उसे अपनी यह गरूती सुधारनी है। उसे ऐसा 
प्रयत्न करना है जिससे वह अनादि काल से भूलछी हुई अपनी निधि को प्राप्त कर ले। संसारी जीव का 
यही साध्य है इसलिते इसे साध्यधर्म कहते हैं। किन्तु इसकी प्राप्ति का मुख्य साधन वही है। उसे अपनी 
दृष्टि, ज्ञान ओर चारित्र में ही संडोधन करना हे । जिस क्षण वह ऐसा करने में समर्थ होगा उसी क्षण 
बह. बन्धनमुक्त होकर स्वतन्त्र हो जायगा। यही कारण है कि आचायों ने साधनधम का निर्देश 
करंते हुए उसे सम्यग्दर्शन, मम्यगज्ञान और सम्यकचारित्ररूप बतलाया है । इसप्रकार यद्यपि 
साध्यधर्म ओर साधनधम का निर्णय हो जाता है। उक्त विवेचन से हम यह जान लेते हैं कि स्वय॑ 
आत्मा साध्य है ओर रव॒यं आत्मा साधन दे फिर भी जब तक यह जीब विकार अवस्था में रहता है 
तब तक पर वस्तु के निमित्त से इसकी शञभ ओर अशज्यभ के भेढ से हो प्रकार ली किया होनी दच्ाछी ओ » 


देसरा अध्याय २६७ 


तत्र मूलगुणाश्राष्टो गृहियां ब्रतधारिणाम । 
क्चिदत्रतिनां यस्मात्‌ सबवेसाघरणा इमे | ७२३ ॥ 


निसगांद्ा कुलाप्नायादायातास्ते गुणाः स्फुटम । 
तद्विना न ब्रतं यावत्सम्यक्त् च तथाड्लिनाम | ७२४ ॥ 


एतावता विनाप्येष श्रावको नास्ति नामतः । 
किं पुनः पाक्तिको गृढो नेष्टिक। साधकोउथवा || ७२५॥ 

मधमांसमधुत्यागी त्यक्तोदुम्बरपश्चकः । 

नामतः श्रावकः झूयातो नान्यथापि तथा ग्रही | ७२६ ॥ 

+ के 

यथाशक्कि विधातव्यं ग्रृहस्थेव्येसनोज्कनम्‌ | 

अवश्यं तदूव॒तस्थेस्तेरिच्छडद्धिः श्रेयसी क्रियाम्‌ || ७२७ ॥ 

स्यजेद्देपांस्तु तत्रोक्तान्‌ बत्रे&तोचारसंज्ञकान्‌ । 

अन्यथा मद्यमांसादीन्‌ श्रावकः कः समाचरंत्‌ ॥ ७२८ ॥ 

दानं चतुर्विधं देयं पात्रबुद्धयाथ श्रद्धया । 
.. जघन्यमध्यमोत्कृष्टपात्रेभ्यः श्रावकात्तमे: || ७२० ॥ द 
यद्यपि यह क्रियामात्र निमित्तजन्य होने से पर हे आर स्वरूपोपलब्धि में बाधक है पर निमित्त की दृष्टि 
से अश्ञुभ से शुभ क्रिया प्रशस्त मानी गई हैं। यही कारण है कि कहीं कहीं शुभ क्रिया को भी धर्म कहा 
जाता है। माना कि यह कथन उपचारमात्र है। पर कहीं कहीं उपचार कथन भी ग्राद्य होता हे। कारण कि 
गुभ क्रियामें हिंसादि अशुभ क्रियाओं की निवृत्ति छिपी हुई हे। बन्धन मुक्त होन के लिये जीव को 
यद्यपि अशुभ ओर श॒भ दोनों प्रकार की क्रियाओं से निवृत्त हाना हैं। किन्तु प्रागवस्था में अशग्युभ से 
निवृत्ति भी ग्राह्म मानी गई हे । यही कारण द्वे कि प्रन्थकारने धर्म के स्वरूप का विवेचन करते हुए 
हिंसा आदि अशुभ क्रियाओं के त्याग को भी धम कहा है| इस प्रकार मुख्य धर्म क्या है ओर उपचार 
धर्म क्या है इसका निर्णय हो जाता द्वे ॥ 9१५-७२२ ॥ 

ग्रहस्थ पर्म-- 
उनमें से ब्रतधारी गृहस्थों के आठ मूछगुण दवोते हैं। कहीं कहीं ये भत्रतियों के भी होते हैं, 

क्योंकि ये सर्वसाधारण धमम हैं॥ ७२३ ॥ ये आठ मूलछगुण स्वभाव से या कुलाम्नाय से पलते हुए चले 
आते हैं। इनके बिना जीवों के न तो ब्रत द्वीद्दोता हें ओर न सम्यक्त्व ही होता है ॥ ७२४ || इनके 
बिना जब यद्द जीव नाम से भी श्रावक नहीं हा सकता हे तब फिर बह पाक्षिक, गूह़, नेप्ठिक ओर 
साधक केसे दो सकता दे | ७२५॥ जिसने मय, मांस और मु का त्याग कर दिया है ओर जिसने 
पांच उदम्बर फलों को छोड़ दिया है वह नाम से श्रावक कहछाता है। किन्तु जो मद्य, मांस आदि का 
त्यागी नहीं दे बद्द नाम से भी गृहस्थ नहीं दे ॥ ७२६ ॥ इसी प्रकार ग्रृहस्थों को यथाशक्ति व्यसनों का 
त्याग करना चाहिये ओर कल्यागश्रद्‌ क्रियाओं को चाहनेताले त्रती ग्रहस्थों का तो उनका अवश्य द्दी 
त्याग करना चाहिये || ७२७ ॥ तथा गृद॒स्थां को आगम में इनके अतीचाररूप जो दोष कहे गये हैं 
उनका भी त्याग कर देना चादिये। इसक विपरात ऐसा! कोन श्रावक दे जा मद मांत आदि का सेवन 


करेगा अथात्‌ कोई नहों ॥ 3२८ ॥ ५ 
उत्तम आबकों को जघन्य, मध्यम ओर उत्कृष्ट पात्रों के छिय पान्नवुद्धि और श्रद्धापप्तक चार 


शव पश्चाध्यायी 
कुपात्रा याप्यपात्राय दान देयं यथोचितम्‌ । 
पात्रबुद्धधा निषिद्धं स्थान्निषिद्धं न क्रपाघिया ॥ ७३० ॥ 


शेषेभ्यः क्ुत्पिपासादिपीडितेभ्यो>शुभोदयात्‌ । 
दीनेभ्यो3भयदानादि दातव्यं करुणाणवे! || ७३१ ॥ 


पूजामप्यहँतां कुर्याद्‌ यद्वा प्रतिमासु तद्विया । 
स्वरव्यझ्ञनानि संस्थाप्य सिद्धानप्यचेयेत्सुधी। | ७३२ ॥ 


ख्युपाध्यायसाधूनां पुरस्तत्पदयोः स्तुतिम्‌ । 
प्राग्विधायाशष्टधा पूजां विदध्यात्स त्रिशुद्धित! ॥ ७३३ ॥ 


सम्मानादि यथाशक्ति कतेव्यं च सघर्मिणाम ! 

ब्रतिनां चेतरेपां वा विशेषाद्‌ ब्रह्मचारिणाम्‌ ।| ७३४ ॥ 
नारीभ्योअपि ब्रतादथाभ्यो न निषिद्धं जिनागमे । 

देयं सम्मानदानादि लोकानामविरुद्धतः ॥ ७३५ ॥ 
जिनचेत्यगृहादीनां निर्माणे सावधानता । 

यथा सम्पद्विधेयास्ति दृष्पा नावद्चलेशतः ॥ ७३६ ॥ 
सिद्धानामहंताश्वापि यन्त्राणि प्रतिमाः शुभाः । 

चेत्यालयेपु संस्थाप्य द्राक्‌ प्रतिष्ठापयेत सुधीः | ७३७ ॥ 


अथ तीथोदियात्रासु विदध्यात्‌ सोचतं मनः । 
श्रावकः स च तत्रापि संयम न विराधयेत्‌ ॥ ७३८ ॥ 


प्रकार का दान देना चाहिये ।| ७२०॥ कुपात्र ओर अपात्र के लिये भी यथायोग्य दान देना चाहिये। 
किन्तु इनके छिये पात्रबुद्धि से दान का देना निपिद्ध है ऋपाबुद्धिं से दान देना निषिद्ध नहीं हे ॥ ७३० ॥ 
इसीप्रकार द्यासिन्धु श्रावकों को अज्युभ कम के उदय से क्षवा, ठृपा, आदि से दुःखी शेष दीन प्राणियों 
को भी अभयदान आदि देना चाहिये ॥ ७३१ ॥ उत्तम बुद्धुबाढा श्रावक अरहंँतों की पूजन करे । अथवा 
अरहंत की बुद्धि से उनकी प्रतिमाओं की पूजन करे । आर स्व॒र तथा व्यच्जनों की स्थापना करके अर्थात्‌ 
सिद्धचक्र यन्त्र बना कर सिद्धों की भी पूजन करे ॥| 9३२॥ तथा वह आचाये, उपाध्याय ओर साधुओं 
के आगे पहले मन, वचन ओर काय की शुद्धि पूबंक उनके चरणों की स्तुति करके फिर आठ प्रकार की 
पूजा करे ॥| ७३३ ॥ तथा बद्द ब्रती या अश्रता सहूधर्मी जनों का ओर तिशेषरूप से ब्रक्नचारियों का यथा- 
शक्ति सम्मान आदि करे || ७३४॥ इसो प्रकार जो नारियाँ त्रतां से परिपूर्ण हैं उनका भी जिनागम 
में सन्‍मान आदिकरना निषिद्ध नहीं माना हे। इसलिये छोऋव्यवहार के अनुकूल उन्तका भी सन्‍्मान 
आदि करे || ७३५ ॥। 
ग्रहस्थ को अपनी सम्पत्ति के अनुसार जिनमन्दिर आदि के निर्माण में सावधानता रखनी 
चाहिये। यद्यपि इनके बनवाने में थोड़ा पाप लगता है पर बह निन्य नहों हे' ॥ ७३६॥ इसी प्रकार ज्ञानी 
श्राषक जैत्यालयों में सिद्धों के ओर अरहंतो के यंत्र ओर मनोहर प्रतिमाओं की स्थापना करके उनकी 
शीघ्र ही प्रतिष्ठा करा ले ॥| 3३७ ॥ तथा तोथयात्रादिक सें अपने मनको सदा उद्यन रखे । और वह श्रावक 
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नित्ये नेमित्तिके चेव॑ जिनबिम्बमहोत्सवे । 

शेथिल्थं नेव कतंव्यं तचज्नेस्तद्विशिषतः | ७३६ ॥ 
संयमो द्विविधश्चेवं विधेयों गृहमेधितिः । 

विनापि ग्रतिमारूपं व्रत यद्धा स्वशक्तितः || ७४० ॥ 


तपो द्वादशघा द्वेधा वाह्याभ्यन्तरभेदतः | 
कृत्खमन्यतमं वा तत्काय चानतिबीयसात्‌ ।। ७४९ ॥ 


उक्त दिड्मात्र तोःप्यत्र प्रसड्भाद्मा गृहित्र तम्‌ । 
वक्ये चोपासकाध्यायात्सावकाशं संविस्तरम्‌ | ७४२ ॥ 


वहां पर भी संयम की विराधना न करे ॥ ७३८ ॥ इसी प्रकार श्रावकको नित्य ओर नेमित्तिक जिनबिम्ब- 
महोत्सबों में शिथिलता नहीं करनी चाहिये। तथा तत्त्व के जानकार पुरुर्षा को विशेषरूप से शिथिलता 
नहीं करनी चाहिये ॥ ७३९ || 

इसीप्रकार य्ृहस्थकों दोनों प्रकार का संगम धारण करना चाहिय । या तो प्रति भारूप ब्रतों 
को धारण करना चाहिये | या अपनी उक्त्यनुसार प्रतिमाओं के बिना ब्रत को धारण करना चाहिये।७४०॥ 
तप बारह प्रकार का है जो बाह्य ओर आभ्यन्तर के भेद से दो प्रकार का है। अपनी शक्ति को न छिपा 
कर इन बारह प्रकार के तपों को करना चाहिये । या इनमें से किसी एक तप को करना चाहिये ॥७४१॥ 
इस प्रकार यहां प्रसंगवड़ा संक्षप में ग्रूहस्थां का श्रत कहा दै | विस्तार से इसका कथन उपासकाध्ययन के 
अनुसार साबकाझ आगे करेंगे ॥ ७४२ || 

विशेषार्थ-यहां ग्रहस्थ थर्मके आचरणां मे आने वाले सामान्य नियसां क। निदश किया गया 
है । धम कोई भी हो, चाहे ग्रहस्थधर्म है। ओर चाह यतिधम हंं। सब मल में अहिंसा मुख्य ६। इस 
लिये ग्रहस्थ को उन क्रियाओं का पालन करना मुख्यरूप से बतछाया गया ह्‌ जो अहिंसा की साधक मानी 
गई हैं। आठ मलगुणों का धारण करना यह एसा त्रत हूं जिससे जीवन में अहिंसा की भावना पुष्ट होती 
है इसलिये ये गृहरथ के मूलगुण कहे. गये हैं । प्रारम्भ में इनका धारण करना आवश्यक हूं । 

अब विचारणीय यह दूँ कि क्या एसा नियम है. कि जो आठ मूलगुणों को घारण करता हैं 
बह जेनी है या त्रती श्रावक को इनका धारण करना आवश्यक है ऐसा नियम है ? मूछ में किये गये 
बिवेचन से तो पंचाध्यायीकारका यह अभिप्राय प्रतीत होता हू कि जन बहा कद्ठछा सकता है जो आठ 
मूलगुणों को धारण करता है, इनको धारण किये बिना तो वह नाम से भा जन नहों हैँ किन्तु विचार 
करने पर ज्ञात होता हे कि उनका ऐसा लिखना तात्कालिक परिस्थिति का परिणाम हैँ । वस्तुतः जन यह्‌ 
संज्ञा आठ मूलगुणों का घारण करने से नहीं मिलतों दूँ किन्तु जोवन में आये हुए बिकारां पर विजय 
पाने की भावना के जागृत द्वोने स मिलती है, इसछियं काई आठ मूछगुणां का धारण करे या न कर 
जिसके जीवन में इसप्रकार की भावन[ जागृत हां गई हू बढ जन है आर जसके जावन में इस प्रकार को 
भावना जागृत नहीं हुई हे वह जन नहां हैं। आठ म्‌झगुगा का बरण करना यह ता क्रियाधम है और 
क्रियाधर्म अनेक प्रकांर से हंता है। कोई कुहुपरम्परा स॑ क्रियाध्मं का पछन करते हैँ, काई अपना 
उच्चत्व प्रस्थापित करने के छिये क्रिया घम का पाकत करत हूँ, काई आशाबरशा क्रियाधर्म का पालन 
करते हैं, कोई स्नेदवरा क्रियाचम क। पालन करत हैँ, काई छामभत्रर्य किया व्म का पाछन करते हँ. और 
कोई भयवश या देखादेखो क्रियाथर्म का पालत करते हैं। पर इन कारण से किप्ती ने आठ महुगणों 
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यतेमलगुणाश्ाष्टाविंशतिमलवत्तरो: । 
नात्राप्यन्यतमेनोना नातिरिक्ताः कदाचन । ७४३ ॥ 


सर्वेरेभिः समस्तैश्र सिद्ध यावन्मुनित्रतस । 
न व्यस्तैन्यस्तमात्रं तु यावदंशनयादपि ॥ ७४४ ॥ 


उक्तश्व-- 


वदसमिदिंदियरोधो लोचो आवस्सयमचेलमण्हाणं | 
खिद्सियणमदंतमणं ठिदिभोयणमेयभत्तं च॥ 

एते मूलगुणाः श्रोक्ताः यतीनां जैनशासने । 
लक्षाणां चतुरशीतिगुंणाश्रीत्तरसंज्ञकाः | ७४५ ॥ 


को स्वीकार भी किया है तो वह जन कहलाने के योग्य तो नहीं हो सकता। जनत्व यह आत्म[ क| परिणाम 
है ओर यह उसी के जीवन में आता हैँ जो भीतर से अपनी परतन्त्रता से मुक्ति पाने की भावना से ओत- 
प्रोत होने लगता दै। सम्यक्त्व का वास्तविक लक्षण भी यहां हे । इसी से जनत्व की व्याप्ति सम्यक्त्व के 
साथ की जा सकती है क्रियाधम के साथ नहीं। क्रियांधम तो मिथ्यादृष्टियों के भी होता है। उसका 
जनत्व के साथ अभिनाभ।व होना ही चाहिये ऐसा कोई नियम नहीं हे । इतना अवश्य है कि जो भीतर 
से जन होता दे उसके भीतर से राग परिणति (जस क्रम से कम हो जाती है, तदनसार वह अपने को 
बाह्य पदार्थों के सम्पक से मुक्त करता जाता हे ओर इसढिये शाख्रकारों ने ब्रतों द्वारा इसी प्रक्रिया का 
निर्देश किया है। अत; प्रकृत में ऐसा समझना चाहिये कि जो भीतर से जेन या सम्यक्त्वी है. उसका 
कत्तंव्य हैं कि यदि वह यतिधम को नहीं स्वीकार कर सकता हे ती कमर से कम उसे गृहस्थ धर्म का पूरी 
तरह से पाछन करने का प्रयत्न तो ऋरना ही चाहिये । गृहस्थ के प्रारम्भिक कतेव्य क्या हैँ. इनका मूल में 
निर्देश किया ही हे । वह्‌ आठ मलगणों को धारण करे, सात व्यसनों का त्याग कर, दान दे, पूजा करे व 
स्वाध्याय आदि कर । इससे त्याग का भावना पुष्ट होकर अन्त सें वह सब प्रकार के पर पदार्थों का त्याग 
करने में समर्थ होता हे ॥। ७२३-७०२ ॥ 


यतिघर्म-- 
ति के अद्टाईस मूलगुण द्वोते हैं । वे ऐसे हैं. जसे कि वृक्ष का मूल होता है। कभी भी इनमें 
से न तो कोई कम होता है ओर न अधिक ही होता दे | ७४३ ॥ समस्तरूप इन सब गुणों के द्वारा ही 
पूरा मुनित्नत सिद्ध होता दे व्यस्तरूप इन सब्र गुणों के द्वारा नहीं, क्‍योंकि एक अंश को प्रहण करनेवाले 
नयकी अपेक्षा तो वद व्यस्तरूप दी सिद्ध होता हू पूरा मुनित्रत नहीं सिद्ध द्ोता ॥ ७४४ ॥ 

कहा भी हे-- 

'बांच महा्त, पांच समिति, पांचों इंद्रियों का निरोध करना, केशछोच, छह आवश्यक, नप्न 
रहना, स्नान नहीं करना, जम्ोन में सोना, दंत्रधावन नहीं करना, खड़े होकर आहार लेना ओर एक बार 
भोजन करना ये अद्वाईस मूल गुण हैं ॥! 

जैनशासनमें यतियों के य मूलगण कह्दे हैं. उनके उत्तरगुण चोरासी छाख होते हें ॥ ७४५ || 


विशेषार्थ-गृहस्थवर्म का विचार करके यहां यतिधर्म के सामान्य नियमों का निर्देश किया 
गया दे । जो जीवनमें आये हुए विकारों पर विजय पाने के किये पूटी तरद से कंत्रसंकल्प दो जाता दे 
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ततः सागारधर्मो वाउनगारों वा यथोदितः | 
प्राणिसंरक्षणं मूलम्ुभयत्राविशेषतः || ७४६ ॥ 
उक्तमस्ति क्रियारूप व्यासाद्‌ व्रतकदम्बकम्‌ । 
स्वेसावद्ययोगस्य तदेकस्य निवृत्तये || ७४७ ॥ 


अर्थाजनोपदेशो&यमस्त्यादेश ।सणएव च | 
सवंसावद्ययोगस्य निषृत्तित्रंतमुच्यते ॥ ७४८ ॥ 
सवेशब्देन तत्रान्तबंहिशंत्तियंदथतः । 

प्राशच्छेदों हि सावध्ं सेव हिंसा प्रकीतिता ॥ ७४९ ॥ 


योगस्तत्रोपयोगो वा वुद्धिपूर्वं: स उच्यते । 
सत्मश्राबुद्धिपूर्वो यः स स्मृतो योग इत्यपि ॥७५०॥ 


तस्याभावान्निवृत्तिः स्थाद व्रत॑ वार्थादिति स्मृतिः । 
अंशात्साउप्यंशतस्तत्सा सबंतः सवेतोडपि तत्‌ ॥७४१॥ 


ओर जीवन में परवस्तु की रंचमात्र भी अपेक्षा नहीं रखता है बह यतिधम का अधिकारी माना गया 
है। यद्यपि यति को कुछ ऐसी क्रियाएं करनी पड़ती हैं जो शरीर के लिए आवश्यक होती हैं पर इससे उसके 
स्वावलम्बन पूवंक जीवनयापन में कोई बाधा नहीं आती | यदि उसे कदाचित्‌ कोई बाधा प्रतीत होती 
है तो बह उसकी चिन्ता नहीं करता | मूल में यति के जिन अद्ठाईस गुणों का निर्देश किया गया है वे ऐसे 
ही धर्म हे जो यति की उक्त भावना के पोषक हैं। इसी से यति को उनका धारण करना आवश्यक 
बतलाया गया है | वह इन गुणों को तो पूरी तरह से धारण करता ही है साथ ही इनके भेद प्रभेद रूप 
उत्तर गुणों को भी यथावत्‌ पाछता है । बन्धन मुक्त होने के लिये पांच महात्रत आदि २८ गुणों का धारण 
करना अत्यन्त आवश्यक है, इसलिये ये मूलगुण कहे गये हैँ। इस प्रकार यति के २८ मूलगुण ओर 
८४००००० उत्तरगुण द्ोते हैं। जो इनका धारी हैं और सम्यग्दशन व सम्यज्ज्ञान से युक्त है बह यति हे । 
इसके मुनि, यति, अनगार, श्रमण आदि अनेक नाम हैं ॥ ७४३-७४५॥ 


ब्रत का स्वरूप -- 


इस लिये जैसा सागारधम कटद्दा गया हे ओर जसा मुनिध्म कहा गया है उन दोनों में 
सामान्यरीति से प्राणियों का संरक्षण मूल है| ७४६ ॥ इसी प्रकार बिस्तार से क्रियारूप जितना भी 
श्र॒तों का समुदाय कहा गया है बह केवल एक सबंसावद्ययोग की निवृत्ति के लिये ही कहा गया है. ॥७४७॥ 
अथोत्‌ जिनमत का यही उपदेश है ओर यही आदेश है कि सर्वेंसावद्ययोग की निवृत्ति को ही ब्रत 
कहते हैं ॥ ७४८ ॥। 

यहाँ पर स्व शब्द से उसका यौगिक अर्थ अन्तरंग और बहिरंग वृत्ति लिया गया है तथ सावद 
शब्द का अथ प्राणों का छेद करना है ओर वही हिंसा कही गई है । इस हिंसा में जो बुद्धिपू्वंक उपयोग 
होता है वह योग दै या जो अबुद्धिपूवेक सूक्ष्म उपयोग द्वोता हे वह भी योग है ॥ ७४९-७५० ॥ तथा 
इस सर्वसावद्ययोग का अभाव होना ही उससे निवृत्ति हे और बही वास्तव में श्रत माना गया है। यदि 
सर्वसावद्ययोग की निवृत्ति अंशरूप से होती हे तो त्रत भी एकदेश होता ह और यदि वह सब प्रकार से 
होती है तो प्रत भी स्वदेश होता हे ।। ७»५१॥ क्‍ 
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सवेतः सिद्धमेबैतद्रतं बाह्य दयाज्लिष । 

ब्रतमन्तःकपायाणां त्यागः सेपात्मनि कृपा ॥ ७५२ ॥ 
लोकसंख्यातमात्रारते यावद्रागादयः स्फुटस । 

हिंसा स्यात्‌ संविदादीनां घमोणां हिंसनाचितः ॥ ७४३ ॥ 
अथांद्रागादयो हिंसा चास्त्यधर्मो व्रतच्युति : । 

अहिंसा तत्परित्यागो व्रतं धर्मोड्थवा किल । ७५४ ॥ 
आत्मेतराष्िणामड्ररत्णं यन्मतं स्मृतो | 

तत्पर स्वात्मरक्षाया! कृते नातः परत्र तत्‌ ॥। ७४४ ॥ 
सत्सु रागादिभावेषु बन्धः स्यात्कमेणां बलात। 
तत्पाकादात्मनो दुःखं तत्सिद्ध! स्वात्मनो वध! ॥| ७५६॥ 
ततः शुद्भोपयोगी यो मोहकमोदियादते । 

चारित्रापरनामेतद्‌ व्रतं निश्चयतः परम ।। ७४७ ।। 

चारित्रं निजराहेतुर्न्यायादप्यस्त्यवाधितम्‌ । 
सर्वस्वाथेक्रियामहंत्‌ साथनामार्ति दीपवत्‌ ॥ ७५४८ ॥ 
रूढे! शभोपयोगो5पि ख्यातश्रार्त्रिसंज्ञया । 
स्वा्थक्रियामकुर्वाणः साथनामा न निश्रयात्‌ ॥ ७५९॥ 
किन्तु बन्धस्य हेतुः स्यादर्थात्तत्म्रत्यनीकवत्‌ । 

नासो वर बरं यः स नापकारोपकारकृत्‌ | ७६० ॥ 


का. > आत आदी 


इस प्रकार यह बात सब प्रकार से सिद्ध हो गई कि ग्राणियां पर दया करना बाह्य ब्रत ह. ओर 
कपायों का त्याग करना अन्तरंग ब्रत हैे। अपनी आत्मा पर कृपा भी यही हे ॥ ७५२॥ क्योंकि जब 
तक असंख्यात लछोकप्रमाण वे रागादिक भाव रहते हैं तब तक ज्लञानदिक धर्मों की हिंसा होने से आत्मा 
की हिंसा होती रहती हे || »५३ | आशय यह हे कि वाघ्तव में रागादि भात्र ही हिंसा है, अधम हे, ब्रत 
से च्युत होना है. ओर रागादिक का त्याग करना ही अहिंसा है, त्रत हैं अथवा धरम है ॥ ७५४ ॥ आगम में 
ज्ो अपने ओर दूसरे प्राणियों के शरीर की रक्षा का निदेश किया गया ह वह भी केवल आत्मरक्षा के 
लिये ही किया गया है पर के लिये नहीं ॥०५०॥ रागादि भावों के होने पर कर्मों का बन्ध नियम से होता 
है और उस बंधे हुए कर्म के उदय से आत्मा को दु।ख होता है इसलिये रागादि भावों का होना आत्मबध 
है यह बात सिद्ध होती है | ७५६ ॥ इस लिये मोहनीय कम के उदय के आभावष में जो शद्भोपयोग होता 
है उसका दूसरा नाम चारित्र हे और बही निएचय से उत्कृष्ट ब्रत है।। ७५७।| चारिश्र सब प्रकार से अपनी 
अथैक्रिया को करता हुआ भी निर्जरा का कारण है यह बात न्याय से भी अबाधित है इसलिये बह 
दीपक के समान साथक नामवाला हैं ॥ ७५८ ॥ यद्यिपि रूढि से शभोपयोग भी चारित्र इस नाम से 
प्रसिद्ध है परन्तु बह अपनी अर्थंक्रिया को करने में असमथ द्वैे इसलिये वह निश्चय से साथक नाम बाला 
नही है ॥ ७५० || किन्तु बह अशुभोपयोग के समान वास्तव में बन्ध का कारण हे इस लिये यह श्रेष्ठ 
नहीं दै। श्रेष्ठ वह है जो न तो उपकार द्वी करता है ओर न उपकार ही करता हे ॥ ७६० ॥ अभोपयोग 
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विरुद्धकार्यकारित्व॑ नास्यासिद्धं विचाससात । 
बन्धस्येकान्ततो हेतोः शुद्धादन्यत्र सम्भवात्‌ ॥ ७६१ ॥ 


नोष्टं प्रज्ञापराधत्वाश्निजेरा हेतुरज्लसा । 
अस्ति नाबन्धहेतुर्वा जुमो नाप्यशुभावहः॥ ७६२ ॥। 


कर्मादानक्रियारोधः स्वरूपाचरणं च यत्‌ । 
घमः शुद्धोपयोगः स्यात्‌ सेष चारित्रसंत्रक/ | ७६३ ॥ 


उक्तश्व --- 


चारित्त खलु धम्मो धम्मो जो सो समो त्ति णिहिद्ो । 
मोहक्खोहबिहीणों परिणामो अप््पणशो धम्मों॥ 
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विरुद्ध काये कारी हे यह बात विचार करने पर असिद्ध भी नहीं प्रतीत होती, क्योंकि शुभोपयोग एकान्त 
से बन्धका कारण होने से वह शुद्धोपयोग के अभाव में ही पाया जाता है ॥ ७६१॥ बुद्धिदोष से ऐसी 
तकंणा भी नहीं करनी चाहिये कि शुभोपयोग एकदेश निजराका कारण है, क्यों कि न तो शुभोपयोग दी 
बन्ध के अभाव का कारण है ओर न अश्ुभोपयोग ही बन्ध के अभाव का कारण है।॥ ७६२॥ 


विशेषार्थ-प्रसंग से यदाँ त्र॒त की चर्चा की गई है। त्रत क्‍या है ? अभिप्राय पूबक किये गये 
त्याग का नाम त्रत है। त्याग दो प्रकार का होता है। एक तो उन पदार्थों का त्याग जो हम से जुदे हैं। 
उदाहरणाथ घर, स्त्री, पुत्र, धन, जमीन आदि पदार्थों का त्याग प्रथम प्रकार का त्याग है। ओर दूसरे 
प्रकार के त्याग में बाहर की कोई वस्तु नहीं छोड़नी होती हे किन्तु भीतर ही भीतर जो काम, क्रोध, मद, 
मोह आदि की धारा प्रवाहित हो रही है उसका त्याग करना होता है । पहले प्रकार के त्याग में जीवन में 
आये हुए विकार पर ध्यान दिया जाता दे। यद्यपि ब्रत शब्द इन दोनों प्रकार के त्याग में व्यवह्वत होता 
हे पर जीवनशोधन के लिये दूसरे प्रकार का त्याग आवश्यक माना गया है । इसके होने पर प्रथम प्रकार 
का त्याग स्वयमेव हो जाता है। इसलिये ब्रत शब्द का सही अथे है जीवन में आये हुए विकार का 
संकल्प पूबंक त्याग करना ! जहाँ घर, श्री आदि के त्याग की बात कही जाती है वहाँ भी इन विकार 
भावों का दी त्याग किया जाता दे। घर, सत्री आदि तो पहले से ही जुदे हैं. अतः उनके त्याग की बात 
करना ही व्यथ है। त्याग तो उस भाव का करना होता है जो इन प्रथग्भूत पदार्थों में ममकार भाव का 
कारण है। इस प्रकार ब्रत की ताक्त्विक प्रक्रिया को जान लेने पर भी उसके व्यावह्वारिक रूप का ठीक 
तरह से ज्ञान करना आवश्यक है इसलिये आगे उसी का विचार किया जाता है । 


पर्म ओर चारित्रि की एकता -- 
कर्मों के ग्रहण करने की क्रिया का रुक जाना ही स्वरूपाचरण हे। वही धर्म हे, वही 
गुद्घोपयोग है और वही चारित्र हे ॥ ७६३ ॥ 
कद्दा भी है-“निश्चय से चारित्र ही धर्म हे और जो धरम है उसी को शाम कहते हैं । तातपये 
यह है कि मोद्द और क्षोभ से रहित आज्मा का परिणाम ही धघम हे ॥ 
३४ 





श्. पश्लाध्याथी | 
नंञु सदर्शनज्ञानचारित्रेमेचिंपद्धतिः । 
समस्तैरेव ने व्यस्तैस्तत्कि चारित्रमात्रया ॥ ७६४ ॥ 
सत्यं सहशेनं ज्ञानं चारित्रान्त्गंतं मिथः । 
प्रयाणामविनाभावादिदं त्रयमखण्डितम्‌ || ७६४ ॥ 
किश्व सदशेनं हेतुः संविद्यारत्रियोदयोः । 
सम्यग्विशेषणस्योश्चेयद्वा प्रत्यग्रजन्मनः ॥ ७६६ ॥ 
अर्थोउ्यं सति सम्यक्त्व ज्ञानं चारित्रमत्र यत्‌। 
भूतपूर्त भवेत्‌ सम्यक सते वाभूतपूवेकम | ७६७ ॥ 


शुद्धोपलब्धिशक्तिया लब्धिज्ञॉनातिशायिनी । 
सा भवेत्सति सम्यक्त्वे शुद्धो भावो5थवापि च ॥ ७६८ ॥ 


यत्पुनद्रेव्यचारित्र श्रतज्ञानं विनापि दृक्‌ । 

न तज्ज्ञानं न चारित्रमस्ति चेत्कमेबन्धक्ृत्‌ ॥ ७६९ ॥ 
. तेषामन्यतमोद्ेशो नास्ति दोषाय जातुचित्‌ । 

मोक्षमार्गेकसाध्यस्य साधकानां स्मृतेरपि || ७७० ॥ 

बन्धो मोक्षत् ज्ञातव्यःः समासात्श्षकोविदेः । 

रागांशैबन्ध एवं स्पान्नारागांशी! कदाचन ॥| ७७१ ॥ 
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शंका-- जब कि सम्यर्दशन, सम्यरज्ञान ओर सम्यक्‌ चारित्र इन तीनों के मिलने पर ही मोश्य 
मार्ग होता हे एक एकके रहने पर नहीं तब फिर केवल चारिश्र को मोक्षमार्ग कहने से क्‍या प्रयोजन है ! 


समाधान--यह कहना ठोक हे तथापि सम्यरदशन ओर सम्यग्ज्ञान ये दोनों मिल कर चारित्र 
में गर्मित हैं, क्यों कि तीनों का परस्पर अविनाभा व सम्बन्ध होने से ये तीनों अखण्डित हैं ॥७६४-७६०॥ 
दूसरी बात यह है कि सम्यग्दशन यह ज्लान ओर चारित्र इन दोनों में सम्यक्‌ विशेषण का हेतु हे 
अथवा जो ज्ञान ओर चारित्र नूतन होते हैं उनमें सम्यक्‌ विशेषण का एकमात्र यही हेतु | ७६६॥ इसका 
यह अभिप्राय है कि पहले का जो ज्ञान ओर चारित्र होता है वह सम्यग्दशन के होने पर समीचीन हो 
जाता है | अथवा सम्यग्द्ञन यह अभूतपूव ज्ञान और चारित्र को जन्म देता है ॥ ७६७ ॥ शुद्ध आत्मा 
के जानने की शक्ति जो कि ज्ञान में अतिशय छाने वाली लब्धिरूप है वह सम्यकत्व के होने पर द्वी होती 
दे । अथवा शुद्ध भाव भी सम्यकत्वके होने पर ही होता है॥ ७६८ || और जो द्रव्यचारित्र और श्रुतश्ञान है 
बह यदि सम्यग्दशन के विना होता हे तो वह न ज्ञान है ओर न चारित्र है। यदि है तो केवछ कर्मबन्ध 
करनेव।|ला दे ॥७६९॥ इस लिये इन तीनों में से किसी एकका कथन करना कभी भी दोषाधायक नहीं 
है, क्‍यों कि सोक्तमार्ग एक्र साध्य है ओर ये तीनों उसके साधक माने गये हैं ||७७०॥ 


प्रइन के अभिप्राय को जाननेवाले पुरुषों को संक्षेप में बन्ध और मोक्ष का स्वरूप इस प्रकार 
जानना चाहिये कि रागांशरूप परिणामों से बन्ध होता है ओर रागांशरूप परिणामों के नहीं रहने से कभी 
भी बन्ध नहीं होता ।।७७१॥ क्रद्दा भी हे-« 


,#ग अर मापा. ##ाग तीसरी के ना १. 
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उल्लू. 
येनांशेन सुदृष्टिस्तेनांशेनास्य बन्धनं नास्ति । 
येनांशेन तु रांगस्तेनांशेनास्थ बन्धनं भवति ॥ 
उक्तो घमेस्वरूपो5पि प्रसज्ञात्संगतोंडशतः । 
'कविलेब्धावकाशस्तं विस्तराद्या करिष्यति ॥ ७७२ ॥ 
देवे गुरो तथा धर्म दृष्टिस्तवार्थदशिनी । 
ख्याताप्यमूटर॒ृष्टि: स्यादन्यथा मूठ्दष्टिता | ७७३ ॥ 
सम्यक्त्वस्प गुणोउप्येष नालं॑ दोषाय लक्षितः । 
सम्यग्दश्यितोअश्यं तथा स्पान्न तथेतर। ॥ ७७४ ॥ 
उपबृंहणनामास्ति गुणः सम्यग्दगात्मनः । 
लक्षणादात्मशक्तीनामवश्यं बृंहणादिद ॥ ७७४ ॥ 
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“जिस अंशसे यह सम्पन्टष्टि हे उस अंश से इसके बन्ध नहीं होता हे। किन्तु जिस अंशसे 
राग है उस अंश से इसके बन्ध अवश्य होता है ॥ 

इस प्रकार प्रसंगवश संक्षेप से युक्तियुक्त धमंका स्वरूप कहा । कवि यथावकाञ उसका बिस्तार 
से कथन आगे करेगा ॥७७२॥ 

विशेषार्थ--पहले धर्म के स्वरूप का निर्देश कर आये हैं। यहां चरित्र का निर्देश 
करते हुए धर्म से उसकी अभेदता सिद्ध की गई है। धर्म का अथे दे जीवन में आये हुए 
विकार का त्याग करना या स्वरूप प्राप्ति। ये दोनों ही अथ चारित्र में अच्छी तरद्द से घटित 
होते हैं इसी से यहां चारित्र को धर्म कहा है। सम्यग्दअंन और सम्यसज्ञान ये दोनों सम्यकचारित्र के 
अविनाभावी हैं इसलिये एकका कथन करने से शेष दो का ग्रहण स्वयमेव हो जाता हे। इतना अवश्य है 
कि सम्यग्दशन सम्यज्ञान का कारण दे । इसी बात को दूसरे शब्दोंमें यों कहा जा सकता हे कि सम्यर्दजन 
के विना ज्ञान ओर धारित्र ये दोंनों दी व्यथे दें इसलिये इन दोनों की समीचीनता का मूल कारण एक 
मात्र सम्यग्दशन ही हे । सम्यर्ज्ञान तो सम्यग्दशन का अविनाभावी दे, इसलिये यहां उसे सम्यकचारित्र 
का कारण कह। दे । ये तीनों मिल कर मोक्षके प्रयोजक तो हूँ हो साथ ही आत्मा की स्वरूप परिणतिरूप 
भी हे इसलिये धर्म इनसे भिन्‍न कोई जुदी वस्तु नहीं यह सिद्ध दोता है ॥ 

अभृटदृष्टि भंगका उपसंहार-- 

समस्त कथन का सार यह दे कि देव, गुरु ओर धम में यथार्थता को देखनेवाली दृष्टि 
दी अमढरृष्टि कद्दी गई है और इससे विपरीत दृष्टि ही मूढ्दृष्टि है ॥७७१। यह भी सम्यकत्व का गुण हे । 
यह किसी प्रकार भी दोषकारक नहीं है, क्यों कि जो सम्यग्दष्टि दे बह नियम से अमूढदृष्टि होता हे भौर 
जो सम्यस्टष्टि नहीं हे बह अमृढदृष्टि कभी नहीं होता ७०७४॥ 

उपइंहणगुण । 
सम्यग्दृष्टि जीव का उपडृंदण नाम का भी एक गुण हे । आत्मीक शक्तियों की नियम से वृद्धि 





कक... में कजरी जनक तर, 


२७६. परहाध्यायी 


आत्मशुद्धेरदौबेल्यकरणं चोपबूंहणम्‌ । 

अथांद्‌ रकज्षप्तिचारित्रभावादस्खलितं हि तत्‌ ॥ ७७६ ॥ 
जानभप्येष निःशेषात्पौरुष॑ नात्मदशेने । 

तथापि यत्रवानत्र पोरुषं प्रेरयन्निव ॥ ७७७ ॥ 


नायं शुद्धोपलब्धी स्यान्लेशतो5पि भ्रमादवान्‌ 
निष्प्रमादतयात्मानमाददानः समादरात्‌ | ७७८ ॥ 


यद्वा शुद्धोपलब्ध्यथेमभ्यस्येदपि तद्गहिः | 

सत्क्रियां काम्विदप्यर्थात्तत्तत्साध्योपयोगिनीम्‌ ॥ ७७९ ॥ 
रसेन्द्रं सेवमानोअपि को5पि पथ्यं न. बाचरेत्‌ | 
आत्मनोथ्जुन्नाघतामुज्कबुल्लाघतामपि ।| ७८० ॥ 

यद्दा सिद्ध विनायासात्स्रतस्तत्रोपबृंहणम्‌ । 
ऊध्व॑मूध्वेगुणश्रेण्यां निजंराया! सुसम्भवात्‌ ॥ ७८१ ॥ 
अवश्यम्माविनी चात्र निजंरा कृत्लकर्मणाम्‌ । 
प्रतिद्नत्मक्षणं यावदसंख्येबगुणक्रमात्‌ ॥ ७८२ 
न्‍्यायादायातमेतद्े यावतांशेन तत्कतिः । 

वृद्धि: शुद्धोपयोगस्य बृद्धेरेद्धि! पुनः पुनः ॥ ७८३ ॥ 
यथा यथा विशुद्धे! स्थाद्‌ इद्धिरन्तःप्रकाशिनी । 

तथा तथा हपीकाणामुपेक्षा विषयेप्वपि | ७८४ ॥ 


ऑयआधयधरय+-मरीिसममापपान-ममक आसार. चाअनीय. कीआनऑण, जज हि 


करना यह इसका छक्षण हे ॥ ७७५॥ आत्मा की उंड्!ि में दुबेछता न आने देना या उसकी पुष्टि करना 
उपबंहण है। अथात आत्मा को सम्यग्दशन, सम्यश्ज्ञान ओर सम्यक्चारित्ररूप भाव से च्युत नहीं 
होने देना ही उपबृंहण है ॥ ७७६ ॥ यह जीव जानता हुआ भी आत्मसाक्षात्कार के विषय में पूरी तरह 
से पुरुषार्थ नहीं कर पाता । तथापि पुरुषार्थ की प्ररणा देता हुआ द्वी मानो इस विषय में प्रयत्नवान रहता 
है।। ७७७ ॥| यह शुद्धोपछब्धि में रंचमात्र भी प्रमादी नहीं होता हे किन्तु प्रमाद रहित होकर आदर से 
आत्मीक कार्यों में लगा रहता है ॥ ७७८ ॥ अथवा शुद्धोपछब्धि के लिये यह उस आत्मीक कार्य में उपयोगी 
पड़ने वाली किन्दीं बाहरी सत्कियाओं का भी अभ्यास करता है॥ ७७९ ॥ जेसे पारद भस्म को सेवन 
करता हुआ भी कोई पुरुष पथ्य करता है. और कोई पुरुष पथ्य नहीं भी करता हैे। जो पथ्य करता हे 
बह अपने रोग से मुक्ति पा छेता है ओर जो पथ्य नहीं करता है वह अपनी नीरोगता को भी खो 
बेठता दे । बेसे दी प्रकृत में जानना चाहिये ॥ ७८० ॥ अथवा सम्यग्टष्टि के बिना ही प्रयत्न के स्वभाव 
से €पत्ंहण गुण होता हे, क्योंकि इसके ऊपर ़ुणभश्रेणी निजेरा पाई जाती हे ॥ ७८१॥ इसके 
समस्त कर्मों की प्रति समय असंख्यातगुण क्रम से निजेरा अवश्य होती रहती है।॥ 3८२। इस छिये 
यह बात युक्ति से प्राप्त हुई कि इसके जितने रूप में कर्मों का क्षय होता दे उतनी शुद्धोपयोग की वृद्धि 
होती है। इस प्रकार वृद्धि के बाद वृद्धि बराबर होती जाती है ॥। ७८३॥ इसके जेसे जैसे विश्वद्धि की 


च्ज्ी 


दूसरा अध्याय के 
ततो भ्रूप्ि फेक नात्मशक्ति स लोपयेत । 
किन्तु संवर्धेयेन्नूनं प्रथल्ादपि दृष्टिमान्‌ ॥ ७८५ ॥ 
उपबृंहणनामापि गुण! सदशनस्य यश | 
ग़णितो गणनामध्ये गुखानां नागुणाय च।| ७८६ ॥ 


सुस्थितीकरयं नाम गुणः सम्यग्दगात्मनः । 
घर्माच्च्युतर्य धर्म तत नाथर्मेड्घमंणः च्ते! ॥ ७८७ ॥ 
न प्रमाणीकृतं इद्धेधर्मायाधमंसेवनम्‌। 

भाविधर्माशया केचिन्मन्दा! सावद्वादिन। || ७८८ ॥ 


परम्परेति पक्तस्य नावकाशोअ्त्र लेशतः । 
मूर्खादन्यत्र नो मोहाच्छीताथ वन्हिमाविशेत्‌ ॥ ७८९॥ 
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भीतर प्रकाश देनेवाली वृद्धि होती है बेसे बेसे इन्द्रियों के विषय में भी इसके उपेक्षा होती जाती है 
॥ ७८४ ॥ इसलिये बड़े भारी क्रियाकाण्ड में वह सम्यग्दष्टि अपनी शक्ति को न छिपावे। किन्तु प्रयत्न से 
भी अपनी शक्ति को बढ़ावे ॥ ७८५ ॥ इस प्रकार सम्यर्दशन का जो उपडृंहण नाम का गुण है. वह भी 
गुणों की गणना में आ जाता हे। वह दोषाधायक नहीं हे ॥ ७८६॥ 


घिशेषार्थ--उपबूंहण का अर्थ बढ़ाना है| यह वृद्धि दो प्रकार से की जाती है। प्रथम तो 
जीवन में जिन गुणों को प्राप्त किया दे उनकी उत्तरोत्तर उन्नति करने से ओर दूसरे आत्मा अभी तक 
जिन दुगुंणों का अधिष्ठान है उनका त्याग करने से । सम्यग्दशन, सम्यग्ह्लान और सम्यकचारित्र ये 
तीन ऐसे गुण हैं जिनकभ्री वृद्धि में आत्मा के सब गुणों की उन्‍नति समाई हुई है अतः निरन्तर इनकी 
उन्नति के लिये प्रयल्नशोल रहना उपबृंहण गुण हे यदद उक्त कथन का तातपये है| यद्यपि यह कहा जा 
सकता है छि न तो किसी गुण की वृद्धि ही होती हे ओर न किसी गुण की हानि ही इसलिये उपब्ृंहण 
गुण नहीं बन सकता किन्तु यह कहना सवेथा युक्त नहीं दे, क्योंकि पर्यायरूप से प्रत्येक गुण की हानि 
वृद्धि देखी जाती है। इस गुण का दूसरा नाम उपगृहन भी मिलता हे। इसका यह अभिश्राय है कि 
दूसरे मनुष्य में किसी प्रकार की कमजोरी देखकर दुरभावनावश उसे प्रकाशित नहीं करना उपगूहन दे। 
यह कमजोरी चारित्र यां सम्यक्त्व इनमें से किसी के सम्बन्ध में हो सकती हे। सम्यग्दृष्टि जीव 
कमजोरी को प्रकट करने की अपेक्षा पुनः-स्थिर करने का भ्रयज्ञ करता हे ओर ऐसा करते हुए वह 
चालू रूढ़ि की अपेक्षा शास्लीय मयोदा का अधिक ध्यान रखता है॥ ७७६-9८७ ॥ 


स्थितीकरण 


'. _- सम्यण्शष्टिका एक स्थितीकरण नामका गुण हे । जो धर्म से च्युत दो गया है उसका धममें स्थित 
करना स्थितीकरण है। किन्तु अधर्म से च्युत हुए जीवको अधम में स्थित करना स्थितीकरण नहीं 
है ॥॥७८७॥ कितने द्वी अल्पक्ञानी भावी धमकी आशा से सावद्य कां उपदेश देते हैं किन्तु ज्ञानी पुरुषों ने 
धर्म के लिए अधर्म का सेवन करना प्रमाण नहीं माना दे ॥७८८॥ 'अधम के सेवन करने से परम्परा धर्म 
होता है? इस पक्ष को यहां थोड़ा भी अवकाश नहीं है, क्‍योंकि मल को छोड़कर,कोई भी प्राणी मोहकल् 


१७८ द पश्नाध्यायी 
नैतद्वम॑स्य आग प्रागधर्मस्य सेवनम्‌ । 


व्याप्रेरपचधमंत्वाद्वेतोवा व्यभिचारतः ॥ ७९० ॥ 
प्रतिसच्मछरण यावद्धेतो! कर्मोदयात्सवतः । 

धर्मो वा स्यादधमों वाउप्येष सत्र निश्वय/॥ ७९१ ॥ 
तत्स्थितीकरयं द्वेघाउध्यक्षात्थापरमेदतः । 

स्वात्मनः स्वात्मतत्तेअर्थात्परत्वे तु परस्य तत्‌ ॥ ७९२ ॥ 
तत्र मोहोदयोद्रेकाच्च्युतस्यात्मस्थितेश्चितः । 

भूयः संस्थापनं स्वस्थ स्थितीकरणमात्मनि ॥ ७९३ ॥ 
अय॑ भावः कचिदेवादशनात्स पतत्यघः । 

ब्जत्यूध्व॑ पुनर्देवात्सम्यगारुद्म दर्शनम् ॥ ७९४ ॥ 

अथ क़चिद्यथाहेतु दशेनादपतन्नपि । 

भावशद्धिमधो<धों शैरूध्व॑मूष्व॑ प्ररोहति ॥ ७९४ ॥ 
कचिद्गहिः शुभाचारं- स्वीकृतं चापि मुश्वति। 

न मुश्वति कदाचिद्वे प्ुक्‍्त्वा वा पुनराश्रयेत || ७९६ ॥ 
यद्दा बहिःक्रियाचारे यथावस्थं स्थितेषपि च | 
कदाचिदीप्यमानोन्तभविभेत्वा च बतेते | ७६७. ॥ 


' हिला. अर, अमन २० आफ. आते #। 





झीत के लिये अप्नि में प्रवेश नहीं करता है ॥3८९॥ पहले अधम का सेवन करना यह धर्म का पूर्व रूप नहीं 
: हो सकता, क्‍यों कि ऐसा मानने पर व्याप्ति पक्षयम से रहित हो ज्ञाती है और हेतु व्यभिचारी हो जाता है 
॥७९०॥ प्रति समय जब तक कर्मोंका उद्यरूप द्वेतु मौजूद है तब तक स्वतः धम भी हो सकता है और 
अधर्म भी हो सकता दे यह सवत्र नियम है ।।७९१। 
स्थितिकरण के भेद--- 

यह प्रत्यक्ष से'्रतीत द्वोता है कि वह स्थितीकरण सत्र और परके भेद से दो प्रकार का है। 
अपनी आत्मा को अपने आत्मतत्त्वमें स्थित करना यह स्वस्थितीकरण है और अन्यको आत्मा को उसके 
आत्मतरतव में स्थित करना यह परस्थितीकरण है ॥७९२॥ 

स्वस्यिती+रण का खरूपनिरेंश 

मोह के उदय की तीब्रतावश आत्मस्थिति से डिगे हुए आत्मा को फिर से अपनी आत्मा में 
स्थित करना स्वस्थितीकरण है ॥७९३॥ आशय यह है कि कभी देववश बह जीव सम्यर्दशेन से 
नीचे गिरजाता है। ओर कभी देववश सम्यरद्ञन को पाकर ऊपर चढ़्ता दे ॥७९४॥ अथवा कभी अलु- 
कूछ कारण सामग्री के मिलने पर सम्यग्द्ंन से नहीं गिरता हुआ भी भावों की शुद्धि को नोचे नीचे के 
अंजों से ऊपर ऊपर को बढ़ाता है ॥७९५॥ कभी यह जीव बाह्य शुभाचार को स्वीक्वार करके भी छोड़ 
देता है और कदाचित्‌ नहीं भी छोड़ता दे । या कदाचित्‌ छोड़ कर पुनः प्रहण कर छेता है ॥७५६॥ अथवा 
बाह्य क्रियाचार सें अवस्थ[ुसार स्थित रहता हुआ भी कदाचित्‌ अन्तरंग भावों से वेदीप्यमान द्वोला 


जी ए अं आच. #. नर, आता, 


दूसरा अध्याय ह २३९, 


नासम्मवमिदं यस्माथार्रिवरणोदयः । 

झस्ति तरतमस्वांशैगेच्छन्रिश्नोन्चतामिह )| ७९८ ॥ 

झत्राभिभ्रेतमेवेतत्सस्थितीकरणं स्वतः । 

न्यायात्कुतश्चिदत्नास्ति हेतुस्तत्रानवस्थिति! ॥ ७९९ ॥ 

सुस्थितीफरणं नाम परेषां सदनुग्रहात | 

भ्रष्टनां स्वपदात्तत्र स्थापनं तेत्पदे पुन! | ८०० ॥ 

धर्मादेशोपदेशाभ्यां कर्तव्यो्लुग्रहः परे । 

नात्मव्रतं विहायास्तु तत्पर! पररक्षणे ॥ ८०१ ॥ 
उक्तश-- 

आदहिदं कादव्यं जह सकई परहिदं व कादव्वं | 

आदहिद्परहिदादो आदहिदं सुट् कादव्वं ॥ 

उक्त दिडमात्रतो5प्यत्र सुस्थितीकरणं गुणः । 

निजेरायां गुणश्रेणों प्रसिद्ः सुदगात्मनः ॥ ८०२ ॥ 


सर. मिस स० आन" तन... काम मर ५२९ >जानम पआग स्‍िमाओ, 
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हुआ स्थित रहता है ॥ ७९»। ओर यह बात असम्भव भी नहीं है, क्योंकि इसके अपने तश्तमरूप 
अंशों के कारण हीनाधिक अवस्था को प्राप्त होने वाला चारित्र मोहनीय का उदय पाया जाता है 
॥७९८॥ यहां इतना दी अभिप्राय हे कि स्वस्थितीकरण होता है। इसमें कोई अन्य कारण नहीं है। यदि 
किसी नीतिवश इसमें किसी अन्य कारण की कल्पना की जाती है तो अनवस्था दोष आता है ॥3९५॥| 
परथ्िती कर एु--- | 

अपने पदसे भ्रष्ट हुए अन्य जीवों को सदनुभ्रहभाव से उसी पद में फिर से स्थापित कर देना 
यह परस्थितीकरण है ॥| ८०० ॥ धम के आदेश और उपदेश द्वारा ही दूसरे का अलुप्रह करना चाहिये। 
किन्तु अपने जब्त को छोड़कर दूसरे जीवों की रक्षा करने में तत्पर होना उचित नहीं है ॥ <८०१॥ 

कद्दा भी है-- 

'सब प्रथम आत्महित करना चाहिये। यदि शक्य दो तो परहित भी करना चाहिये। किन्तु 
आत्मदित और परहित इन दोनों में से आत्महित भले प्रकार करना चाहिये 

इस प्रकार संक्षेप से यहाँ पर श्थितीकरण गुण कहा जो कि सम्यग्टृष्टि जीव के गुणश्रेणी निजर 
में भलीप्रकार प्रसिद्ध हे )। ८०२ ॥ | 

विशेषार्थ--सम्यग्दर्शन का एक स्थितीकरण गुण है। स्थितीकरण का अर्थ है स्थित करना 
संसारी जीव सदा काछ से कर्स मर से छिप्त होने के कारण आत्मस्व॒रूप से च्युत द्वो रद्द है। कदाचित्‌ 
इसे स्वरूप मान होता भी है तो भी वह्‌ उस स्थिति में सदा काल स्थिर नहीं रह पाता है कभी गिरता दे 
तो कभी चढ़ता है| जीव में ऐसा ही चढ़ाव उतार हुआ करता है। किन्तु इस स्थिति से इसका कोई 
लाभ नहीं होता, इस लिये आवश्यकता इस बात की है कि धमं के जिस सुन्दरतम पाए को इसने श्राप 
किया है उसे दृढ़रूप से पकड़कर स्थिर हो जाय | अपने को पतन कें गत में जाने से बचावे ओर यदि 
दूसरा को गिर रहा हो तो उसका भी स्थितीकरण करे। माना कि प्रत्येक पदार्थ का परिणमत्त होना 


श्ध० पत्चाथ्यायी 


वात्सल्यं नाम दासत्वं सिद्धहेम्बिम्बवेश्मसु । 
संघे चतुविधे शास्त्रे स्वामिकार्ये 5भृत्यवत्‌ ॥८०३॥ 


झर्थादन्यतमस्थोच्चैरुद्िश्ेषु स दृष्टिमान । 


सत्सु घोरोपसगेंषु तत्परः स्यात्तदत्यये | ८०४ ॥ 


यद्ाा न ह्ात्मसामथ्य यावन्मन्त्रासिकोशकम । 
तावद्‌ दृष्टं च श्रोतुं च तद्घाधां सहते न सः ॥ ८०४ ॥ 
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उसके अधीन दे पर अच्छे काम में निमित्त होने की भावना करना और तदनुकूल प्रयज्ञ करना योग्य- 
तम काय माना गया है। तीर्थंकर होना इसी भावना और कतंव्य का फल है। जीवन में इसका बहुत 
बड़ा महत्त्व है । जगत्‌ का समस्त व्यवहार इसी आधार पर चल रहा है। दीपक, सूयं, जछ, प्र्थिवी, 
हवा, भोजन आदि की उपयोगिता इसी आधार से मानी गईं है। ये जड़तत्त्व जब अन्य का उपकार 
करते हैं तब फिर जो चेतन हैं उनका तो यद्द्‌ कतेव्य ही हो जाता है कि बे स्व पर के कल्याण में सदा 
काल तत्पर रहें । माना कि आचारयों ने पर हित की अपेक्षा आत्म हित करने पर अधिक जोर दिया द्वे पर 
उसका यह मतलब है कि जो आत्महित की ओर ध्यान नहीं देता वह परहित करने में असमर्थ रहता है। 
जिसने अपनी ओर ध्यान दिया है बही वास्तव में दूसरे का हितसाधन कर सकता है। हितसाधन 
का काये सम्पन्न करना 'साधारण काम नहीं है। इसके लिये दृढ़ अध्यवसाय की आवश्यकता हे। 
स्थितीकरण अंगमें यही कतेव्य का भाग छिपा हुआ है इसी से उसे सम्यक्त्व का एक आबइय॒क अंग 
बतलाया है । सम्यग्दृष्टि इस गुण को प्राप्त करता हे ऐसा नहीं हे किन्तु सम्यग्दशन के साथ 
इस गुण का उदय नियम से होता हे ऐसा है। यद्यपि आजकल अधिकतर लोग जातिवाद 
को विशेष महत्त्व देने' छगे हैं और इसलिये वे जाति की श्रेष्ठता के कल्पित अभिमान बश 
अपने कर्तव्य से भ्रष्ट रहते हैं किन्तु सम्यग्टृष्टि के लिये ऐसा अहंकार कभी भी उपादेय नहीं माना गया है । 
बह तो केबलमात्र इतना देखता है कि यह मनुष्य हे, संज्ञी पंचेन्द्रिय हे, उपदेश को ग्रहण कर सकत। 
है। वह यह नहीं देखता कि यह किस जातिका है, इसका कौनसा वेष है, क्‍योंकि जाति ओर वेष 
कल्पित हैं । ये मोक्षमाग में बाधक साधक कुछ भी नहीं है । इस लिये सम्यग्दष्टि की सतत यही भावना 
रद्दती दे कि जो भी दशन या चारित्र से च्युत हो रहा है या हो गया दे उसे पुनः अपने पद में स्थित 
करने का प्रयत्न किया जाय । वह अपने विषय में भी ऐसा ही सोचता है ओर अन्य के विषय में भी 
ऐसाही सोचता हे । वह पक्षपात रहित होकर इस काय सें लगा रहता है। इसके लिये बह रूढ़ि पर 
. क्षभी भी ध्यान नहीं देता और न स्नेह आदि के कारण कतेव्य मां से बरिमुख ही होता हे। यह कार्य 
- है तो कठिन पर सम्यद्रष्टि इस कतेव्य मार्ग में स्रभाव से ही सदा तत्पर रहता है यह उक्त कथन का 
सार है| ७८३-८०२॥ 


जिस प्रकार उत्तम सेवक स्वामी के काय में दासभाव रखता है उसी प्रकार सिद्ध प्रतिमा, 
जिनबिम्ब, जिनमन्दिर, चार प्रकार का संघ ओर शास्त्र इन सब में दासभाव रखना वात्सल्य अंग 
है ८०३ ॥ अभिप्राय यह हे कि पूर्वोक्त सिद्ध प्रतिमा आदि में से किसी एक पर घोर उपसर्ग आने पर 
बह सम्यग्दृष्टि जीव इसके दूर करने के लिये सदा तत्पर रद्दता है ॥८०४॥ अथवा यदि आत्मीक सामश्ये 
नहीं है. तो जब तक मन्त्र, तछ॒बार और धन द्वे तब तक वह उन सिद्ध प्रतिमा आदि पर आई हुई 


तदूद्विधाउथ च वात्सल्यं मेदात्स्वपरगोचरात्‌ । 

प्रधानं स्वात्मसम्बन्धि गुणों यावत्यरात्मनि ॥ ८०९ ॥ 
परीषहोपसर्गाथे! पीडितस्यापि इंत्रचित्‌।. 

न शैधिल्यं शुभाचारे ज्ञाने ध्याने तदादिमम्‌ ॥। ८०७॥ 
इतरत्पागिह ख्यातं गुणों दृश्टिमतः स्फुटम । 
शुद्धज्ञानवलादेव यतो वाधापकर्षणशम्‌ ॥ ८०८॥ 


प्रमावनाइसंज्ो5रित गुणः सदर्शनस्य वे । 
उत्कपषकरणं नाम लक्षणादपि लक्षितम्‌ ॥ ८०९ ॥ 


बाधा को न तो देख ही सकता है ओर न सुन ही सकता है ॥ ८०५॥ स्व और पर के भेद से बह 
बात्सल्य दो प्रकार का है। इनमें से अपनी आत्मा से सम्बन्ध रखनेवाला वात्सल्य प्रधान है ओर 
अन्य आत्मा से सम्बन्ध रखनेवाला बात्सल्य गौण है॥ ८०६ ॥ परीषह ओर उपसरग आदि से कद्दीं पर 
पीड़ित होकर भी शुभाचार में, ज्ञान में ओर ध्यान में शिथिक्ता न छाना यह पहला स्ववात्सल्य हद 
॥ ८०७ ॥ दूसरा पर वात्सल्य इस ग्रन्थ में पहले कह आये हैं। वह भी सम्यस्दृष्टि का प्रकट गुण है क्‍यों 
कि शुद्ध ज्ञान के बल से ही बाधा दूर की जा सकती है।। ८०८॥ 

विशेषार्थ-धर्म और धर्म के साधनों के प्रति प्रगाढ अनुराग का नाम वात्सल्य है। सम्य- 
रखर्जन के साथ इस गुण की अभिव्यक्ति होती है इसलिये यह सम्यग्द्शन का एक अंग माना गया है। 
बात यह है कि सम्यम्दष्टि जीब प्राणी मात्र के जीवन में आई हुई कमजोरी और उसके कारण को 
अच्छी तरह जानता है और वह यह भी जानता हे कि इस कमजोरी से मुक्ति पाने के क्या साधन हैं 
इसलिये प्राणी मात्र के जोबन में आई हुई कमजोरी के प्रति वह राग हष नहीं करता हे किन्तु समभाष 
रखता है । इसी का नाम वात्सल्य है। यह वात्सल्य प्राणियों की विविध अवस्थाओं की अपेक्षा विविध 
प्रकार से प्रस्फुटित होता है। कहीं मेत्री भाव के रूप में, कहीं अनुराग के रूप में ओर कहीं माध्यस्थ 
आव के रूप में । हैं ये सब भाव एक समत्व के विविध रूप हैं! । वह कमनिमित्तिक विविध अवस्थाओं 
को आत्माकी न जान कर सब में समत्व के दर्शन करता है। बह जानता है कि पयोयों के कारण किसी 
को छोटा बढ़ा मानना उचित नहीं दे क्‍यों कि जो पर्तभान में एकेन्द्रिय है बह कल सुक्त हो सकता हे 
और जो वर्तमान में ऊँच माना जाता हे कछ वह निगोद का भी पात्र दो सकता है। इसलिये वह घम, 
धार्मिक और घर के साधनों के प्रति विशेष अनुराग रखता हुआ भी अन्य प्राणियों की उपेक्षा नहीं 
करता है और न जड़ पदार्थों के प्रभाव में ही आता है। इसीका नाम सच वात्सल्य है ऐसा वात्सल्य 
गुण सम्यसदष्टि के ही प्रकट होता है। इस गुण के कारण उसको परिणति बड़ी विलक्षण दो जाती है। 
वह अपने से भिन्‍न अन्य प्राणी मात्र बी विशेषतः सहधर्मी भाई की उन्नति के लिये सदा ही सचेष्ट 
रहता है । इसके लिये वह आत्मबर का पूरा उपयोग करता है | कदाचित्‌ बाह्य बछ को भी अवरूम्धन 
छेता है। किन्तु वह यह जानता है कि अन्य अन्य का कुछ भी बिगाड़ बनाव नहीं कर सकता। 
फिर भी राग बश उसकी ऐसी परिणति होती हे । इसी का नाम वात्सल्य है यद उक्त कथन का तातपये है 
(८० ३०८०८ 

प्रभावना 
सम्यग्दशैन का एक प्रभावना नामक शुण हे। इसका छक्षण उत्कर्ष करना दे। इसी से थह 
३३ मा 


बैग दइसरा जप्याद 


अथातद्ध मंश! पे नावधस्य मनागपि | 

घर पदक्षतियस्मादभर्मोत्कपपोषणाद ॥ ८१० ॥ 

पू् पत्सो5पि द्विविः स्वान्यात्ममेदतः पुन! ।.. 
तत्राध्यो बरमादेयः समादेयः परोधप्यतः ॥ ८११॥ 
उठत्क्पों यद्धलाधिक्यादघिकीकरणं दृषे। 

असत्स अत्यनीकेषु नाल दोषाय तत्कचित्‌ ॥ ८१२ ॥ 
मोद्ाारातिचते। शुद्ध! शुद्धाच्छुड्धत्तरस्ततः । 

जीव! शुद्धतमः कथिदस्तीत्यात्मप्रभावना ॥ ८१३ ॥ 
नेद स्पात्पौरुषायत्तं किन्तु नूनं सवमावतः | 
ऊरध्व॑मूष्वे गुणभ्रेणों यतः सिद्धियथोत्तम ॥ ८१४ !। 
बाह्य; प्रमावनाज्लो5स्ति विद्यामन्त्रादिभिबेलेः । 
तपोदानादिभिजैनघर्मोत्कर्षों विधीयताम्‌ ॥ ८१४ ॥ 
परेषामपकर्षाय मिथ्यात्तोत्कषशालिनाम । 
चमत्कारकरं किडित्तद्विधेयं मदात्ममिः | ८१६ ॥ 
उक्तः प्रभावनाड्रोईपि गुणः सदशनान्बितः । 

येन सम्पूर्णतां याति दशेनस्थ गुणाष्टकम्‌ ॥ ८१७ ॥ 
हत्यादयों गुणाश्रान्ये विद्यन्ते सद्रगात्मनः । 

अले चिन्तनया तेषामुच्यते यद्धिव्चितम | ८१८ ॥ 


जाना जाता है | ८०६ || हिंसा अतद्धमें हे इस लिये इस पक्ष का थोड़ा भी पोषण नहीं करना चाहिये 
क्यों कि अधम के उत्कषका पोषण करने से घम पक्ष की द्वानि होती है ॥८१०॥ पहले अंगों के समान यह 
अंग भी स्वात्मा और परात्मा के भेद से दो प्रकार का दे। उनमें से पहछा अच्छी तरह से उपादेय है 
ओर इसके बाद दूसरा भी उपादेय हे || ८११॥ यतः धम को द्वानि पहुँचानेवाले असमीचीन कारणों 
के रहने पर अधिक बछ लगा कर धर्म को वृद्धि करना ही उत्कर्ष है अतः ऐसा पत्कर्ष किसी भी द्वालत में 
दोष कारक नहीं है॥ ८*२॥ फोई जीव भोहरूपी शत्रु का नाश होने से शुद्ध दो जाता है। कोई मुद्ध 
से शुद्धतर हो जाता है और कोई शुद्धतम हो जाता है। इस प्रकार अपना उत्कष फरना स्व्ात्मप्रभावना हे 
॥ ८१३ ॥ यह सब पोश्षाधन नहीं हे किन्तु स्वभाव से ६ ऐसा होता हे क्‍यों कि ऊपर ऊपर जेस 
शुणश्रेणी निज़रा बढ़ती जाती हे तदनुसार आगे आगे उसकी सिद्धि होती दे ॥८१४॥ विया और मन्त्र 
आदि बढके द्वारा तथा तप और दान आदि के द्वारा जेनधर्म का उत्कष करना बाह्य प्रभावना अंग हे 
॥ <१५॥| जो अन्य लोग मिथ्यात्व का उत्कष चाहते हैं उनका अपकष करने के लिये मद्दा पुरुषों को कुछ 
ऐसे काय करने चाहिये जो चमत्कार पैदा करनेवाले ों॥ ८१६॥ इस प्रकार सम्यर्दहन का प्रभावना 
नाम का गुण फहा | जिसके कारण सम्यग्दशन के आठों गुण पूणवा को प्राप्त होते हैं ॥॥ ८१७ || इन आठ 
गुणों के सिवा सम्यस्टष्टि के ओर भी बहुत से गुण हैं। किन्तु उनका विचार करना छोड़ कर प्रकृत में 
सो विवक्षित हे उसका कथन करते हैं। ८१८ | | जा 


दूसरा अध्यॉय ९८ 
ब्रंकत तथथास्ति स्व॑ स्वरूपं चेतनात्मनः । 
सा त्रिधात्राप्युपादेया सद्र्टब्लॉनचेतना॥ ८१९ ॥ 


श्रद्धानादिगुयाभेते बाहोल्लेखच्छलादिद । 
अर्थात्सइशेनस्पैकं लक्षणं ज्ञानचेतना ॥ ८२०॥ 


ननु रूढिरिहाप्यस्ति योगाद्ा लोकतो>्यवा | 

तत्सम्यक्लं द्विघाप्यथेनिश्वयाद्‌ व्यवह्दारतः ॥ ८२१ ॥ 

व्यावह्रिकसम्यक्त्वं सरागं सविकल्पकस । 

निश्चयं वीतरागं तु सम्यकत्वं निरविकल्पकम्‌ ॥। ८२२ ॥ 

विशेषा्--ऐसे काय जिनके करने से धर्म के प्रति प्रकृष्ट भावना जाग्रृत द्ोती है प्रभावना हे । 
सम्यग्टृष्टि का छक्ष्य संसार ओर संसार के कारणों की ओर नहीं रहता। वह जीवन संशोधन के कारयों 
मेँ स्वयं जुटता दे ओर दूसरों को जुटाता है। वद भीतर ओर बाहर ऐसे काये करता है जिससे जीवों 
की प्रयुत्ति असत्‌ कार्यों से दूट कर सत्कायों में होती हे। इसीका नाम प्रभावना दे । स्वात्मप्र भावना में 
स्वका उत्कर्ष लिया गया दे । यहां 'स्व' का अर्थ आत्मा है। आत्मा की उन्‍नति करना अ्थांत्‌ आत्मा में 
आये हुए विकार को दूर करना स्वात्मप्रभावना हे ओर अन्य जीवों को आत्म संशोधन के काय में गाना 
परात्मप्रभावना है | यह प्रन्थकार ने परात्मप्रभावना के प्रसंगसे चमत्कार पूर्ण कार्यों का भी निदश किया 
हे किन्तु यद्द सब कथन उपचारमात्र हे। एक समय ऐसा अवश्य था जब आम जनता ऐसे कार्यों से 
प्रभावित हुआ करती थी । किन्तु अब समय बद्छ गया दे । अब तो आवश्यकता जनता की भीतरी दृष्टि 
फेरने की दे । झ्ानो जनों को रतत ऐसे ऊऋाये करते रहना चाहिये जिखसे उनको आदज्ञ मान कर जनता 
मिथ्यात्व और विषय कपायका त्याग करने में प्रवृत्त दो । यही वास्तविक परात्मप्रभावना है । पक प्रकार 
के मिथ्यात्व का त्याग करा कर दूसरे प्रकार के मिथ्यात्व में छगान। इससे वास्तविक कल्याण द्ोनेवाला 
महीं हे। भला कहीं ऋत्रिम मोती को असली मोती का स्थान प्राप्त हो सकता है। इसछिये जद्दां कद्दी भी 
विद्या मंत्र आदि के द्वारा जेन धर्म को प्रभावना करने का उपदेश दिया गया दे वह केबढ छोकिक 
रूढिमात्र है। इससे उसमें ओर अधिक स्वारस्य कुछ भी नहीं दे ॥ ८०९-८१८ | 
। आत्मा का स्वरूप ज्ञान चेतना ही है-- 


प्रकृत बात यद दे कि आत्मा का निज स्वरूप चेतना दे ओर वह तोन प्रकार की है कर्मंच्रेतना, 
कर्मफडचेतना ओर ज्ञानचेतना । उनमें से सम्यग्टष्टि को ज्ञान चेतना उपादेय हे <१९॥ इस ग्रन्थ में 
सम्यग्दर्शन के जो श्रद्धान आदि गुण बतडाये हैं खो वे वाह कथन के छछ से दी बतढाये हैं। वास्तव में 
रुसंका ज्ञान चैतना यही एक ढक्षण दे ॥ ८२० ॥ 

विशेषार्थ--सव प्रथम जीवादि पदार्थों का निश्चय आगममूलक या दुपदेशमूलक होता है। 
इसके बाद ज्ञान के द्वारा आत्मा अनुभव में आने छगता है। इसी से शानचेतना को सम्यग्दशेन का निज 
छक्षण ओर श्रद्धान आदि को उसका याहा ठक्षण कद्दा हे ॥ ८९९-८२० ॥। 

सम्बन्दशंन के निश्चय भौर ध्यवद्गार या सराग और वीत॑राय थे भेद ठीक नहीं हैं इसका निर्देश-- 

सम्यग्दशन के विषय में ऐसी योगिक व लौकिक रूंद़ि दे कि वह सम्यग्दन निम्यय और 
स्यवदार के भेद से दो प्रकार का दे ८२१॥ उनमें से जो सराग ओर संविकल्प दे वद व्यचदार 
कन्य्श्व दे | तथा जो बोतरांग और निर्विकल्प हे वद निरचय खम्मक्व दे । €२२।। इस प्रकार ढिन्हीं 
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हत्यस्ति वासनोन्मेष! केपाखिन्मोहशालिनास | 

तन्मते बीतरागस्य सद्रशेज्ञॉनचेतना ॥ ८२३ ॥ 

ते सम्यक्तं द्विधा कृत्वा स्वामिमेदों दिघा कृतः । 
एकः करिंचत्सरागो5स्ति वीतरागश्च कश्चन | ८२४ ॥ 
तत्रास्ति वीतरागस्य कस्यचिज्ज्ञानचेतना | 

सदर ऐनितिकल्पस्य नेतरस्प कदाचन ॥ ८२४ ॥ 
व्यावहारिकसद्दृष्टे! सविकल्पस्य रागिणः । 
प्रतीतिमात्रमेवास्ति कुतः स्पाज्जानचेतना | ८२६ ॥ 
इति प्रज्ञापराधेन थे वदन्ति दुराशयाः । 
तेषां यावच्छुताभ्यासः कायक्लेशाय केवलम्‌ ॥ ८२७॥ 
अत्रोच्यते समाधानं सामवादेन प्रिभिः | 

उच्चेरुत्फणिते दुग्घे योज्यं जलमनाबिलम्‌ ॥ ८२८ ॥ 
सतणाभ्यवहारित्र करोव कुरुते कुदक्‌ 

तज़दीदि जहीहि त्वं कुरु प्राज्ञ विवेकताम ॥ ८२९ ॥ 
बन्हेरोष्ण्यमिवात्मज्न अ्रथककतु त्वमह॑सि । 

मा विश्रमस्व॒ ₹ ष्रापि चन्नुपाउचाक्ुपाशया; || ८३० ॥ 





मोही जीवों के वासना जन्य संस्कार बना हुआ दे । उनके मतमें बीतराग सम्यस्टष्टि के ही ज्ञानचेतना 

होती हे ॥ ८२३ ॥ उन्होंने सम्यक्त्व के दो भेद करके तदलुसार स्व्रामी के भी दो भेद कर डिये हैं। 

एक सराग सम्यरदृष्ठि और दूसरा बीतराग सम्यग्द थ्रि ॥ ८२४ ॥ उनमें से जो निर्विकल्प बीतराग सम्य- 

ग्टृष्टि है उसी के ज्ञानचेतना होती हे | दूसरे सराग सम्यग्दष्टे के यह ज्ञानचेतना कभो नहीं दोती ॥८२५।॥ 

सबविकल्प ओर सरागी व्यवद्वार सम्यग्दष्टे के प्रतीतिमात्र हा होती दे । उसके ज्ञानचेतना कैसे हो सकती 

है॥ <२६॥ बुद्धि के दोष से खोटे आशयत्राडे जो जीब ऐसा कद्दते हैं. उनका जितना भी श्रत्त का 

अभ्यास है बद केवल कायक्लेश के डिये ही है ॥। ८२७ ॥ अब यहां पर आचाय॑ शान्तिकारक बचनों के 

द्वारा इसका समाधान करते हैं, क्योंकि दूधमें उफानके आने पर उसमें निर्मल जछ ढालना ही ठीक 

हैं॥ <२८॥ मिथ्यादृष्टि जीब द्वाथी के समान मय घाख फूसके सब कुछ खा जावा है, इसहिये दे प्राक्ष | 
तू ऐसे अज्ञान को छोड़ छोड़ ओर विवेक्त से काम छे ॥ ८२९५॥ जिस प्रहार मिले हुए अनेक पदार्थों में से 

अप्नि की उष्णता अछग को जा सकती है उसी अकार भो आत्मज्ञ |! तू अन्य पदार्थों से अपनी आत्मा को 

प्ूथक्‌ कर सकता है, इस लिये आंख से देखऋर भी अन्धा बनकर स्रम में मत पड़ ॥ ८३० ॥ ' 

विशेषार्थ - सम्यग्दशन एक हैं। सराग सम्यक्त्थ और वीतराग सम्यक्त्व इन शेदों से 

सम्यकरब के स्वरूप पर कोई प्रकाश नहीं पड़ता । सम्पकत्व का धारक चादे रागी हो और चाहे बीतराण, 

इससे उसके सम्यकत्व के स्वरूप में काईं अन्तर नह्ां आता | सरागता और बीतरागता यह सम्यकत्य की 

विशेषता नहीं है। अबवः जो काई इस आधार से सम्यक्त्व के सर/य सम्यादर्शव ओर वीवरग सम्यग्दशन 

ऐसे भेद करते हैं वें सम्यक्त्व के खरूप से अनभिद्ञ हैँ ऐत। यहा समभ्नवा चौदिये। सम्यन्डड्टि चाहें 


दूसरा अध्याय श्टदें 


विकल्पो योगसंक्रातिरथोज्ज्ञानस्य पर्ययः । 

ज्ेयाकारः स जेयार्थाद जेयार्थान्तरसड्रतः ॥ ८३१ ॥ 
घायोपशमिक तत्स्यादर्थादक्षाथेसम्मवात्‌ । 
लायिकात्यच॑ज्ञानस्य संक्रान्तेरप्ससम्भवात्‌ ॥ ८३२ ॥॥ 
झस्ति घायिकन्नानस्य विकल्पत्वं स्वलक्षणात्‌ । 
नार्थादर्थान्‍तराकारयोगसंक्रान्तिलक्षणात्‌ ॥ ८३३ ॥ 
तल्लदर्णं स्वापूर्वाथ विशेषग्रहणात्मकम्‌ । 

एकोअथों ग्रहण तत्स्यादाकारः सविकल्पता ॥ ८३४ ॥ 


विकल्प) सो5धिकारे5स्मिन्नाधिकारी मनागपि | 
योगसंक्रान्तिरूपो यो विकल्पो5घिक तोडघना ॥ ८३५ ॥ 


ऐन्द्रियं तु पुनज्ञानं न संक्रान्तिमृते कचित । 
यतो5प्यस्य क्षणं यावदर्थादर्थान्तरे गति; ॥ ८३६ ॥ 
हृदं तु क्रमवत्येसित न स्यादक्रमबर्ति यत । 

एकां व्यक्ति परित्यज्य पुनव्यक्ति समाश्रयेत्‌ || ८३७ ॥ 
इयं त्वावश्यकी वृत्ति। समव्याप्रेरिवाद्र या । 

इय॑ तत्रेव नान्यत्र तत्रेवेयं न चेतरा | ८३८ ॥ 
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सरागी हो या चाहे वीतरागी हो ज्ञानचेतना दोनों के होती दे | इसके अभाव में किसी को सम्यग्द॒ष्ठिं 
मानना उचित नहीं है । आगे इसी विषय का विशेष खुछासा करते हैं।॥ ८२१-८३० ॥ 
विकल्प का विचार --- 

वास्तव में विकल्प योग संक्रान्ति का नाम हे अर्थात्‌ एक ज्ञेय से हट कर दूसरे शेय से सम्बंस्ध 
रखनेवाली तदाकार जो ज्ञान की पयोय होती है उसे विकल्प कहते हैं।॥ ८३१॥ यह क्षायोपंशामिक 
है। वास्तव में यह इन्द्रिय और पदाथ के निमित्त से उत्पन्न दोता है, क्‍योंकि जो क्षायिक अतीन्द्रिय 
ज्ञान है उसमें संक्रान्ति किसी भी हालत में सम्भव नहीं दे ॥ ८३२॥ 
कक यद्यपि अपने लक्षण के अनुसार क्षायिक ज्ञान भी विकल्पात्मक द्वे। परन्तु वद वास्तव में 
हैंप के अर्थ से अथोन्‍्तराकार योग संक्रान्ति रूप छक्षण के अनुसार विकल्पात्मक नहीं दै॥ ८३३ ॥ 
क्षायिक झ।न में रथ और अपूर्व अथे को विशेषरूप से ग्रहण करना द्वी विकल्प का छक्षण दे, क्योंकि 
उसका विषयभूत अर्थ एक है ओर उसके आकार का नाम द्वी सबिकल्पता है ॥८३४॥ ऐसा विकल्प अर्थात्त्‌ 
ज्ञान का ध्वलक्षणरूप विकल्प इस अधिकार में थोड़ा भी नहीं छिया गया हैँ। किन्तु योगसंक्रान्तिरूप जो 
विकल्प है वह्दी यहां पर लिया गया हे।॥८5३५॥ इन्द्रियजन्य ज्ञान तो कहीं भी योगसंक्रान्ति के 
बिना नहीं होता दे, क्‍योंकि इसकी प्रतिक्षण एक पदार्थ से दूसरे पदाथ में संक्रान्ति होती रहती है ॥८३६॥ 
ओर यह शान क्रमवर्ती होता दे अक्रमवर्ती नहीं दोता, क्योंकि यह एक पदाथ को छोड़ कर ही दूसरे 
पदाथ को विषश्र करता है ॥ ८३७ || यह इस ज्ञान को आवश्यक वृत्ति है. क्‍योंकि इब्हिय अान की इस 
वृक्ति के साथ समब्याप्ति होने से यद्‌ कथंचित्‌ अभिमन के सतान हे | यद वृत्ति इसो ज्ञान में देती है अन्य 


९4 पश्नीष्यायी 


यत्युनहानिमेकत्र नेरन्तर्येश कुत्रचित । 

अस्ति तद्ध्यानमत्रापि क्रमो नाप्यक्रमोअर्थतः ॥ ८२ ॥ 
एकरूपमिवाभाति श्लानं ध्यानेकतानतः । 

तत्स्यात्युनः पुनपृत्तिरूपं स्यात्कमवर्ति थ ॥ ८8० ।। 
नात्र हेतुः पर साध्ये ऋ्रमत्वेडर्थान्तराह्मति! । 

किन्तु तत्रेव चेकायें धुनम्नेचिरपि क्रमात्‌॥ ८४१ ॥ 
नो तत्राप्यतिव्यासिः छ्ायिकात्यच्संविदि | 
स्पात्परियामवसवे४पि पुनइत्तेरसम्मवात ॥ ८४२ ॥ 
यावच्छप्रस्थजीवानामस्ति ज्ञानचतुश्यम | 
नियतक्रमवर्तित्वात्सव संक्रमणात्मकम ॥ ८४३ ॥ 

नाले दोषाय तच्छक्तिः पृक्तसंक्रान्तिलबणा । 
हेतोवेंभाविकत्वे5पि शक्तित्वाज्ल्ानशक्तिवत्‌ ॥| ८०४ ॥ 


पघानसशेतनायास्तु न स्यात्तद्विप्कारणम्‌ । 
तत्पर्यायस्तदेवेति तद्विकल्पों न तद्विपु३॥ ८४४ ॥ 


ज्ञान में नहीं। इसे दूसरे शब्दो में यों कह सकते हैं कि इस ज्ञान में यही बृत्ति होती हे अन्य 
महीं || ८३८॥ जो क्षायोपशामिक ज्ञान किसी एक विषय में 'निरन्तर रहता है वह यद्यपि ध्यान 
कहलाता है तथापि इसमें भी वाघ्तव में क्रम ही पाया जाता है अक्रम नेहीं। ८३९॥ वह ध्यानरूंप 
एकामंता के कारण पकसा प्रतीत द्ोता दे पर हे वाध्तव में वह पुनः पुनः प्रवृत्तिहप और 
क्रमवर्ती || ८४० ॥ इस क्षायोपशमिक ज्ञान में क्रमपने की सिद्धि करने में अथे से अर्थान्तराकार होना 
ही केवल देतु नहीं हे किन्तु उसी एक आधे में क्रम से पुनः पुनः प्रवृत्ति करना भों उसको सिद्धि में 
हेतु हे ॥ ८०१॥ ध्यानरूप ज्ञान का यद लक्षण क्षायिक्र अरवोन्द्रिय ज्ञान में अतिव्याप्त हो जाता 
है ऐसा तक भी यहाँ नहों करना चाहिये, क्यांकि यद्यपि क्लायिक ज्ञान परिणासी हे तथापि उसकी 
पुनः पुनः प्रवृत्ति सम्भव नहीं हे ।। ८४२॥ इसलिये यह सिद्ध हुआ कि ठद्मस्थ जीवों के चारों ही ज्ञान 
नियम से क्रमवर्ती हैं ओर इसलिये वे संक्रमण रूप हैं ||८१३॥ जिसका मुख्य लक्षण संक्रान्ति कहा है 
ऐसी यह क्षायोपशमिक श्ञानशक्ति किसी प्रकार भी दोष पैदा करने में सम नहीं है। कारण कि 
यदंपि यह वेभाविक है तथापि शानशक्ति के समान यह भी पक शक्ति हे॥ ८४०।॥ वह क्षायोपश्लमिक 
ज्ञान शानचेतना का तो बाधक होगा दी यदि कोई ऐसा कट्दे सो यह कहना भी युक्त नहीं हे, क्योंकि 
कान की पयोय झ्ानरूप ही होती दे इसलिये उपका भेद झ्ञानचेतना का झत्रु नहों हो सकता ॥ ८४५॥ 


विशेषाथे--यहाँ विकल्प फे स्वरूप पर प्रकाश डाला गया है। विकल्प दो प्रकार का होता 
है। पक तो झेय के बदलते से ज्ञान में परित्रतेन द्वोना। दूसरे ज्ञान सें प्रति समय स्वभाव क्रम से 
परिवत न होते रहना । यह दूसरा विऋल्प तो प्रकृत में बाधक दे ही नहीं । रही प्रथम विकल्प की 
बात सो यद क्षायोपश्मिक क्ञान का धम दे, अठः इस निमित्त से भी सम्यग्दशन को सबिकश््प मानना 
उचित नहीं है यद्‌ उक्त कथन का तातप हे। यद्यपि ज्ञान में यह स्थिति रही आदी. है तो भी -इसमप्रे 
पन्‍्यम्दृञ्ञन का कुक भी बिगाड़ नहीं दोवा ॥ <१३-८४४ ॥ 


बूंसरा अध्याय हे 


नजु चेति प्रतिज्ञा स्पादर्थादर्थान्तरे गतिः | 
आत्मनोउन्यत्र तत्रारित न्लानसओेतनान्तरम्‌ ॥ ८४६ ॥ 


सत्यं देतोविपच॒त्वे वृत्तित्वाद्‌ व्यभिचारता। 
यतोअत्रान्यात्मनो न्यत्र स्वात्मन ज्ञानचेतना | ८४७॥ 
किख सर्वेस्य सद्दृष्टेनित्यं स्पाज्यानचेतना । 
अव्युच्छिम्रप्रवादेण यद्वाउखण्डेक्घारया ॥ ८४८ ॥ 
ट्ेतुस्तत्रास्ति सप्रीची सम्यक्त्वेनानवयादिद्‌ । 
शानसशेतनालब्धिनित्या स्वावरणव्ययात्‌ ॥ ८४९ ॥ 
कादाचित्का5स्ति प्लानस्थ चेतना स्वोपयोगिनी । 
नाल॑ छब्घेविंनाशाय समब्याप्तेरसम्मवात्‌ ॥ ८४० ॥ 
अस्त्यत्र विपमव्याप्तियावल्लन्ध्युपपोगयो! । 

' लब्धिणतेरवश्यं स्यादुपयोगच्॒तियंतः ॥ ८५१ ॥ 
अभावात्तपयोगस्य क्षतिलेब्धेश् वा न वा | 
यत्तदावरण॒स्यामा दशा व्याप्तिन चामना ॥ ८४२ ॥ 


झवश्यं सति सम्यक्त्वे तल्लनन्ध्यावरणचतिः । 
न तत्क्षतिर्सत्यत्र सिद्धमेतजिनागमात्‌ ॥ ८५३ ॥ 


नूतं कर्मफले सश्वेतना वाउथ कमंणि । 
स्पात्‌ स्वतः प्रमाणाद्व प्रत्यक्ष बलवच्चत! ॥ ८४४ ॥ 
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ब्रान आत्मा से भ्रन्यत्र संकान्त नहीं होता-- 

शंका--क्लान की एक पदार्थ से दूसरे पदार्थ में संक्रान्ति होती है. यदि यह प्रतिज्ञा हे तो क्‍या 

आत्मा से भिन्न दूसरे पदाथ में भी ज्ञानचेतना होती है ! 
समाधान--यह कहना ठीक है कि हेतु के विपक्ष में रहने से व्यभिचार दोष आता है किन्तु 
यहाँ पर अन्यात्मा के सिवा केवल र्वात्मा में ही ज्ञानचेतना मानी गई हे इसलिये व्यभिचार दोष 
नहीं आता | ज्ञानचेतना के विषय में ऐसा नियम है कि वह सब सम्यर्दृष्टि जीवों के धारा प्रवाद 
रूप से अथवा अखण्ड एक धारारूप से सदा पाई जाती है ॥24६-८४८॥ इसका कारण यह है कि सम्यक्त्व 
के साथ ,अन्वय दोने के कारण समीचीन झ्ञानचेतनालब्धि अपने आवरण कम के अभाव से वहाँ 
सदा पाई जाती है॥ ८४९ || यह झ्ञानचेतना उपयोग सहित कदाचित्‌ दी होती है, परन्तु उपयोग और 
खब्घि की समव्याप्ति नहीं होने से यह रूब्धिरूप ज्ञानचेतना का विनाश करने में समथ नहीं दे।॥८००॥ 
यहाँ पर लब्धि और उपयोग में विषम व्याप्ति हे, क्योंकि छब्धि की क्षति दोने से उपयोग की क्षति 
नियम से हो जाती है ॥८५१॥ किन्त उपयोग का अभाव होने से छब्धि की क्षति होती भी है और 
नहीं भी होती है, क्योंकि लब्धि की ही सम्यग्दश न के साथ व्याप्ति है उपयोग की नहीं ॥८५२॥ इसलिये 
जिनागम से यह बात सिद्ध हुई कि सम्यकत्व के होने पर स्वानुभूत्यावरण कर्म का क्षयोपश्सम अवश्य 
“हो जाता हे|ओर सम्यक्त्व के अभाव में उसहझा क्षयोपश्म नहीं होता ।८५३। किन्पु तब कसंफलचेतना 


सिड़मेतावतोक्तेन लब्धियां प्रोक्ततसणा । 
निरुषयोगरूपत्वा ब्रिर्विकल्पा स्वतो5स्ति सा।। ८५१५ ॥ 


शुद्ध: स्वात्मोपयोगो यः स्वयं स्याज््ञानचेतना | 
निर्विकल्प) स एवार्थादर्थासंक्रान्ससडते! | ८५६ ॥ 


अस्ति प्रश्नावकाशस्य लेशमात्रोउत्र केवल । 
यत्कश्चिह्न दिरथें स्यादुपयोगोउन्यत्रात्मन।! ॥ ८१७ ॥ 


अस्ति ज्ञानोपयोगस्य स्वभावमदिमोदयः । 
झात्मपरोभयाकारभावकश्च प्रदीपवत्‌ ॥ ८५८ ॥ 


निर्विशेषाद्यथात्मानमिव ज्ञेयमबेति च। 
तथा मूर्तानमूर्ताश्व धर्मादीनवगच्छति ॥ ८५९ ॥ 
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था कर्म चेतना होती है यह बात प्रमाण से सवंधा सिद्ध है, क्‍योंकि प्रत्यक्ष प्रमाण सब प्रमार्णों में 
बलवान हे ॥८५४॥| इतना कहने से यह सिद्ध होता हे कि उक्त लक्षणवाली जो रब्धि हे वह उपयोगरूप 
नहीं होने के कारण स्वतः निर्विकल्प है ॥८५५॥ ओर शुद्ध स्वात्मोपयोगरूप जो ज्ञानचेतना दे वह भी 
वास्तव में अथसंक्रान्ति से रहित होने के कारण स्वयं निर्विकल्प है |८५६॥ 

विशेषार्थ - यद्यपि उपयोग अन्य पदार्थ का भी होता है पर ज्ञान का अन्य पदायथे में संक्रमण 
नहीं होता] । जिस पदाथ के जो गुण धरम हैं. वे उसी में रहते हैं ऐसा वस्तु स्वभाव है। ओर रव॒भाव का 
अतिक्रम कभी नहीं होता, इसलिये ज्ञानचेतना आत्मा के सिब्रा अन्यत्र नहीं होती ऐसा यहाँ जानना 
चाहिये। जहां भी उपयोग के संक्रमण की बात कही गई है वहाँ बह आलम्बन के भेद से भिन्न-भिन्न 
प्रकार का होता जाता है इसी अपेक्षा से कही गई है। ज्ञानचेतना यह ज्ञान क्री त्रिशोष अवस्था हे जो 
सम्यग्दशन के सद्भाव में ही होती हे। सम्यग्हष्टि के यह सदा पाई जाती है । किन्तु यह सदा कार 
सोपयुक्त नहीं रहती । कभी बीच बीच में सोपयुक्त होती हे। अन्यथा छब्धिरूप रहती है। पर इसका 
सद्भाव नियम से होता हे । ऐसा एक भी सम्यस्हष्टि जीव नहीं हे जिसके इसका सद्भाव नहीं पाया 
जाता। इतना अवश्य है कि सम्यकत्व के अभाव में यह नहीं पाई जाती | .तब कम चेतना या कमेफ्रछ 
चेतना पाई जाती हे। इनके सद्भाव में जीव अपने को पर से अभिन्‍न अनुभव करता है या सत्र ओर 
पर के भेद से अनभिन्न रहता हे। ज्ञानचेतना हो एक ऐसी माहात्म्यव्राढ़ी है जो सत्र को पर से भिन्न 
अनुभव कराती है इसे किसी भी हालत में सविकऋल्प नहीं मान सकते, क्योंकि इसमें अथ संक्रान्ति 
किसी भी द्वाउत में सम्भव नहीं हे ।। ८४६-८५६ ॥। 


ज्ञानोपयोग की महिसा--- 
दंका--अब यहाँ पर केवल इतने ही प्रभ् को अवकाश मिलता दे कि सम्यरहदृष्टि जीव के आत्मा 
के सिवा अन्य पदाथ में भी क्या उपयोग होता है ! 


.. समाधान--व्ानोपयोग के स्वभाव की ऐसी मदह्दिमा है कि वह दीपक के समान स्व का, पर का 
ओर दोनों का प्रकाशक है ॥।८५७-८०८॥ वह एक को जाने ओर दूसरे को न जाने ऐसा भेद किये 
बिना ज़िस प्रकार अपने स्वकृूप को और ज्ञेय इन दोनों को जानता है उसो प्रकार वह अमूते -और 
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स्वस्मिन्नेवोपयुक्तो वा नोपयुक्तः स एवं हि | 
परस्मिन्नुपयुक्तो वा नोपयुक्तः स एवं हि ॥ ८६० ॥ 


स्वस्मिश्नेवोपयुक्तोडपि नोत्कपाॉय स वस्तुतः | 
उपयुक्त! परत्रापि नापकर्षाय तत्ततः | ८३११ ॥ 


तस्मात्स्वस्थितयेउन्यस्मादेकाकारचिकीपया । 
मा सीदसि महाप्रान्ष सार्थम्थमवैहि भो; ॥ ८६२ ॥ 


चरया पयंटल्लेव ज्ञानमर्थेषु लीलया। 
न दोषाय गुणायाथ नित्यं प्रत्यर्थभर्थंशाव ॥ ८६३ ॥ 


दोष! सम्यग्दशो हानिः सर्वेतोंडशांशतो5थवा । 
संवराग्रेसरायाश्र निजेरायाः च्तिर्मनाक्‌ || ८६४ ॥ 


व्यस्तेनाथ समस्तेन तदूद्वबस्योपमुलनम्‌ । 
हानिर्वा पृण्यवन्धस्य हेयस्पाप्यपकपेणम्‌ ॥ ८६४ ॥ 


उत्पत्ति; पापबन्धस्य स्यादुत्कर्षोड्थवास्य च । 
तद्द्वयस्याथवा किश्विद्यावदुद्वेलनादिह्र्म || ८६६ ॥ 


गुण! सम्यक्त्वसम्भूतिरुत्कषों वा सर्तोशके! । 
निजेराभिनवा यद्वा संवरोडभिनवों मनाकू | ८६७ ॥ 


मृत धर्मादिक पदार्थों को भी जानता है ॥| ८५० ॥ वह अपने स्वरूप में ही उपयुक्त होता दे अथवा अपने 
स्वरूप में उपयुक्त नहीं भी होता है। इसी प्रकार वह कभी पर पदाथे में ही उपयुक्त होता है अथवा 
पर पदार्थ में उपयुक्त नहीं भी होता हे ॥८६०।। जब्च वह अपने स्त्ररूप में ही उपयुक्त रहता दे तब वह 
वास्तव में उत्कर्ष का कारण नहीं है ओर जब वह पर पदाथ में उपयुक्त रहता है तब वह वास्तव में 
अपकष का कारण नहीं दे ॥८६१॥ 


इसलिये अपने स्वरूप में स्थित रहने के लिये अन्य पदार्थ से हटकर एकत्ब जोड़ने की इच्छा से 
किसी अनथ मैं मत फस ओर भो महाग्राक्ष | प्रयोजनभूत अथे को जानने का ही प्रयत्न कर ॥८६२॥ प्रवृत्ति 
के अनुसार ही ज्ञान सब पदार्थों को विषय करता हे लीला से नहीं। इसलिये प्रयोजनबश सदा द्वी 
उसका प्रत्येक पदार्थे को विषय करना न तो दोषकारक ही है ओर न गुणकारक ही ॥ ८६३ ॥ 

सर्वाझ्रूप से सम्यर्दञ्ञन की हानि होना, अथवा अंशरूप से उसको हानि होना, संवर की 
अपेक्षा प्रधानभूत निजरा को कुछ हानि होना, अलग अलग इन दोनों की हानि होना, या मिलकर 
इन दोनों की हानि होना, सम्यम्टष्टि की अपेक्षा हेयरूप पुण्यबन्ध की हानि होना, या उसका घट 
जाना, पापवन्ध की उत्पत्ति होना या उसका बढ़ जाना या इन दोनों की कुछ उद्वेलना आदि होना 
ये सब दोष हैं। ८६४-८६६॥ 

सम्यग्दर्शन की उत्पक्ति, या उसका आंशिक उत्कर्ष, या कुछ नवीन निजरा का होना, यथा कुछ 

३७ 
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उत्कषों वानयोरंशेद्योरन्यतरस्य वा । 
श्रयोबन्धो<थवोत्कर्षो यद्वा स्यादपकर्षणम्‌ ॥| ८६८ ॥ 
शुणदोपद्योरेव॑ नोपयोगो5स्ति कारणम । 
हेतुनान्‍यतरस्यापि योगवाही च नाप्ययम्‌ | ८६६ ॥ 
सम्यकत्व॑ जीवभावः स्यादस्तादू दृड्मोहकमंणः । 

अस्ति तेनाविनाभूत॑ व्याप्त! सद्भावतस्तयो। ॥ ८७० ॥ 
दैवादस्तंगते तत्र सम्यक्त्व॑ स्यादनन्तरम । 
दैवाज्ञान्यतरस्थापि योगवाही च नाप्ययम्‌ || ८७१ ॥ 
साधे तेनोपयोगेन न स्यादू व्याप्तिदयोरपि । 

विना तेनापि सम्यक्त्वं तदस्ते सति स्याद्यतः ॥ ८७२ | 
सम्यक्त्वेनाविनाभूता ये5पि ते निजेरादयः । 

सम॑ तेनोपयोगेन न व्याप्तास्ते मनागपि | ८७३ ॥ 
सत्यत्र निजरादीनामवश्यम्भावलक्षणम्‌ । 

सद्भावो5स्ति नासद्भावो यत्स्याद्रा नोपयोगि तत्‌ ॥| ८७४ ॥ 
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नवीन संवर का होना, या इन दोनों का या इनमें से किसी एक का अंशरूप से उत्कर्ष होना, पृण्यवन्ध 
होना या उसका उत्क्ष होन या उसका अपकषे नहीं होना ये सब गुण हैं |।८६७-८६८॥ इस प्रकार जितने 
भी गुण दोष बतलछाये हैं. उनका कारण उपयोग नहीं है ओर इनमें से किसी एक का भी कारण उपयोग 
नहीं है । तथा यद्द योगवाही भी नहीं है ।। ८६९ ॥ 

विशेषार्थ - क्वान का यह स्वभाव है कि वह जैसे सर्व को जानता है बेसे ही पर को भी जानता 
है, पर इससे उसकी न तो हानि ही होती है ओर न लाभ ही होता है । हानि छाभ के कारण अन्य हैं, 
झानोपयोग नहीं इतना मात्र निश्चित हे। सम्यग्ज्ञान योगवाही नहीं हे इसका यह भाव हे कि वह सम्य- 
ग्दशन की उत्पत्ति ओर अनुत्पत्ति इनमें से किसी का भी हेतु नहीं हे । सम्यग्द्शेन की उत्पत्ति के कारण 
अन्य हैं ओर भनुत्पत्ति के कारण अन्य हैं। उनका कारण ज्ञानोपयोग नहीं यह बात स्पष्ट हे ॥८५८-८६५०॥ 

उपयोग सम्यरदर्शन आदि किप्ती की उत्पत्ति में हेतु नहीं है-- 


दर्शनमोहनीय कम का उपशम, क्षय या क्षयोपशम होने से जीव का सम्यक्त्व भाव प्रकट होता 
है। इसका दर्श्ममोहनीय के उपशमादिक के साथ अविनाभाव सम्बन्ध है क्‍योंकि इन दोनों की व्याप्ति 
पाई जाती हे ॥ ८७० ॥ दैववश दर्शन मोहनीय का अभाव ( उपशमादि ) होने पर तद्नन्तर सम्यग्द्श्न 
गुण प्रकट होता है ओर देवबश दहन मीहनीय का अभाव नहीं होने पर सम्यग्दशन शुण प्रकट भी नहीं 
होता है । इससे प्रतीत होता है कि यह उपयोग इनमें से किसी एक का भी योगवाही नहीं है ।॥ ८७१॥ 
उस उपयोग के साथ दोनों की व्याप्ति भी नहीं है, क्योंकि उपयोग के बिना भी दश्नमोहनीय का अभाव 
होने पर सम्यक्त्व गुण प्रकट होता हुआ पाया जाता हे ।।८५२॥ इसी प्रकार ज्ञिन निजरादिक का 
सम्यक्त्व के साथ अविनाभाव सम्बन्ध पाया जाता हे उनकी उपयोग के साथ थोड़ी भी व्याप्ति नहीं 
है। ८७३ ॥ उस समय चाद्दे उपयोग हो चादे न दो किन्तु सम्यक्त्त के होने पर निजेरादिक अवश्य होते 
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आत्मन्येवोपयोग्यस्तु ज्ञानं वा स्पात्‌ परात्मनि | 
सत्सु सम्यक्त्वभावेषु सन्ति ते निजेरादयः | ८७४ ॥ 
यत्पुनः श्रेयसोी बन्धों बन्धश्चाश्रेयसो5पि वा | 
रागाद्वा देपतो मोहात स स्यात्‌ स्यान्नोपयोगसात ॥ ८७६ ॥ 
व्याप्तिबन्धस्य रागाधेनाव्याप्तिविंकल्पैरिव । 
चाव्याप्तिन 

विकल्पेरस्य चाव्याप्तिने व्याप्तिः किल तेरिव || ८७७ 
नानेकत्वमसिद्धं स्यान्न स्याद व्याप्तिमिथो5नयोः । 
रागादेश्चोपयोगस्य किन्तृपेज्षास्ति तद्द्धोः | ८७८ ॥ 
कालुष्यं तत्र रागादिभावश्वोदयिकों यतः | 
पाकाबारित्रमोहस्य दृडमोहस्याथ नान्यथा ॥ ८<७९॥ 
क्ञायोपशमिकं ज्ञानम्रुपयोगः स उच्यते । 
एतदावरणस्थोच्चेः क्षयाद्रोपशमाद्यतः ॥ ८८० ॥ 
अस्ति स्वह्ेतुकी रागो ज्ञानं चास्ति स्वहेतुकम । 

् ७0 
दूरे स्वरूपभेदत्वादेकाथंत्वं कुतोइनयोः ॥ ८८१ ॥ 
किज्च ज्ञानं भवदेव भवतीदं न चापरम । 
रागादयो मवन्तश्च भवन्त्येते न चिद्यथा | ८८२ ॥ 
अभिज्ञानं च तत्रास्ति वधमाने चिति स्फुटस । 
रागादीनामभिषृद्धि ने स्थादू व्याप्तेरसम्भवात्‌ ॥ ८८३ ॥ 
हें बजका अभाव नहीं किया जा सा सकता । | <७४॥ ज्ञान चांददे आत्मा में उपयुक्त द्दो चाहे, परात्मा में ह 
उपयुक्त हो । किन्तु तब सम्यक्त्व रूप भावों के होने पर वे निजरादिक होते ही हैं। ८७५॥ इसी 
प्रकार जितना भी पुण्यबन्ध ओर पापबन्ध हे वह राग, &ंष ओर मोह से होता दे । बह उपयोग के आधीन 
नहीं है ॥ ८७६।॥ बन्ध की व्याप्ति रागादिक के साथ हे ज्ञान विकल्पों के समान रागादिक के साथ 
उप्तकी अव्याप्ति नहीं हे । ओर ज्ञान विकल्पों के साथ बन्ध की अव्याप्ति है रागादिक फे समान ज्ञान 
विकल्पों के साथ उसकी व्याप्ति नहीं दे ।। ८७9 ॥ राग ओर उपयोग ये भिन्‍न भिन्‍न हैं यह बात असिद्ध 
नहीं हे ओर न इन दोनों की परस्पर में व्याप्ति ही दे किन्तु इन दोनों में उपेक्षा हे। अर्थात्‌ इनमें से कोई 
एक किसी दूसरे की अपेक्षा नहीं करता ॥ ८७८ ॥ इन दोनों में से रागादिक का अथ कलुषता है। यह 
ओदयिक भावष है, क्‍योंकि यह चारित्रमोहनीय ओर दर्शनमोहनीय फे उदय से होता द्वें अन्य प्रकार 
से नहीं ॥ ८७५९॥ ओर जो क्षायोपशमिक ज्ञान है वह उपयोग कहलाता है, क्‍योंकि यह ज्ञानावरण कर्म के 
विशिष्ट क्षयोपशम से द्वोता हे ॥ ८८० ॥ राग अपने द्वेतु से होता दे ओर ज्ञान अपने देतु से। स्वरूप 
भेद से जब कि ये प्रथक्‌ प्रथक्‌ हूँ तब फिर ये एक कंसे दो सकते हैं।| ८८१॥ दूसरे जब ज्ञान द्वोता दे 
तब ज्ञान ही होता दे अन्य नहीं । ओर जब रागादिक होते हैं तब रागादिक ही होते देँ ज्ञान नहीं ॥ ८८२॥ 
इस विषय में उदाहरण यह दे कि श्षान की वृद्धि होने पर रागादिक को वृद्धि नियम से नहीं द्वोती दे, 
बथोंकि श्वान की वृद्धि के साथ रागादिक की वृद्धि का अविनाभाव नहीं पाया जाता। ८८३॥ और 
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वधमानेषु चेतेषु पृद्धिज्ानस्थ न कचित्‌ । 

झस्ति यद्वा स्सामग्र्यां सत्यां वृद्धि! समा द्यो। ॥ ८८४ ॥ 

ज्ञानेथ वर्धमाने5पि हेतोः ग्रतिपक्षक्षयात्‌ । 

रागादीनां न द्वानिः स्पाड्रेतो; मोहोदयात्‌ सत।।| ८८४ ॥ 

यदा देवात्तत्सामग्रयां सत्यां द्वानिः सम॑ दयो। । 

आत्मीयात्मीयहेतायां ज्ैैया नान्योन्यहेतुतः ॥ ८८६ ॥ 

व्याप्ियां नोपयोगस्य द्रव्यमोददेन कमंणा । 

गष ७ 4 45 रे 

रागादीनां तु व्याप्तिः स्पांद संविदावरणें! सह ॥ ८८७ ॥ 

अन्वयव्यतिरेकाभ्यामेपा स्याधिषमव तु | 

न स्यात्‌ समा तथा व्याप्रिहितोर्यतरादूपि ॥ ८८८ ॥ 

व्याप्ेरसिद्धि! साध्यात्र साधन व्यमिचारिता | 

सैकस्मिन्रपि सत्यन्यो न स्यात्स्याद्ा स्वहदेतुतः) ॥ ८८९ ॥ 

व्याप्तित्व॑ं साइचर्यस्थ नियम! से यथा मिथः । 

सर्ति यत्र यः स्यादव न स्यादेवासतीह यः ॥ ८९० ॥ 

मा समा रागसद्भावे नूत बन्धस्य सम्भवात्‌ । 

रागादीनामसद्भावे बन्धस्यासम्भवादपि ॥ ८९१ ॥ 

व्याप्तिः सा विषमा सत्तु संविदावरणादिषु । 

अभावाद्रगभावस्य भावाद्वास्य स्वहदेतुत! || ८९२ ॥| 
ह रागादिक की वृद्धि होने पर कहीं भो ज्ञान की वृद्धि नहीं हांती | अथवा अपनी अपनी सामग्री के मिलने 
पर इन दोनों की वृद्धि एक साथ होती हें ॥ ८८४॥ ज्ञान के ग्रतिपक्षो कम का क्षय होने से ज्ञान को वृद्धि 
होने पर भी मोहनीय कम का उदय रहने से रागादिक की हानि नहीं भी होती हे।।| ८८५॥ अथवा 
देवबश अपनी अपनी हानि के योग्य सामग्री के मिलने पर दोनों की जो एकसाथ हानि होती हे बह अपने 
अपने कारणों से ही द्वोती हे एक दूसरे के कारणों से नहीं ॥ ८८६।॥| अथवा उपयोग की द्रव्य 
मोहनोय कम के साथ व्याप्ति नहीं हे । हाँ ज्ञानाबरण के साथ रागादिक की व्याप्ति अवश्य है।॥| ८८७॥ 
किन्‍्त अन्वय ओर व्यक्तिरेक दोनों प्रकार से इनकी विषम व्याप्ति ही है, किसी भी कारण से इनकी 
समब्याप्ति नहीं है ॥ ८८८॥ प्रक्ृत में व्याप्ति की असिद्धि साध्य है ओर व्यभिचारीपन देत दे। ओर 
वह व्यभिचारीपना इस श्रकार घटित होता है कि एक के रहने पर दूसरा नहीं द्ोता है। यदि होता 
दे तो अपने अपने कारण से होता हँ। आशय यह हे कि ज्ञान ओर राग में सम व्याप्ति नहीं बनती 
क्योंकि ऐसा मानने पर व्यभिचार दोष आता है। ८८९॥ परस्पर में साहचर्य सम्बन्ध का नाम व्याप्ति 
हे। जेसे जिसके होने पर जो होता ही द्दे ओर जिसके नहीं होने पर जो नहीं ही होता है।॥| ८९० ॥ 
राग के सद्भाव में वन्ध नियम से होता है ओर रागादिक के अभाव में बन्ध नहीं होता, इस ढिये यहाँ 


पर समव्याप्ति नहीं है ॥ ८९१ ॥ किन्तु विषम व्याप्ति इस छिये दे कि शज्ञानावरणादि कर्मों के रहने पर 
भी रागभाव का अभाव पाया जाता है। यदि रागादि का सद्भाव पाया भी जाता है तो इसका अपने 


दूसरा अध्याय २९३ 


अव्याधिश्रोपयोगेडपि विद्यमानेड्टकमंणाम्‌ । 
बन्धो नान्यतमस्यापि नावन्धस्तत्राप्यससति ॥ ८९३ ॥ 


यदह्दा स्वात्मोपयोगीद काचिलानुपयोगवान्‌ । 
व्यतिरेकांवकाशो5पि नार्थादत्रास्ति वस्‍्तुतः ॥ ८९७ ॥ 


सर्वतथोपसंद्ारः सिद्धश्वैतावतात्र वे। 
हेतुः स्थान्नोपयोगो5यं दशो वा बन्धमोक्षयो। ॥ ८९४ ॥ 


ननु चैवं स एवार्थों यः पूत्र प्रकृतो यथा । 
कस्यचिद्वीतरागस्प सद्द्शेज्ञानचेतना ॥ ८९६ ॥ 


आत्मनोन्यत्र कुत्रापि स्थिते ज्ञाने परात्मतु । 
ज्ञानसब्वेतनायाः स्यात्कृतिः साघीयसी तदा ॥ ८९७ ॥ 


सत्यं चापि चतेरस्याः ज्ञतिः साध्यस्य न क्वचित्‌ । 
इयानात्मोपयोगस्य तस्यास्तत्राप्यहेतुता ॥ ८९८ ॥ 


साध्यं यदर्शनाद्वेतोनिजेरा चाष्टकमंणाम्र । 
स्वतो हेतुवशाच्छक्तेन तद्घेतु सवचेतना ॥ ८९९ ॥ 
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कारणों से दी सद्भाव पाया ज्ञाता दे ॥| ८९२। तथा उपयोग के रहने पर भी ज्ञानावरण आदि आठ कर्मों 
का या उनमें से किसी एक का बन्ध नहीं होता दे ओर उपयोग के नहीं रहने पर भी उनका बन्ध रुकता 
नहीं। इससें ज्ञात होता है कि उपयोग के साथ ज्ञानावरणादि आठ कर्मों के बन्ध की व्याप्ति नहीं दे 
॥ ८९३ ॥ अथवा सम्यस्दृष्टि जीव सदा द्वी स्वोपयोग सह्दित है उपयोग से रहित किसी भी अवस्था में 
नहीं दे, इसलिये वास्तव में यहां व्यतिरेक के लिये अवकाश ही नहीं है ।। ८९४ ॥ इतने कथन से यहां पर 
सम्पूर्णतया यही सारांश सिद्ध दोता दे कि यह उपयोग न तो सम्यग्दशन का ही कारण है ओर न बन्ध 
मोक्ष का ही कारण हे ॥ ८९५॥। 


दांका--इस प्रकार तो वही अथ फलिव होता है जो पहले प्रकरण में आ। चुका हैं। जेसे कि 
पहले यह कद्दा जा चुका है कि जो बीतराग सम्यग्दष्टि द उसी के ज्ञानचेतना द्वोती है, क्‍योंकि जब 
आत्स| के सिवा किन्हीं बाह्य पदार्थों में ज्ञानोपयाग दोता है तब ज्ञानचेतना को क्षत्ति नियम से 
सिद्ध दोती दे ! 


समाधान--यह कद्दना ठीक दै तथापि झिसो जोब के ज्ञानचेतना का अभाव दोने मात्र से 
आठ कर्मों की निजेरा रूप साध्य की क्षति नहीं होती दे। श्ञानचेवना का कमनिजरा में भी कारण न 
होना यही उपयोग का स्वरूप दे ॥ ८९७-८९८॥ प्रकृत में साध्य आठों कर्मों को निजरा हे क्योंकि वह 
सम्यग्दर्शन के निमित्त से दोती दे। ऐसा स्वभाव हे कि प्रत्येक शक्ति अपने कारण से द्वीती है इधडिये 
उसका कारण ज्ञानचेतना नहीं दे॥ ८९०९॥ 


श९श पंत्ाध्यायो 


ननु चेदाश्रयासिद्धों विकल्पो व्योमपुष्पवत्‌ । 

तत्कि हेतु: प्रसिद्वोउस्ति सिद्ध! सवेविदागमात्‌ ॥ ९०० ॥ 
संत्यं विकल्पसवेस्वसारं ज्ञानं स्‍्वलक्षणात्‌ । 

सम्यक्त्वे यद्विकल्पत्व॑ं न तत्सिद्धं परीक्षणात्‌ ॥ ९०१ ॥ 


यत्पुनः केश्चिदुक स्पात्स्पूललक्ष्योन्युखेरिह । 
अत्रोपचारहेतुयंस्त॑ ब्रुव किल साम्प्रतम्‌ ॥ ९०२ ॥ 
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इंका--सम्यक्त्व ओर ज्ञान को जो विकल्पात्मक बतछाया हे सो यह विकल्प आकाशफूल 
रे श्‌ः 
के समान आश्रयासिद्ध है। तब फिर यह बतछाइये कि सर्वोज़्देव के आगमानुसार ऐसा कौन सा 
अबाधित हेतु सिद्ध दे जिससे यह जाना जा सके कि सम्यक्त्व ओर ज्ञान विकल्पात्मक है ? 


समाधान--यह कहना ठीक है तथापि ज्ञान अपने लक्षण के अनुसार विकल्परूप माना गया 
है। किन्तु सम्यक्त्व में जो विकल्प का व्यवहार होता है वह परीक्षा करने पर भी सिद्ध नहीं होता 
॥ ९००-९०१ ॥ 


विशेषाथे--सम्यर्ज्ञान की महिसा का निर्देश करते समय यह बतछा आये हैं कि सम्यरदर्शन, 
राग, बन्ध, निजजेरा या संवर अपने अपने कारणों से होते हैं इनका कारण उपयोग नहीं है। यहाँ इसी 
विषय को ओर अधिक स्पष्ट किया गया है। सम्यग्दशंन का कारण दृशनमोहनीय का उपशम, क्षय या 
क्षयोपाशम दे जो जीव के उसकी योग्यतानुसार प्रकट होता हे | राग हेष का कारण भी उसकी आन्तरिक 
परिणति द्वे । बन्ध का कारण राग हवंष ओर मोह हे । संबर का कारण मुख्यतया सम्यर्दर्शन या चारित्र 
है ओर निजरा के कारण भी यही दें, क्यांकि इनको उक्त कारणों के साथ व्याप्ति पाई जाती है पर 
उपयोग के साथ इनमें से किसी एक की व्याप्ति नहीं पाई जाती। उपयोग रहता है पर इनमें से कोई 
नहीं होता ओर उपयोग नहीं भी रहता हे पर यथायोग्य ये पाये जाते हैं, इसलिये उपयोग को इनका 
कारण नहीं मानना चाहिये। यही कारण हू कि ज्ञानचेतना का सद्भाव और अभाव राग के असद्भाव 
थोर सद्भाव पर अवल्म्बित नहीं माना गया ६ । इसलिये सम्यकत्व के सराग और बीतराग ये भेद 
करना ओर मात्र वीतराग के ज्ञानचेतना कहना उचित नहीं द्े। जो आचार्य राग के आधार से इस 
प्रकार का विभागीकरण करते हैं मालूम होता दूँ कि वे वास्तबिकतासे कोसों दूर हैं। ज्ञान विकल्पात्मक 
होता दे यह सही है पर इसक। करण रागभाव न द्वोकर उसका स्वरूप है। फिर भी सम्यक्त्व को तो 
किसी भी हालत में सविकल्प नहीं माना जा सकता हे । बह जीव की ऐसी अवस्था है जो सदा काल 
किसी भी प्रकार के विकल्प से परे दे। वह छद्यसस्‍्थों के अनुभवगम्य ओर केबलज्ञानियों के प्रत्यक्षगम्य 
है। राग, उपयोग ओर सम्यग्दशन एक ही आत्मा में प्रकट होते हैं पर इनका सांकर्य करके एक के 
स्वभाव को दूसरे पर आरोपित करना उचित नहीं हे। इस भ्रकार इतने विवेचन से यह स्पष्ट हो जाता 
है कि सम्यग्दशन के सविकल्प ओर निर्विकल्प ऐसे दो भेद करना या सराग सम्यग्दर्शन और बीतराग 
सम्यग्दशन ऐसे दो भेद करना उचित नहीं हे। इसी प्रकार राग के कारण ज्ञान को भी सबिकल्प मानना 
छउचित नहीं है॥ ८७८५-५०१ ॥ 

सम्यक्त में विकल्प व्यवहार करने का कारण उपचार है-- 


किस्तु किन्हीं स्थुढदृष्टिवाले पुरुषों ने सम्यग्दशन और सम्यर्ज्ञान को उपचार से सविकल्प 
कष्दा हे सो यहाँ उपचार का क्या कारण है इतो बात को अब आगे बतछाते हैं | ९०२॥ 


दूसरा अध्याय ३९७५ 


च्षायोपशमिक ज्वानं प्रत्यर्थ परिणामि यत्‌ । 

तत्स्वरूपं न ब्ानस्य किन्तु रागक्रियास्ति वे ॥ ६०३ ॥ 
प्रत्यर्थण. परिणामित्वमर्थानामेतद्स्ति यत्‌ । 

अथंमर्थ परिज्ञानं पुल्दद्ज्यद्‌ द्विषद्यथा | ६०४ ॥ 
स्वसंवेदनप्रत्यक्षादस्ति सिद्धमिदं यतः | 

रागाक्त ज्ञानमक्षान्तं राभियों न तथा झुने! ॥ ९०५ ॥ 


अरित ज्ञानाविनाभूतो रागो बृद्धिपुरस्सरः | 
अज्ञातेउर्थ यतो न स्याद्रागभावः खपृष्पवत्‌ || ९०६॥ 


अस्त्युक्तलक्षणो रागश्ारित्रावरणोदयात्‌ । 
अप्रमत्तगुणस्थानादर्वाक्‌ स्यान्नोध्य॑मस्त्यसी ॥ ९०७॥ 
अस्ति चोध्वमसो सच्मो रागश्राबुद्धिपूवजः । 

अर्वाक क्षीणकपायेभ्यः स्यादिवक्षावशान्न वा ॥९०८॥ 


विमृश्येतत्परं केश्विद्सद्भूतोपचारतः । 

रागवज्ज्ञानमत्रास्त सम्यक्त्व॑ तद्गदीरितम्‌ ॥ ६०० ॥ 

हेतो! परं प्रसिद्धेय: स्थूललक्ष्यैरिति स्पृतम्‌ । 

आग्रमत्तं च सम्यक्त्वं ज्ञानं वा सविकल्पकम्‌ || ६१० ॥ 

ततस्तूध्व तु सम्यक्त्वं ज्ञानं वा निर्विकल्पकप्त्‌ । 

शुक्लध्यानं तदेवास्ति तत्रास्ति ज्ञानचेतना ॥ ९११ ॥ 

क्षायोपशमिक ज्ञान एक एक पदाथ के प्रति परिणमन करता हे किन्तु यह ज्ञान का स्वरूप 

नहीं है । इसका कारण रागक्रिया है ॥ ९०३ || जितने भी पदाथ हैं उनमें से एक एक अथे के प्रति ज्ञान 
परिणमन करता है इसका यह अभिप्राय हे कि ज्ञान एक एक पदाथ के श्रति मोह करता है, राग करता 
है ओर दवेष करता है ॥ ९०४ ॥ स्वसंवेदन प्रत्यक्ष से यह बात सिद्ध है, छि रागी पुरुष के जेसा रागयुक्त 
ज्ञान अक्षान्त द्वोता दे वेसा वीतराग मुनि के नहीं होता ॥९१४॥ बुद्धिपूवक राग ज्ञान का 
अविनाभावी है यह स्पष्ट ही है, क्योंकि अज्ञात अथ में आकाशझफूल के समान रागभाव नहीं पाया जाता 
है ॥ ९०६ | इस प्रकार पूर्वोक्त लक्षणवाला जो राग है वह चारित्रमोहनीय के उदय से अप्रमत्त गुणस्थान 
के पहले पहल तक ही पाया जाता है । इससे आगे के गुणस्थानों में नहीं पाया जाता ॥ ९०७॥ और 
ऊपर के गुणस्थानों में जो अचुद्धिपूर्वक सूक्ष्म राग होता हे वह क्षीणक्रषाय गुणस्थान से पहले पहले ही 
होता है । फिर भी विवक्षावश वह है भी ओर नहीं भी हे ॥ ९०८ ॥ फेवलछ इसी बात का विचार करके 
किन्हीं आचारयोँ ने उपचरितासदूभूत व्यवहार नय से उक्त गुणस्थानों में रागसह्दित ज्ञान को देखकर 
सम्यक्त्य को भी बैसा कहा है ॥९००।॥ केवल इसी द्वेतु से स्थूलटश्टिबाले ज्ञिन आचायों ने 
ऐसा स्मरण किया है कि प्रमत्तसंयत्त गुणस्थान तक सम्यक्त्व ओर ज्ञान सबिकल्प हैं ॥ ९१० ॥ तथा 
इससे आगे के गणस्थानों में सम्यक्त्व ओर ज्ञान निर्विकल्प हैं । वही शुक्ल ध्यान हे ओर वहीं पर ज्ञान 


जज का. 


२९६ पत्चाण्याथी 


प्रमत्तानां विकल्पत्वान्न स्यात्सा शुद्धचेतना । 
झस्तीति वासनोन्मेषः केपाशित्स न सन्निद ॥ ९१२॥ 


यतः पराश्चितों दोषों गुणों वा नाश्रयेत्परम्‌ । 
परो वा नाश्रयेद्वोषं गुणं चापि पराश्रितम्‌ ॥ ६१३ ॥ 


पाकाच्चारित्रमोहस्य रागो3स्त्योदयिकः स्फुटम । 
सम्यक्त्वे स छतो न्यायाज्ज्ञाने वानुदयात्मके ॥ ६१४ ॥ 


झनिमन्निद्द सम्यकत्वं रागो5यं बुद्धिपूतेकः । 
नूतं हन्तुं क्षमो न स्थाज्ज्ञानसज्चेतनामिमाम्‌ ॥ ६१४ ॥ 


नाप्यूहमिति शक्तिः स्याद्रागस्येतावतोऊपि या 
वन्धोत्कपोंदयांशानां देतुच्ंद्मोहकमंणः ॥ ६१६ ॥ 


एवं चेत सम्यगत्पत्तिने स्पात्स्याद्‌ दृगसंभवः । 
सत्यां प्रष्गंससामग्यां का्येध्वंसस्य सम्भवात्‌ ॥ ९१७ ॥ 


लक के कक की कक न आकस्मिक सरिता 


चेतना होती है ।। ९११॥ किन्त प्रमस्त जीबों के विकल्प पाया जाता हे इसलिये उनके वह शद्धचेतना 

होती। उन आचार्यों के ऐसा वासनोन्मेष बना हुआ है पर वह ठीक नहीं है, क्‍योंकि दूसरी बस्त में 
रहनेवाला गण ओर दोष किसी दूसरी वस्त॒ को नहीं प्राप्त होता और दूसरी वस्तु भी किसी दूसरी बस्तु 
में रहनेबाले गण ओर दोष को नहीं प्राप्त होती ॥ ९१२-९१३।॥ यतः रागभाव चरित्रमोहनीय के उदय से 
होने के कारण स्पष्टटः ओदयिक है अत! वह अनुदयरूप सम्यकत्व ओर ज्लान में किस न्याय से हो सकता 
है, अथोत्‌ नहीं हो सकता ॥ ९१४॥ जब कि यह बुद्धिपूनेक राग सम्यकत्व का नाश नहीं करता तब 
फिर बह इस झानचेतना का नाश तो किसी भी हालतमें नहीं कर सकता है ॥ ९१५ | 


विशेषार्थ--श्ञान का काम पदार्थ को जानना है छद्मस्थ अवस्था में कभी वह इस पदार्थ को 
जानता है तो कभी उस पदार्थ को जानता है। सदाकाछर उसका विषय एक पदार्थ नहीं रहता | इसके 
कारण पर प्रकांश डालते हुए ग्रन्थकार इसका कारण राग, दए ओर मोह बतछाते हैं। संसार अबस्था में 
उपश्ञान्तमोह या क्षीणमोह गणस्थान के पूवतक यह जीव रागी ओर द्वेषी दो रहा है। प्रारम्भ में इसके 
मिथ्यात्व भी पाया जाता है। इस कारण से यह एक पदाथ में चिरकालू तक उपयुक्त नहीं रह सकता 
इसलिये ज्ञान में योगसंक्रान्तिरूप विकल्प का मुख्य कारण राग, हंष और मोह है। यह ज्ञान की अवस्था 
नहीं । अतः इस कारण से ज्ञान ओर सम्यक्त्व को सबिल्प मानना उचित नहीं है यह उक्त कथन का 
तातपये है ॥ ९०२-९१५॥ 


राय दर्शनमोहनीय के उदय आदि का कारण नहीं है-- 
यदि कोई ऐसा तक करे कि इस राग को यद्द शक्ति है कि वह दक्शनमोहनीय के बन्ध, उत्कष, 
उदय और सरुव का कारण है सो उसका ऐसा तक करना भी ठीक नहीं है, क्योंकि ऐसा मानने पर 


सम्यग्दशन को उत्पत्ति नहीं बन सकती हे। फिर तो सम्यर्दह्ञन का प्राप्त होना असम्भव हो जायगा, 
क्यों कि नाहझ की सामग्री रहने पर काय का नाश होना अवश्यंभावी हे॥ ९१६-०१७॥ सच तो यह 
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वूखरा रध्याथ २६७ 


न स्यात्सम्यक्लप्रध्यंसश्चास्रावरणोदयात्‌ । 
रागेणेतावता तत्र दृडमोहेड्नघिकारिणा | ९१८ ॥ 


यतश्रास्त्यागमात्सिड मेतद्‌ इड़मोहकर्मणः । 

नियत स्वोदयाह्वन्धप्रभृति न परोदयात्‌ ॥ ९१९ ॥ 
ननु चेवमनित्यत्ग॑ं सम्यक्त्वाद्यद्रयस्य यत्‌ | 

स्वतः स्वस्योदयाभावे तत्कर्थ स्यादद्देतुतः ॥ ९२० ।। 


न प्रतीमो वयं चेतदू दृड़मोहोपशमः स्वयम्‌ | 

हेतः स्याद स्वोदयस्योच्चेरुत्कपेस्थाथवा मनाकू ॥ ९२१ ॥ 
नेवं वतो5नभिज्ञोईसि पुद्गलाचिन्त्यशक्तिषु । 

प्रतिकर्म प्रकृत्यादरनानारूपासु वस्तुतः ॥ ९२२ ॥ 
अस्त्युदयो यथानादेः स्वतश्ोपशमस्तथा । 

उदय: प्रशमो भूयः स्यादर्बागपुनमेबात्‌ ! ९२३ ॥ 

अ्रथ गत्यन्तरादोष! स्यादसिद्धलसंज्ञकः । 

दोष स्थादनवस्थात्मा दुर्वारोअन्योन्यसंश्रय/ ।। ९२४ ॥ 


इंड्मोहस्योदयों नाम रागायत्तो5स्ति चेन्मतम्‌ । 
सो5पि रागो5स्ति स्वायत्तः कि स्थादपररागसात्‌ ॥ ६२५ ॥ 
स्वायत्तरचेच चारित्रस्थ मोहस्योदयात्स्वतः । 
यथा रागस्तथा चाय स्वायत्त! स्वोदयात्स्वत) ॥ ९२६ ॥ 
हे कि चारित्रावरण कर्म के उदय से सम्यक्त्व का नाञझ् नहीं होता है, क्यों कि यह राग द्शनमोहके 
विषय में अनधिकारी है ॥| ९१८॥ दूसरे आगम से भी यह बात सिद्ध है कि द्शनमोहनीय कम के 
बन्ध आदि स्वोदय से द्वी होते हैं परोदय से नहीं होते ९१०॥ 

शंका--यदि ऐसा हे तो आदि के दो सम्यक्त्वों में जो अनित्यपना हे वह्द स्वतः मिथ्यात्व 
प्रकृति के उदयाभाव में बिना देतु के केसे बनेगा ओर हम यह विश्वास नहीं करते कि स्वयं दह्ञनमोहनीय 
का उपशम दशनमोहनीय के उदय या उत्कषका थोड़ा बहुत द्वेतु होता हे ? 

समाधान--ऐसा नहीं है, क्‍योंकि प्रत्येक कम की जो प्रकृति आदि रूप से नाना प्रकार को 
पुद्टछ की अचिन्त्य शक्तियां है उनके विषय में तुम वस्तुतः अनभिज्ञ हो ॥ ५२०-५२२॥ जिस प्रकार 
अनादि काक्ष से कर्मों का उदय स्वयं हो रह है उसी प्रकार उनका उपशमस भी स्वयं होता है । इस प्रकार 
मोक्ष होने के पहले पहले ये उदय और उपशम बराबर होतें रहते हैं ॥ ००२३ ॥ यदि ऐसा न मान कर 
स्वय॑ दशशनमोहनीय के उपशम द्वारा सम्यक्त्व का घांत स्वीकार किया जाय तो असिद्ध दोष आता हे, 
अनवस्था दोष आता है और अन्योन्याश्रय दोष आता दे जो कि दुबोर है ॥ ९२४॥ दशशनमोहनीय का 
उदय यदि राग के आधीन माना जाय तो यहू प्रश्न द्योता है कि वह राग भी स्वाधीन दे या दूसरे राग 
के आधीन है।। ९२५॥ राग चारित्रमोहनीय के उदय से स्वतः होता दे इसलिये स्वाधीन हे यदि ऐसा 
माना जाय तो जिस प्रकार राग स्वयं होता है उसी प्रकार यह दर्शनमोह भी स्वाधीन हे ऐसा क्‍यों नहीं 
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अथ चेत्तदृहयोरेव सिद्धिश्रान्योन्यहेत॒ुतः । 
न्यायादसिद्धदोष) स्याहोपादन्योन्यसंश्रयात्‌ ॥ ९२७ ॥ 


नागमः फशथ्निदस्तीद्ग्थेतुच्ड्मोहकमणः । 


रागस्तस्पाथ रागस्य तस्य द्ेतुरंगाइतिः ॥ &२८ ॥ 


तस्मात्सिद्वो5स्ति सिद्धान्तो दृड्मोहस्थेतरस्थ वा । 
उदयो5नुदयों वाथ स्यादनन्यगतिः स्वतः ॥ ९२९॥ 


तस्मात्सम्यक्त्मेक स्यादर्थात्तन्नक्षणादपि । 
तथ्थावश्यकी तत्र विद्यते ज्ञानचेतना ॥ ९३० ॥ 


माना जाता, क्‍यों कि यह भी स्वतः अपने उदय से होता है॥ ९२६॥ यदि कहा जाय कि इन दोनों की 
सिद्धि एक दूसरे के कारण होती है तो न्यायानुसार अन्योन्याश्रय दोष आता दे जिससे किसी एक की 
भी सिद्धि नहीं हो सकती है| दोनों असिद्ध दोष के भागी हो जाते हैं ॥ ९२७॥ और ऐसा तो आगम भी 
नहीं बतछाता कि दशनमोहनीय का कारण राग है और राग का कारण दशनमोहनीय कम हे॥ ९२८॥ 
इसलिये यह सिद्धान्त निश्चित होता है कि चाहे दशनमोहनीय कम का उदय या अनुदय द्वोया चाहे 
अन्य कम का उदय या अनुदय हो, दूसरा कोई चारा न होने से होता द्वे वह अपने आप ही ॥ ९२५ | 
इसलिये सम्यक्त्व एक द्वी हे । यह यों ही नहीं किन्तु बास्तव में अपने 'छक्षण के अनुसार भी वह एक 
ही है, अतः उसके सद्भाव में ज्ञान चेतना नियम से होती है | ९३० ।॥ 
विशेषार्थ-पहला प्रश्न यह है कि दर्शन मोहनीय का उदय किसी कारण से होता है ओर दूसरा 
प्रश्न यंद है कि यदि दर्शनमोहनीय के उदय का कारण रागभाव नहीं है तो प्रथम दो सम्यक्त्थ अनित्य 
कैसे बन सकते हैं, क्‍यों कि स्वयं द््ममोहदनीय का उपशम यां क्षयोपहशाम उसीके उदय का कारण नहीं 
हो सकता । इन दो प्रश्नों का ग्रन्थकार ने जो उत्तर दिया है वह बस्तुस्प्शी ओर मार्मिक है । ग्रन्थकार 
के कहने का भाव यह हे कि छोक में जितने भी काय होते हैं वे स्वतः होते हैं । जगत्‌ का क्रम इसी आधार 
से चल रहा है | यदि अन्य को अन्य का कतो माना जाता है तो उसका भी कतो मानना होगा ओर 
इस तरह उत्तरोत्तर कारण परम्परा के स्वीकार करने पर अनवस्था दोष आता है। यदि परस्पर एक 
दूसरे को एक दूसरे का कारण माना जाता है तो अन्योन्याश्रय दोष जाता है। ओर इस प्रकार काय 
की सिद्धि का कोई कारण न मिलने से असिद्ध दोष आता है, अतः यही सिद्धान्त स्थिर होता है कि छोक 
में जितने भी कार्य हैं वे अपने अपने काल में स्वयमेव होते हैं। इस कथन से यदि कोई समझे कि निमित्त 
का अपछाप किया गया है सो भी बात नहीं है। यहाँ केवछ यही बतलाया गया है कि कार्य काछ फे 
उपस्थित होने पर ही निमित्त की निमित्तता है। निमित्तवश उस काल में बद कार्य हुआ ऐसा नहीं है । 
इसलिये प्रकृत में द्शनमोहनीय के उद्यादि का कारण राग का मानना उचित नहीं है, क्‍यों कि राग को 
उसका कारण मानने पर कभी भी सम्यक्त्व की उत्पत्ति नहीं हो सकती, क्‍यों कि 'मिथ्यादृष्टि के सदैव 
रागभाव पाया जाता है। इसी प्रकार सम्यक्त्व की अनित्यता का कारण रागभाव को मानना उचित 
नहीं है । जो भी काम होता हे बह अपने आप ही होता है। तात्पये इतना ही है छि ज़ब जिस कार्य का 
काछ आता है तब वह काय होता हे ओर जो उसमें उस समय निमित्त होता है बह निमित्त कहलाता दै। 
,जगत्‌ के काय कारण भाव की व्यवस्था इसी प्रकार चल रही हे । इसमें न कभी व्यत्यय हुआ और न 
दो सकता दे। जहां कहीं यह काये इस निमित्त से हुआ ऐसा कहा जाता है वहां केवछ निमित्त की 
प्रधानता विवक्षित होने से बेसा कथन किया जाता है ऐसा समझना चाहिये । बस्तुतः कोई भी कार्य 
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मिश्रोपशमिक नाम श्षायिक चेति तत्व्रिघा । 
रिथितिबन्धक तो मेदो न भेदो रसबन्धसात्‌ ॥ ९३१ ॥ 
तदथथा<थ चतुर्भदो बन्धो5नादिप्रमेदतः । 

प्रकृतिश्व प्रदेशाख्यों बन्धो स्थित्यनुभागकों ॥ ९३२ ॥ 
प्रक् तिस्तत्स्वभावात्मा प्रदेशों देशसंभ्रयः । 


अलुभागो रसो ज्ञेयो स्थिति: कालावधारणम्‌ ॥ ९३३ ॥ 
स्वार्थक्रियासमर्थो5त्र बन्धः स्याद्रधसंज्ञिकः । 
शेषबन्धत्रिकोउप्येष न कार्यकरणचमः ॥ ९३४ ॥ 


ततः स्थितिवशादेव सन्मात्रेअप्यत्र संस्थिते । 
ज्ञानसंचेतनायास्तु चतिने स्पान्मनागपि || २३५ ॥ 
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अपनी अपनी योग्यता स्रे ही होता दे ओर तभी अन्य में निमित्त व्यवहार होता हे ॥ ९१६-०३० ॥ 
सम्यक्त्व के भेद भौर उनका कारणए--- 
मिश्र ( क्षायोपशमिक ) ओपशमिक ओर क्षायिक ये सम्यक्ट्व के तीन भेद हैं । इनमें स्थिति- 
बन्धकृत दी भेद दे रसबन्ध ( अनुभागबन्ध ) की अपेक्षा से भेद नहीं है ॥ ९३१॥ 


विशेषार्थ--सम्यक्त्व के तीन भेद दैं--क्षायोपशमिक, ओपशमिक और क्षायिक । क्षायोपशमिक 
सम्यक्त्व दृशनमोहनीय के क्षयोपह्माम से होता है, ओपदामिक सम्यकत्व दृशनमोहनीय के 
उपसम से द्ोोता हे ओर क्षायिक सम्यक्त्व दृशनमोदहदनीय के क्षय से होता है। दशेनमोह- 
नीय का अनुदय इन तीनों ही सम्यक्त्वों में पाया जाता दै। कट्दीं पर वह क्षयोपशमरूप से 
पाया जाता है, कहीं पर उपशमरूप से ओर कहीं पर क्षयहप से, इतना निश्चित दे कि दशनमोहनीय के 
उदय से एक भी सम्यग्द्शन नहीं दोता । इसलिये सम्यक्त्व के ये भेद द्शनमोहनीय की फ़लदान शक्ति 
की अपेक्षा से नदीं किये गये हैँ | इन भेदों का यदि थोड़ा बहुत कारण कहा जा सकता है तो स्थितिबन्ध 
ही कद्दा जा सकता दे । यहां स्थितिबन्ध से तात्पय सत्ता से है। दर्शनमोहनीय की सत्ता के सद्भाव ओर 
असद्भाव के कारण द्वी ये तीन भेद होते दें यह उक्त कथन का तात्पयें है। यद्यपि क्षोयोपशमिक सम्यक्त्व 
में सम्यक प्रकृति का उदय रहता दे सही पर वह सम्यकत्व की उत्पत्ति का कारण नहीं है, इसलिये 
अनुभाग शक्ति को तो किसी भी ह्ाछत में सम्यकत्व के भेदों का कारण नहीं कहा जा सकता है ॥ ९३१॥ 

बन्धके चार भेद ओर उनका स्वरूप-- 


बन्ध फे चार भेद हैं--प्रकृतिबन्ध, प्रदेशबन्ध, स्थितिबन्च, ओर अनुभागबन्ध। - 
ये भेद अनादिकाल से चले आ रहे हैं ॥ ९३२॥ जिसका जो स्वभाव दे वह उसकी प्रकृति है। अवयदबों 
के आधार से प्रदेश जानना चाहिये। रसको अनुभाग कहते हैं और काछ का अवधारण करना स्थिति 
है ॥ ९३३ ॥ इन चारों में एक्रमान्र अनुभागबन्ध द्वी अपने कार्य के करने में समर्थ है। इसके श्विवा शेष 
तीन प्रकार का बन्ध काय करने में सम नहीं दे ॥ ९३४ ॥ इसलिये इन सम्यर्दशनों में स्थितिबश दर्शन 
मोहनीय की सत्ता रहने पर भी ज्ञानचेतना की थोड़ी भी क्षति नहीं दहोती।॥ ९३५ ॥ 


विशेषार्थ--आत्मा की राग, देष रूप परिणतिवश प्रति समय कम वर्गंणाओं का योग द्वारा 
प्रहण होता रहता दे। ये आत्मा से संशिछष्ट होफर स्थित रहती दईूँ। इनमें उतत उस समय के भावों के 


७ 2५७७-७० सकी मत, 
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एवमित्यादयश्पान्ये सन्ति ये सदगुशोपमाः । 
सम्यक्त्वमात्रमारभ्य ततो5प्पूध्ण थे तद्॒तः ॥ ९३६ ॥ 


स्वसंवेदनप्रत्यक्ष ल्ञानं स्वानुमबाह्य यंत्र । 
बैराग्यं मेदविज्ञानमित्याथस्तीद कि बहु ॥ ९३७ ॥ 
अद्वेत्तेडपि त्रिधा प्रोक्ता चेतना चेषमागमात्‌ । 


ययोपलक्षितो जीव! साथेनामा5स्ति नान्‍्यथा ॥ ९३८ ॥ 
अनुसार जिस जिस प्रकार के काय के होने में निमित्त बनने की योग्यता हो जाती दे वही उनकी संज्ञा 
होती है | जेसे--ज्ञानावरण, दृ्शनावरण आदि | इन सभी कर्मो की मुक््यतया चार अवस्थाए' होती हैं 
जिन्हें प्रकृति, स्थिति, अनुभाग और प्रदेश कहते हैं । कषाय से स्थिति ओर अनुभागबन्ध होता हे और 
योग से प्रकृति और भ्रददेशबन्ध होता है। ये कमंबन्ध के चार भेद हैं। इनमें से जिस कम में जेसी फल 
दिलाने का शक्ति दोती है उसके अनुसार वह कम जीवकी अवस्था के होने में निमित्त द्वोता है। मुख्य 
कायकारी फलदानशक्ति ही मानी गई है । उदय काल में इसीके अनुसार फछ मिलता है। प्रकृति, स्थिति 
और प्रदेश ये कार्यकारी नहीं होते । आशय यह हे कि कम की प्रकृति कोई रही आवे, स्थिति भी कितनी 
ही रहे आधे ओर प्रदेश भी कितने ही रहे आवें पर अनुभाग शक्ति उदय काल में जितनी और जेसी 
होगी उसीके अनुसार फल मिलेगा | स्थित अधिक है; प्रदेश अधिक हैं इसलिये फल अधिक मिलेगा और 
स्थित कम हे, प्रदेश कम हैं, इसलिये फल कम मिलेगा ऐसा नहीं दै। फल की व्याप्ति अनुभाग के साथ 
हे इनके साथ नहीं इसलिये मुख्य रूप से अनुभागबन्ध ही कायकारी माना गया है। प्रकृति; स्थिति और 
प्रदेश हैं पर अनुभाग बदल गया तो वह फल नहीं मिलता, अन्य फल मिलता है । पर स्थिति और प्रदेशों 
के घट बढ़ जाने पर ऐसा नहीं होता । सब बन्धों में अनुभागबन्ध मुख्य दे । कर्मो के सक्तवकाल में रहते 
तो चारों बन्ध हैं पर उनका उदय न होने से वे अपना काये नहीं करते । इसीसे सम्यग्शष्टि के ज्ञानचेतना 
के होने में कर्मा को बाधक नहीं माना:है यह उक्त कथन का तातपये हे ॥ ९३२--९३५ ॥॥ 
तम्यक्त के सदमाव में होनेव/ले सदगुण-- 

इस प्रकार ये निःशंकित आदि तथा अन्य जितने गुण हैं. वे सब सदूगुण माने गये हैं। ये 
सम्यक्त्व के होने पर होते हैं ओर आगे भी सम्यम्दृष्टि के पाये जाते हैं। ९३६॥ स्वसंवेदन प्रत्यक्ष, 
स्वानुभवश्षान, वेराग्य ओर भेद्विज्ञान इत्यादि वे गुण हैं. जो सम्यग्दशन के होने पर नियम से होते हैं । 
इस विषय में अधिक क्या कहूँ ॥ ९२७ ॥ 

विशेषाथ--यहाँ सम्यग्दशन के ऐसे गुणों का निर्दृश किया है जो उसके सद्भाव में नियम से 
होते हैं। पहले निःशंकित आदि गुण बतढा आये हैं। यहाँ उऩके सिवा कुछ अन्य आवश्यक गुणों का 
संकेत किया है | सम्यग्दष्टि को आत्मानुभूति होने छगती हे । वह संसार ओर संसार के कारणों को 
भी अच्छी तरह जान लेता हैं। वह यह भी जानने छगता है कि स्व॒ क्या है और पर क्या है। इसलिये 
उसके जीवन में स्वानुभव प्रत्यक्ष ओर वेराग्य आदि गुणों का उदय होना स्वाभाविक है ॥ ९३६-९३७ | 

तीन प्रकार की चेतना ही जीव का लक्षण है-- ह 

चेतना एक होकर भी आगम में बह तीन प्रकार की कही गई है । जिससे डउपछश्षित द्वोने के 
कारण ही जीव साथक नामवाढा हे अन्य प्रकार से नहीं ॥ ९३८ ॥ 

घिशेषार्थ--यहाँ चेतना के तीन भेद निमित्त की मुख्यता से किये गये हैं। इनमें से कोई न 
कोई भेद जीव के अवश्य पाया जाता दे । एकेन्द्रिय आदि के कमेफछ चेतना यह भेद पाया जाता है। 
' संज्षी आदि के कर्मचेवना यह भेद प्रमुखता से पाया जाता है ओर सम्यग्दष्टि आदि के ज्ञानचेतना यह 
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नन चिन्मात्र एवास्ति जीव! सर्वोधपि स्ंथा | 
द्विं तदाद्या गुगाश्वान्ये सन्ति तत्रापि केचन || ९३९ ॥ 


उच्यते5नन्तपमाधिरूटो5प्येक!ः सचेतनः | 
अथजातं यतो यावत्स्यादनन्तगुणात्मकम् ॥ ९४० ॥ 


अभिज्ञानं च तत्रापि ज्ञातव्यं तत्परीक्षकेः । 
वत््यमाखमपि साध्यं युक्तिस्वानुभवागमात्‌ || ९४१ ॥ 


तद्यथ।यथं जीवस्य चारित्रं दशनं सुखम । 
ज्ञीनं सम्यक्वमित्पेते स्युविशेषगुणा: स्फुटमू || ९४२ ॥ 


वीय पच्मो5वरगाहः स्थादव्यावाधश्चिदात्मक । 
स्थादगुरुलघुसंज्ञ च स्थुः सामान्यगुणा हमे ॥ ९४३ ॥ 


* गज च् 
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भेद भुख्यता से पाया जाता हे। जीव यह नाम चेतना के कारण ही साथक हे यह उक्त कथन का 
तात्पय है ॥ ९३८ | 
जीव में अन्य विशेष गुणों का निदेश-- 

शंका--क्या सभी जीव स्वथा चैतन्यमात्र ही हैं. या उनमें चेतन्य आदि अन्य गुण भी 
पाये जाते हैं ? 

समाधान--प्रत्येक जीव अनन्त धमंवाला कहा गया है, क्योंकि जितना भी पदा्थेसमूह है बह 
सब अनन्तगुणात्मक है ॥ ९३९.-९४० ॥ यद्यपि आगे युक्ति, स्वानुभव ओर आगमसे साध्यभूत जीव का 
विचार करनेवाले हैं. तथापि इसकी परीक्षा करनेवालों को विशेष चिन्ह द्वारा इसे जानना चाहिये 
॥ ९५१ ॥ यथा-जीव के चारित्र, दशन, सुख, ज्ञान ओर सम्यक्त्ब ये स्पष्टतः विशेष गुण हैं॥ ६४२॥ 
ओर बीये, सूक्ष्मत्व, अवगाहनत्व, अव्याबाध ओर अगुरलूघु ये जीव के सामान्य गुण हैं ॥ ५४१॥ 


घिशेषार्थ--श्रत्येक द्रव्य में दो प्रक/र के गुण पाये जाते हैं। कुछ तो वे होते हैं. जो दूसरे द्रव्यों 
में न पाये जाकर केबल उसी में पाये जाते हैं। ये असाधारण गुण कहलाते हैं। इनकी दूसरी संज्ञा 
अनुजीबी भी है। ओर कुछ बे गुण होते हैं जो विवक्षित द्रव्य के सिवा अन्य द्वव्यों में भी यथासम्भव 
पाये जाते हैं । ये साधारण गुण कहलाते हैँ इनकी दूसरी संज्ञा प्रतिजीबी भी हे। ये दो प्रकार के गुण हैं 
जिनसे प्रत्येक द्रव्य अधिष्ठित होता हैँ ' यद्दाँ जीब के ऐसे द्वी गुणां का उल्लेख किया गया है । जीव में 
चारित्र, दर्शन, सुब्क, श्ञान और सम्यक्त्त्र ये विशेष गुण हैं । ये जीब के सिवा अन्य द्रव्य में नहीं पाये 
जाते। यद्यपि क्रिया पुद्ठल में भी देखी जाती है । इसलिये यह कहा जा सकता है कि चारित्र यह जीव 
का विशेष गुण नहीं हो सकता। पर विचार करने पर ज्ञात द्वोता दे कि चारित्र यह क्रिया का पर्याय- 
वाची नहीं छिया गया है । संसारी जीब में निमित्त भेद से राग देप आदिरूप विकारी परिणति पाई 
जाती है। उसी का अभाव यहाँ चारित्र दब्द का वाच्य हे । इसलिये चारित्र यह जीव का ही विशेष 
गुण समझना चादहिये। तथा बीरय॑त्व, सूक्ष्मतत्र आदि जीव के सामान्य गुण हैं, क्योंकि ये जीव में तो 
पाये ही जाते हैं किन्तु इसके सित्रा जीव पुदूगछ आदि द्र॒ध्यों में भो प!ये जाते हैं । इस प्रकार जीव दोनों 
प्रकार के गुणों का अधिकारी है यह सिद्ध होता है ॥ ९३९-५४३ ॥ 


३०२ पदत्नॉथ्यायी 


सामान्या वा विशेषा वा गुणा! सिद्धा/ निसगेत! । 
टंकोत्कीर्या इवाजसंं तिष्ठन्तः प्राकृताः स्वतः ॥ ९४४ ॥ 


तथापि प्रोच्यते किश्विच्द्यतामवघानतः । 
न्‍्यायबलात्समायातः प्रवाद। केन वायते ॥ ९४४ ॥ 


झस्ति वैभाविकी शक्ति! स्वतस्तेषु गुणेषु च । 
जन्तोः संसृत्यवस्थायां वैकृतास्ति स्वद्देतुतः ॥ ९४६ ॥ 


यथा वा स्वच्छतादर्श प्राहृतास्ति निसगंतः | 
तथाप्यस्थास्यसंयोगाहईकृतास्त्यर्थतो5पि सा ॥ ९४७ ४ 


पैकृतत्वेईपि भावस्य न स्यादर्थान्तरं कचित्‌ । 
प्रक्ृती यद्विकारत्वं वेकृतं हि तदुच्यते ॥ ९४५८ ॥ 


यथा दि वारुणीपानाहुद्विर्नाबुद्धिरेव न! । 
तत्मकारान्तरं बुद्धी बैक्तत्न॑ तदथेसाव ॥ ९४९ ॥ 


प्राकृतं वेकृतं वापि ज्ञानमात्रं तदेव यत्‌ । 
यावदत्रेन्द्रियायत्तं तत्सर्ग बैकृतं विदु। | ९४० ॥ 


अस्ति तत्र चतिनून नाक्षतिर्वास्तवादपि | 
जीवस्यातीव दुःखिलात्सुखस्पोन्मुलनादपि ॥ ९४१ ॥ 
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समी ग्रणों की स्वाभाषिकता का खीकार और उनकी पिश्रि-- 


यद्यपि सामान्य और विशेष दोनों प्रकार के गुण निसगसिद्ध है। वे स्वभाव से प्राकृत है 
और टंकोत्कीण की तरह सदा रहते हैं॥ ६२४ ॥ तथापि उनका कुछ विचार करते हैं। उसे सावधानी 
से सुनना चाहिये, क्‍योंकि युक्ति से जिस प्रवाह का समथन किया जाता है उसे कोन रोक सकता है 
॥९४५॥ उन गुणों में स्त्रतःसिद्ध एक वेभाविकी शक्ति है जो जीब के संतार अवस्था में अपने कारण 
से विक्ृत बनी रहती है ॥ ९०६ ॥ जेसे कि दर्पण में स््रच्छता निसगे सिद्ध होती है। स्वच्छता के लिये 
अन्य निमित्त नहीं लगता | और जे मुख के संयोग से इसमें त्रिकृृति पैदा हो जाती हे बेसे ही बेभा- 
बिकी शक्तिक्रे विषय में वास्तव में समझ ना चाहिये। ९४७॥ यद्यपि पदार्थ में बिक्ृति आ जाती है तो भी 
वह अन्यरूप नहीं हो जाता है । वास्तव में प्रकृति में जो विकारीपन आ जाता है उसे ही बिछृति कहते 
हैं । ४४८ ॥ जिस प्रकार मदिरा पीने से मनुष्य की बुद्धि अबुद्धि नहीं दो जाती है। किन्तु इससे बुद्धि में 
एक दूसरी अवस्था उपन्न हो जाती है। वद्दी उसकी वास्तविक विक्ृति है उसी प्रकार प्रकृत में जानना 
चाहिये ॥ ९४९ ॥ चाहे ज्ञान प्राकृत हो या विक्रतव, वह सभी श्लानम्ात्र ही हे। जितना ज्ञान इन्द्रियाधीन 
है उसे विकृत दी जानना चाहिये॥ ९४० ॥ ऐसा दोने से जीव को नियम से द्वानि ही द्योती है। इससे 
बात्तव में छाभ कुछ भी नहीं दे, क्योंकि इसे रहने पर जीव अत्यन्त दुल्ली बना रहता है और उसके 
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झपि द्रव्यनयादेशात्‌ टंफोत्कीयों>स्ति प्राथभृत | 

नात्मसुखे स्थितः कशिचत्‌ प्रत्युतातीव दःखवान ॥ ९४२ ॥ 
नाज्जीकतेव्यमेवैतत्‌ स्वस्वरूपे स्थितो5स्ति ना। 

बद्दो वा स्यादबद्धों वा निर्विशेषाधथा मणि! ॥ ९४३॥ 
यतश्चेन॑ स्थिते जन्तोः पक्तः स्याद्राधितों बलात । 
संसृतिर्वा विय्युक्तियाँ न स्याद्दा स्यादमेदसात्‌॥ ९५४ ॥ 
स्वस्वरूपे स्थितो ना चेत्‌ संसारः स्यात्कुतो नयात्‌ । 

हटाद्वा मन्यमाने5स्मिन्ननिष्त्वमद्देतुकस ॥ ९५४५॥ 
जीवश्चेत्सबंतः शुद्धों मोचादेशो निरथंकः । 
नेशमिश्त्वमत्रापि तद्थ वा बृथा श्रमः ॥ ९५४६॥ 

सवे' विप्लवतेउप्येवं न प्रमाणं न तत्फलम्‌ । 

साधन साध्यभावश्च न स्याद्वा कारकक्रिया ॥ ९४७ ॥| 
सिद्धमेतावताप्येव॑ वेक्ता भावसन्ततिः । 

अस्ति संसारिजीवानां दुःखमृततिंदृरुचरी ॥ ९४८ ॥ 
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आत्मीय सुखका उन्मूलन हो जाता दे ॥ ९५१॥ यद्यपि द्रव्याथिक नय की अपेक्षा जीव टंक्रोत्कीण होता 
है तो भी ऐसी अवस्था में कोई जीव आत्मसुख में स्थिर नहीं रहता प्रत्युत वह अतीब दुखी बना रहता है 
॥ ९५२ ॥ यहाँ यद्द पक्ष भी नहीं अंगीकार करना चाहिये कि जिस प्रकार मणि चाहे बद्ध हो या अकद्ध 
हो वह सदा एकसा बना रहता है। उसी प्रकार यह जीव भी सदा अपने स्वरूप में स्थिर रहता है 
॥ ९५३॥ क्योंकि ज्ञीव की ऐसी स्थिति मानने पर यह पक्ष नियम से बाधित हो जाता दे। तब न संसार 
रहता हे ओर न मोक्ष ही ठदरता है। उन दोनों में अभेद हो जाता है ॥९५४।॥। यदि जीव सदा अपने स्वरूप. 
में स्थिर रहता हे ऐसा माना जाय तो संसार किस नय से बन सकेगा | यदि इसे हृठ पूवक स्वीकार 
किया जाता है तो बिना द्वेतु के अनिष्ट का प्रसंग आता है।। ९०५५॥ यदि जीव सब प्रकार से शुद्ध हे 
ऐसा माना जाता है तो मोक्ष . का कथन करना निरथथक ठहरता द्वे। यदि कहा जाय कि प्रकुत में ऐसा 
मान लेना इृष्ट हे सो भी बात नहीं है, क्योंकि इस प्रकार तो मोक्ष के लिये जो श्रम किया ज्षाता है वदद 
व्यर्थ ठहरता है ॥ ९४६ ॥ तथा ऐसा मानने पर सभी व्यवस्था विगड़ जाती है । न प्रमाण बनता हे, न 
उसका फल बनता है, साधन, साध्य, कारक ओर क्रिया ये कुछ भी नहों बनते ॥ ९४७ ॥ इस तरह पूर्बोक्त 
कथन से यह बात सिद्ध होती है कि संसारी जीवोंके भावसन्तति विकृत है, दुःख की मूर्ति हे ओर खोटे 
फलवाली हे ॥ ६५८॥ 

विशेषार्थ--यद्ाँ सामान्य ओर विशेष गुणों की चचो करते हुए जीव की अशुद्ध अवस्था ओर 
उसके कारण का मुख्यतया निदंश किया है। जीब में एक वभाविकी शक्ति हे जिसका विभाव परिणमन 
ही उसकी विक्ृति या अशुद्धता द्वे। दपण स्वभावतः स्वच्छ होता है। परन्तु उसे मुख आदि का निमित्त 
मिलने पर जसे वह विकारी दो जाता दे बेसे दही जीव स्वभावतः शुद्ध है. पर उसे अनादि काल से कम 
और नोकम का निमित्त लगा हुआ दे जिससे उसकी रागादिरूप परिणति होती रहती है। इसी का नाम 
बिकृति हे। इश्से वस्तुका स्रभाव तो नहीं बदुछता पर उसमें महिनता आ जाती हे। जेसे दारु के 
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नज्तु वैभाषिका भावा। कियन्त! सन्ति कीदशा।। 
कि नामानः कथ्थ ज्ञेया बूहि में बदतां वर ॥ ९५९ ॥ 
ध्रणु साधो महाप्रान्न ! वच्म्यहं यत्तवेष्सितम्‌ । 

ग्रायो जैनागमाभ्यासात किलिस्स्वानुभवादपि ॥ ९६० ॥ 
लोकासंख्यातमात्रः स्पुर्भावाः सत्रार्थविस्तरात्‌ । 

तेषां जातिविवज्ञायां भावाः पश्च यथोदिताः ॥ ९६१ ॥ 
तत्रोपशमिकी नाम भावः स्यात्कायिकोपि च | 
क्ञायोपशमिकश्चेति भावो<प्योदयिको5स्ति नु! ॥ ९६२ ॥ 
पारिणामिकभावः स्यात्‌ पश्चेत्युदेशिताः क्रमात्‌ | 
तेषामुत्तरभेदाश्व त्रिपश्शाशदितीरिता। ॥ ९६३ 


बन इनक न 3 निजी जन कण का 


ि््ण्ण्ण्ण्ण्छ्ा के “जश्न 
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पीने पर ज्ञान कुछ अज्ञान नहीं हो जाता । रहता तो ज्ञान सदा ज्ञान ही है । पर दारु के निमित से बह 
विकारी हो जाता हे । उसी प्रकार वभाविकी दाक्ति के विभावरूप परिणमन्र के समय आत्मा की अबस्था 
विकारी बनी रहती है | किन्तु जो ऐसा न मान कर स्वदा उसे शुद्ध मानते हैं वे वास्तव में बतेमान अव- 
स्था का ही अपछाप करते हैं। माना कि व्रव्यार्थिक नय मूल वस्तु को स्वीकार करता है वह 
निमित्तसापेक्ष पयोय को नहीं देखता हे पर इसका यह अथ नहीं कि उसकी निमित्तसापेक्ष 
पयोय है दही नहीं । निमित्त दो तरह के होते हैं । एक थे निमित्त हैं जो प्रत्येक पदाथे के यथायोग्य गति 
स्थिति, अवगाहन ओर परिणमन में निमित्त होते रहते हैं । वस्तुतः इन निमत्तों से किसी में विकृृति पैदा 
नहीं होती | विक्रृति के निमित्त अन्य हैं जो प्रति समय की बिक्रृति भें अलग अछग संहकारी होते रहते 
हैं। जीव में विकारी होने की योग्यता हे जो निमित्तों के सिलने पर विकार को जन्‍म देती हे । निमित्त 
कहीं दूंड़ने नहीं जाना हे । जिस ममय जेसी अवस्था प्रकट होती है ।/उस समय बसे अन्तरंग 
ओर बहिरंग निमित्त स्वयमंत्र मिलते रहते हैं | इसलिये यही सिद्धान्त स्थिर होता है रि जीव द्वव्य 
यद्यपि अपने मूल स्वभाव को नहीं छोड़त। हे फिर भी वह यथा निमित्त नाना अवस्थाओं में से होकर 
गुजर रहा दहै। जिस कारण वह सदा दुखी हे ॥ ९५४-९०५८ ॥ 
वेभाषिक भावों का विशेष विबेच न -- 

शंका--बेभाविक भाव कितने हैं, केसे हैं, क्या नामवाले हैं और केसे जाने जाते हैं ? हे 
बक्ताओं के शिरोमणि ! मुझे समझाओ || ९४५०, ॥ | 

समाधान--हे साधो हे महाप्राज्ष ! जो तुम्हँ अभीष्ठ हे उसमें से बहुत कुछ तो मैं जेनागम के 
अभ्यास से कहता हूं, ओर कुछ स्त्रानुभव के बल से भी कहता हूँ, सुनो || ९६० ॥ यद्मपि संक्षिप्त भावों 
को विस्तार से देखा जाय तो वे असंख्यात छोक प्रमाण प्राप्त हाते हैं किन्तु उनकी जाति की विबक्षा 
करने पर वे पांच प्रकार के कहे गये हैं ॥ ०६१ || उनमें से पहछा ओपशमिक भाव हे, दूसरा क्षायिक भाव 
है, वीसरा क्षायोपश्मिक भाव है, चौथा औदयिक भाव है ओर पांचवां पारिमाणिक भाव है, इस प्रकार 
क्रम से पांच भाव कहे गये हैं। और इनके उत्तर भेद त्रेपन कहे गये हैं || ९६५-६६३ || 

विशेषार्थ--यहाँ वेभाविक भावों की संख्या व उनके नामों का निर्देश किया गया है। यदि 
निमित्त सापेक्ष होनेवाले जीबों के भावों का वर्गीकरण किया जाय तो वे असंख्यात छोक प्रमाण प्राप्त 
दोते हैं । किन्तु जाति की अपेक्षा उनकी कुछ पांच जातियाँ ही प्राप्त द्वोती हैं। वे पांच जातियाँ औपशमिक, 
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कमेयां प्रत्यनीकानां पाकस्योपशमात्स्वतः । 
यो भावः प्राणिनां स स्यादोपशमिकसंज्ञकः ॥ ९६४ ॥ 


यथास्थ॑ प्रत्यनीकानां कमंणां सबेतः क्षयात । 
जातो यः ज्ञायिको भावः शुद्ध: स्वाभाविको5स्य स। ॥| ९६४ ॥ 


यो भावः सर्वतो घातिर्पघेकानुदयोह्धवः 
क्ायोपशमिकः स स्यादुदयादेशघातिनाम्‌ ॥ ९६६ ॥ 


कमंणामुदयाद्यः स्याज्भावो जीवस्य संसृतो । 
नाम्नाप्योदयिकान्वर्थात्परं बन्धाधिकारवान्‌ ॥ ९६७ ॥ 


कृत्सकमनिरपेक्षः प्रोक्तावस्थाचतुष्टयात्‌ । 
शात्मद्रव्यत्वमात्रात्मा भाव। स्यात्पारिणामिक; ।। ९६८ ॥ 


धक्षायिक, क्षायोपशमिक, ओदबयिक और परिणामिक ये पांच हैं। इन भावों को ये संज्ञाएँ निमित्तों फी 
विविध अवस्थाओं की अपेक्षा से दी गई हैं। ओपश्मिक भावों के होने में कमों का उपश्वम निमित्त 
है। क्षायिक भावों के होने में कर्मों का क्षय निमित्त है। क्षायोपशमिक भावों के होने में कर्मों का 
क्षयोपञशम निमित्त है। ओदयिक भावों के होने में कमों का उदय निमित्त है ओर पारिणामिक भावों के 
होने में कम निमित्त नहीं हे। ये पांचों भाव अपने अवान्तर भेदों की अपेक्षा त्रपन प्रकार के 
होते हैं ॥ ९५९-९६३॥ 


पाँच भाषों का स्वरूप- 


विपक्षी कर्मों के पाक का सर्व उपश्म होने से प्राणियों के जो भाव होता है उसकी ओपशमिक 
संज्ञा है ॥ ९६४ || यथायोग्य विपक्षी कर्मों के सबेथा क्षय होने से जो भाव उत्पन्न होता हे वह जीव का 
शुद्ध ओर स्वाभाविक क्षायिक भाव हे ॥| ९६४ ॥ जो भाव सवंधाति स्पधकों के अनुदय से ओर देशघाति 
रपधकों के उदय से उत्पन्न होता है वह क्षायोपशमिक भाव है॥ ९६६॥ संसार में कर्मों के उदय से जीव 
का जो भाव होता हे वह ओद्यिक भाव है । यह उसका अन्वर्थ नाम है ओर एक मात्र यही भाव बन्ध 
में अधिकारी माना गया है ॥ ९६७ | सब कम की जो पहले चार अवशध्थाएँ कही गई हैं उनकी अपेक्त। के 
बिना आत्म द्रव्य सापेक्ष जो भाव होता है वह पारिणामिक भाव है || ९६८ ॥ 


विशेषार्थ - यहां औपशमिक आदि पांच भावों के स्वरूप को निदंश किया गया हे। कर्मों के 

सत्ता में रहते हुए अपना कार्य न करना उपश्ञम है । इसके दो भेद हैं--अन्तरकरण उपशम ओर खद॒वस्था 
उपश्म । औपद्मिक भाव में अन्तरकरण उपशम ही विवक्षित है। अन्तरकरण में, जब उपशम भाव 
रहता है तब, विवक्षित कम का अन्तर द्वो जाता है। वह कम उपशम काछ से आगे की स्थिति में रहता 
है और सद्वस्था उपशम में विवक्षित कर्म का फल नहीं मिलता । वह प्रति समय सज़ातीय प्रकृति रूप 
से ही अपना काम करता है। मैसा उसका नाम है वेप्ता वह काम नहीं करता । उदारहरणार्थ अनन्तानु- 
धी का सदवस्था उपशम रहने पर अनन्तानुबन्धी क्रोध, मान, भाया ओर छोभ भाव प्रकट नहीं होता। 
अन्तकरण उपशम दशन मोहनीय का और अनन्तानुबन्धी के सिवा शेष चरित्र मोहनीय का ही होता दे 
होष कर्मों का नहीं ओर सदवस्था उपश्म यथा सम्भव घातिया कर्मों का होता है । जिस प्रकृति का आबा 
घाकाल पूरा होकर उद्य और उदीरणा होना सम्भव है फिर भी जिसका उदय और उदीरणा न होकर अनुदय 

३९ 
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इत्यक्तं लेशतस्तेषां भावानां लक्षण प्थक्‌ | 
इत; प्रत्येकमेतेषां व्यासात्तद्रपश्नुच्यते ॥ ९६९ ॥ 


मेदाभौदयिकस्यास्य सत्रार्थादेकविंशतिः । 
चतसत्रों गतयों नाम चत्वारश्व कपायका। ॥ ९७० ॥ 


त्रीशि लिंगानि मिथ्यात्वमेक चाज्ञानमांत्रकम | 
एक वा5संयतत्वं स्यादेकमेकास्त्यसिद्धता ॥ ९७१ ॥ 


 लेश्या।पड़ेव क्ृष्णाद्या क्रमादुदेशिता इति। 
तत्स्वरूपं प्रवक््यामि नाल्‍पं नातीव विस्तरम्‌ ॥९७२ ॥ 


गतिनामास्ति करमेंक॑ विरुयातं नामकमेशि । 
घतस्रो गतयो यस्मात्तच्तुर्धाईघिगीयते ॥९७३ ॥ 
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रहता है उसका सदवस्था उपशम होता है । सदवस्था उपशम इस शब्द का व्यवहार मख्यतया क्षयोपशम भाव 
के समय ही किया जाता है। यहां उपश्म भाव की व्याख्या करते समय ग्रन्थकार ने कम पाक का उपदशम 
बतलाया है सो यह उपशम भाव की सामान्य व्याख्या हे। ओपश्शमिक भाव में तो अन्तरकरण उपश्म 
की ही मुख्यता हे ओर इसमें यथासम्भव प्रकृति, स्थिति, अनुभाग ओर प्रदेश चारों का उपशम दोता 
है। इतनी विशेषता है कि दृर्श नमोहनीय का संक्रमण होता रहता ह। कहीं कहीं कम का अनुदय भी 
उपशस कहलाता है। उदाहरणाथ ओऔपड्मिक सम्यक्त्व में अनन्तानुबन्धी का अनुदय रहता है फिर भी 
उसको उपश्ञम संज्ञा दी गई हे । क्षायोपशामिक भाव कम के क्षयोपशम से होता हे। इसमें सर्वधाति 
स्पधंकों का उदयाभावी क्षय और उपशम तथा देशघाति स्प्धकोंक[ उदय रहता हे । क्षायिक ओर ओदयिक 
भाव का अर्थ स्पष्ट है । पारिणामिक भाव में कम की निमित्तता नहीं होती | यह अवस्था विशेष है । जिस 
जीब का कर्म बन्ध अनादि सान्‍्त होता हे या ऐसी योग्यताबाला होता हे बह भव्य कहछाता है। जिसका 
कर्म बन्ध अनादि अनन्त द्ोता हें वह अभव्य कहलाता हे ओर जो प्राण धारण पर्याय से युक्त होता है 
वह जीव कहलाता हे यह पारिणामिक भाव का मथिताथ हे। इस तरह जीव के वैभाविक भाव कुल पांच प्रकार 
के दी होते हैं। यद्यपि क्षायिक भाव जीव के स्वभाव रूप होते हैं। उन्हें विभाव मानना उचित नहीं फिर 
भी क्षायिक ऐसा व्यवहार निमित्त सापेक्ष होता हे इस लिये क्षायिक भावों की परिगणना विभार्षों में की 
गई है। पारिणामिक भावों में तो कम निरपेक्षता ही मुख्य प्रयोजक हे | वेसे वे विभाव तो हैं ही ॥९५६४-९६८।। 
भाषों के विशेष निरूपण की ग्रतिज्ञा-- 


इस प्रकार उन भावषों का संक्षेप में अंग अलग छक्षण कहा है। अब आगे उनमें से प्रत्येक 
का विस्तार से स्वरूप कहते हैं। ९६५० ।। 
ओदयिक भाषों का स्वरूप और उनके कहने की प्रतिन्ा-- 
सूत्र के अनुसार ओद्यिक भाव के इक्कीस भेद हैं। चार गति, चार कषाय, तीन ढिंग, एक 
मिथ्यात्व, एक अज्ञान, एक असंयतत्व, एक असिद्धता ओर क्रृष्णादिक छहद्द लेश्याएँ ये क्रम से इक्क्ीस 
भाव कहे गये हैं। अब न तो अति संक्षेप में और न अति विस्तार से उनका स्वरूप कहते हैं। ९७०-९७२॥। 


चार गतियों का विचार-- 
नामकम के भेदों में एक प्रसिद्ध गति नामक है। गतियां चार हैं, इस लिये दसके चार भेद 


च्+ फरा 
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कमेणो5स्य विपाकाद्ा दैवादन्यतमं वुः । 

प्राप्य तत्रोचितान्भावान्‌ करोत्यात्मोदयात्मनः ॥ ९७४ ।। 
यथा तियेगवस्थायां तद्बद्या भावसन्ततिः | 

तत्रावश्यं च नान्यत्र तत्पर्यायाउुसारिणी ॥ ९७४ ॥ 

एवं देवे5थ मालुष्ये नारके वधुषि रफूटस । 
आत्मीयात्मीयभावाश्व सन्त्यसाधारणा इव ॥| ९७६ ॥ 


ननु देवादिपयोयों नामकर्मोदयात्परम्‌ । 
तत्कथं जीवभावस्य हेतु: स्थाद्‌ घातिकमेवत्‌ ॥ ९७७ ॥ 


सत्यं तन्नामऊर्मापि लक्षणाचित्रकारवत्‌ । 
नूनं तद्देहमात्रादि निर्मापयति चित्रवत्‌ ॥ ९७८ ॥ 


अस्ति तत्रापि मोहस्य नेरन्तर्योदयो5ञ्ञसा | 
तस्मादौदयिको भावः स्यात्तदेदक्रियाकृति! ॥ ९७९ ॥ 
ननु मोहोदयो नून॑ स्वायत्तो5स्त्येकपारया । 
तत्तद्वपु/क्रियाकारों नियतो5्यं कुतो नयात्‌ ॥ ९८० ॥ 
नेवं यतो5नभिज्ञोईस मोहस्योदयवैभवे । 
तत्रापि बुद्धिपूर्व चाबुद्धिपूर्व स्ललक्षणात्‌ ॥ ९८१ ॥ 
कट्दे गये हैं ।। ९७३ ॥ देववश् इस कमे के विपाक से आत्मा किसी एक शरीर को प्राप्त कर इसके ब्य 

उदयरूप भावों को करता है ।। ९७४॥ जसे कि तियंच अवस्था में तियंचों के समान उस पर्याय का 
अनुसरण करनेवाली जो भाव परम्परा होती दे वह वहीं होती है, अन्यत्र नहीं होती ॥ ९७५ ॥ इसी प्रकार 
देव, मनुष्य और नारक के शरीर में अपनी अपनी गति के योग्य भाव होते हैं. जिनका अन्यत्र पाया जाना 
प्रायः असम्भव है ॥ ६७६ ॥ 

शंका--देवादि प्योय केवछ नामकम के उदय से होती हैं फिर यह नामक घाति कर्मों के 
समान जीव के भावों का कारण केसे हो सकता दे ! 

समाधान--यह कदना ठीक है. फिर भी जिस प्रकार चित्रकार चित्र बनाता है उसी प्रकार 
बह नामकर्म भी देवादि के शरीर आदि की रचना करता है । क्योंकि उस्का लक्षण भी यही है ॥ ९७७- 
७७८ ॥ इतने पर भी वहाँ निरन्तर नियम से मोहनीय कमे का उदय रहता है, इसलिये देवादि के शरीर 
की जेसी क्रिया होती है बेसा वहाँ ओद्यिक भाष होता है ॥ ९७९ ॥ 

शंक्ा--जब कि सोदह का उदय नियम से एक धारा में अपने ही आधीन है, बह शरीरादि के 
आधीन नहीं दे तब फिर वह उस उस शरीर की क्रियारूप से नियत है यद्द किस युक्ति से बन 
सकता 

समाधान--ऐसा नहीं है, क्योंकि मोहनीय कम का जो उदय बेभव है ओर उसमें भी वह जो 
अपने छक्षण के अनुसार बुद्धिपूषंक ओर अबुद्धिपूतक दोता है इस विषय में तुम अनभिश्न हो ॥९८०-६८१॥ 
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मोहनान्मोहकमेंक तदू्‌ द्विधा वस्तुतः एथक । 
इड़मोहश्चात्र चारित्रभोहृश्चेति द्विधा स्वतः | ९८२ ॥ 


एकघा त्रिविधा वा स्यात्‌ कर्म मिथ्यात्वसंज्ञकम्‌ । 
क्रोधाद्याधचतुष्क॑ च समेते दृष्टिमोहनम्‌ ॥ ९८३ ॥ 


इड़मोहस्योदयादर्य मिथ्याभावो5स्ति जन्मिनः | 
स स्यादोदयिको नून॑ दुर्वारों दृष्टिधातकः ॥ ९८४ ॥ 


अस्ति प्रक्ृ तिरस्यापि दृष्टिमोहस्य कण! । 
शुद्ध जीवस्य सम्यक्त्य॑ गुणं नयति विक्रियाम्‌ || ९८५ ॥ 


यथा मयादिपानस्य पाकाद बुद्धिव्विमुद्यति । 
श्वेतं शंखादि यद्वस्तु पीत॑ पश्यति विश्रमात्‌ ॥ ९८६॥ 

विशेषाथे--यहाँ ओदयिक भावों के इक्कीस भेदों के प्रसंग से स्व प्रथम चार गतियों के 
स्वरूप का निर्देश किया गया है। चार गति कम जीबविपाकी हैं। इनके उदय से इनमें से जहाँ जिस 
गति नामक का उदय होता है वहाँ बेसे भाव होते हैं। गतिभेद से होनेवाले भाव प्रत्यक्षसिद्ध हें । 
प्रइन यह है कि नामकम अघाति है फिर वह जीव भावों के होने में निमित्त केसे ह्वो सकता है ? इसका 
जो समाधान किया है उसका भाव यह हे कि उस उस गतिनाम कमे के उदय से वह पर्याय मिलती है 
ओर उसमें ममकार ओर अहंकार, या रति ओर अरति का कारण मोहनीय कम है। इस प्रकार एक 
गति से दूसरी गति में स्वभाव भेद का कारण गतिनाम कम दे ओर उसमें अपनत्व या ममत्व का 
प्रयोजक मोहनीय कम है। कर्मों का काये मिला हुआ द्वोता हे। वे परस्पर में एक दूसरे के काय में 
निमित्त होते रहते हैं इसलिये यह सब बन जाता है।॥ ९७३-५९८१ || 

मोहनीय कम की व्युत्पत्ति और उसके भेद-- 

मोहनीय कम का स्वभाव मूर्च्छित करना है. इसलिये वह एक प्रकार का है और वस्तुतः वह 
दो प्रकार का है क्योंकि उसके दर्शनमोहनीय और चारित्रमोहनीय ये दो भेद हैं। ९८२॥ मिशथ्यात्व 
कम एक द्वोकर भी तीन प्रकार का द्वे इसलिये तीन ये ओर आदि के चार क्रोधादिक ये सात 
द्शनमोहनीय हैं ॥ ९८३ ॥ 

विशेषार्थ- यहाँ दशेनमोहनीय के सात भेद बतलाये हैं। इसका कारण यह है कि अनन्तालु- 
बन्धी क्रोध, मान, माया ओर लोभ के उदय में सम्यक्त्व गुण प्रकट नहीं होता। वर्त्वतः ये चारों 
कपाय चारित्रुठश्रोहनीय के ही भेद हैं। यहाँ विवक्षावश ही इन्हें दशनमोहनीय कहा है || ९८२-९.८३ ॥ 

दश नमोहनीय का कार्य-- 

दर्शनमोहनीय के उदय से इस जीब के मिथ्यात्व भाव होता है। यह नियम से औदयिक दै 
और सम्यक्त्व का घातक है। इसका वारण करना बड़ा कठिन है ॥ ९८४ || इस दक्षनमोहनीय कम 
का ऐसा कुछ स्वभाव दे जिससे वह जीब के शुद्ध सम्यक्त्व गुण को विकारों कर देता दे ॥ ९८५ ॥ जिस 
प्रकार मद्रा आदि के पीने पर उसका जो परिपाक होता है उससे बुद्धि मूछिंत होती हे ओर उस 
मूछोषश जो शंख आदि वह्तु सफेद होती दे उसे यह जीब पीछा देखने लगता है।| ९८६॥ उसी प्रकार 


आयकर“ जमा. 
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तथा दशेनमोहस्य कर्मणस्तृदयादिह । 

अपि यावदनात्मीयमात्मीयं मनुते कुटक ॥ ९८७ ॥ 
चापि लुम्पति सम्यक्त्वं दढ़मोहस्योदयों यथा । 
निरुणद्धयात्मनो ज्ञानं ज्ञानस्यावरणोद्यः ॥ ९८८ ॥ 
यथा ज्ञानस्य निर्याशों ज्ञानस्यावरणोदयात्‌ । 

तथा दर्शननिर्णाशो दशेनावरणोदयात्‌ ॥ ६८९ ॥ 

यथा धाराधराकारैगृण्टितस्यांशुमालिनः । 

नाविभांवः प्रकाशस्य द्रव्यादेशात्सतोडपि वा ॥ ९९० ॥ 
यत्पुनज्ञॉनमज्ञानमस्ति रूढिवशादिद । 
तज्नोदयिकमस्त्यस्ति क्षायोपशमिकं किल ॥ ९६१ ॥ 
अस्ति केवलज्ञानं यत्तदावरणावृतम्‌ । 

स्वापूवार्थान्‌ परिच्छेत्त नाल॑ मूछ्ितजन्तुबत्‌ ॥ ९९२ ॥ 
यद्दा स्यादवर्धिज्ञानं ज्ञानं वा स्वान्तपययम । 
नार्थक्रियासमर्थ स्याचत्तदावरणाबृतम्‌ ॥ ९९३ ॥ 
मतिज्ञानं श्रुतज्ञानं तत्तदावरणाइतम्‌ । 

यद्यावतोदयांशैन स्थितं तावदपन्हुतम्‌ ॥ १६४ ॥ 
यत्पुन! केवलज्ञानं व्यक्त सर्वार्थभासकम | 

स एवं क्ञायिकों भावः हृत्स्नखावरणक्षयात्‌ ॥ ९९४ ॥ 
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द्शनमोहनीय कम के उदय से मिथ्यादृष्टि जीव जितने भी अनात्मीय भाव हैं उन्हें आत्मीय मानता 
है ॥ ९८७॥ जिस प्रकार दर्शनमोहनीय का उदय सम्यक्त्व गुण का धात करता है उसी प्रकार ज्लानावरण 
कम का उदय आत्मा के ज्ञान गुण को रोकता हे॥९८८॥ जिस प्रकार ज्ञानावरण कर्म के उदय से 
ज्ञान का नाश होता है उसी प्रकार दशनावरण कम के उदय से दर्शन गुण का घात होता है ॥ ९८०५॥ 
जिस प्रकार मेघों के द्वारा सूय के ढक जाने पर सामान्य से उसके रहते हुए भी उसके प्रकाश का 
आविभीव नहीं होता उसी प्रकार प्रकृत में जानन। चाहिये।| ९५० || ओर जो यहाँ रूढिवश ज्ञान को 
अश्ञान कहा जाता है सो बह ओदयिक नहीं है किन्तु क्षायोपशमिक ही है॥ ९०१ ॥ और जो केबल- 
ज्ञान केवलज्ञानावरण कर्म से आवृत है इसलिये वह मूछित प्राणी के समान स्व ओर अपूर्ब अर्थ को 
जानने में सम नहीं है ॥ ९९२।| अथवा अवधिज्ञान या मनःपययज्ञान अपने अपने आवरण क्रम से 
आबूत रहने पर अपना अपना काय करने में समथ नहीं होते ॥ ९५३ ॥ इसी प्रकार मतिश्ञान और 
श्रुतज्ञान भी अपने अपने आवरण से आच्छादित हैं। उनका आवरणकर्म जितना उदयांशरूप से स्थित 
है उतना बह ज्ञान तिरोहित रहता है | ९९४ ॥ किन्तु जो केवलज्ञान है वह व्यक्तरूपसे सब पदार्थों का 
प्रकाशक हे । बह अपने सब आवरण करनेवाले कर्मों के क्षय से होता दे इसलिये झ्ञानों में वही शायिक 
भाव है ॥ ९०५ | 


३१० पराध्यायो 


कर्माण्यष्टी प्रसिद्धानि मूलमात्रतया एथक । 
अश्चत्वारिंशच्छतं कर्माण्युत्तरसंज्ञया ॥ ९६६ ॥ 


उत्तरोत्तभेदेश्व लोकासंख्यातमात्रकम्‌ । 

शक्तितो5नन्तसंज्नं च सबेकर्मकदम्बकम्‌ ।। ९९७ ॥ 

तत्र घातीनि चत्वारि कर्माण्यन्वर्थसंज्ञया । 

घातकत्वाद्‌ गुणानां हि जीवस्येवेति वाक्स्मृतिः ॥ ६९८ ॥ 


ततः शेष चतुष्क स्यात्‌ कर्माधातिविवक्षया | 
गुणानां घातकाभावशक्तेरप्यात्मशक्तिवत्‌ ॥ ९९९ | 


ह विशेषाथ--यहाँ प्रसंग से दशानमोहनीय, ज्ञानावरण ओर दशनावरण कम के कार्यों का 
निदृश किया गया है। दशनमोहनीय का कास मूछिंत करना दे। इससे जीव को स्वपर का विवेक 
नहीं रहता । जसे पीलिया रोगवाले को सफेद झंख पीछा दिखाई देता दे या पागल आदमी को माता 
ओर ख्ी में अन्तर नहीं दिखाई देता या कड़बी तूँबड़ी के संयोग से दूध कड़वा दो जाता है वेसे ही 
दक्शन मोहनीय के निमित्त से जीव का विवेक लुप्त दो जाता दे । ऐसा जीब कदाचित्‌ विशेष ज्ञान के 
होने पर ज्ञान के जोर से पदार्थ का विचार तो करता है पर वह यथाथ निर्णय करने में असमर्थ रहता 
है। ज्ञानावरण ओर दशनावरण ये आवरण कम हैं। ये ज्ञीव के ज्ञान ओर दक्ञन गुण को नहीं प्रकट होने 
देते हैं। जीव का स्वभाव केवलज्ञान ओर केवलद्शंन है। इन्हें प्रकट नहीं होने देना इनका काम है। 
मुख्यतया केब्रलज्ञानावरण केत्रछज्ञान को ओर केवलूरशनावरण केब्ररूदशंन को रोकता है। फिर 
भी जीव फे स्वभाव का सवथा घात नहीं हो सकता इसलिये इनके ह्वारा केवलज्ञान और केबलद्शन 
का घात द्वोने पर भी जीव का अति मन्द ज्ञान ओर दल्ञन स्वभाव प्रकट रहता है ज्ञिसे मतिज्ञानावरण 
आदि ओर चक्षुद्शनावरण आदि रोकते दैं। इस प्रकार ज्ञान के पाँच भेद और दर्शन के चार भेद हो 
जाते हैं। इसीलिये क्षायिक ज्ञान ओर क्षायिक दशन पूरे ज्ञानावरण और पूरे दर्शनावरण के अभाव से 
ही होता है अन्यथा नहीं इतना यहाँ विशेष जानना चाहिये ॥ ९८४-९९५ || 


कर्म और उनके भेद-- 


मूल रूप से कम आठ प्रसिद्ध हैं और उनके उत्तर भेद एक सौ अड़तालीस हैं.॥ ९९६॥ उत्त- 
रोचर भेदों को अपेक्षा ये असंड्यात छो$प्रमाण हैं और शक्ति की अपेक्षा सब कम अनन्त हैं || ९०७॥ 
इनमें चर घाति कम हैं। यह इनको साथक संझ्ञ| है क्यों कि ये जीव के अनुजीबी गुणों का घात करते 
हैं, ऐसा भागम है ९९८।| इनसे बचे हुए शेष चार कम अधाति कहलाते हैं। यद्यपि इनमें जीव के 
अनुज्ञीबी गुणों को घातने को शक्ति नहीं दे तो भी इनमें कम शक्ति पाई जाती है ॥| ६९९ ॥ 

पिशेवार्थ --यहां कर्मों फे सेद ओर उनकी घाति व अधाति संज्ञा की चची की गई है| वर्गीकरण 
करके आगम में कर्मों के मूड भेद आठ व उनके उत्तर भेद एक सो अड्डताढीस बताये हैं। जीबों फे 
सब परिणाम असंख्यात छोक प्रमाण होते हैं। इस अपेक्षा से वे सब कम असंख्यात छोकप्रमाण बतछाये 
हैं ओर इन कर्मों की अनुभाग शक्ति अनन्त प्रकार की होती द्वे इस लिये इस अपेक्ष। से उनके अतन्त 
भेद भी द्वो जाते दैैं। ये सब कम घाति ओर अधाति इन दो भागों में बदे हुए हैं । जीब के अनजीवी 
गुणों को घातने के कारण घाति संज्ञ। है ओर इन गुणों को नहीं घातने की अपेक्ष। अधाति संज्ञा है । 
यह कहना कि फिर अधाति कर्मों का कोई काम ही नहीं रहता सो यद बात भी नदीं है । वे जीव के 
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दूसरा अध्याय ३११ 
एवमथवशान्नूनं सन्‍्त्यनेके गुणाय्रितः । 
गत्यन्तरात्स्पात्कमेत्व॑ चेतनावरणं किल || १००० | 
दशेनावरणेउप्येष क्रमो हेयोउस्ति कमंणि । 
आइतेरविशेषाद्ा चिदूगुशस्यानतिक्रमात्‌ ॥ १००१ ॥ 
एवं च सति सम्यक्त्वे गुणे जीवस्य सवेतः । 
त॑ मोहयति यत्कर्म दृड्मोहारूयं तदुच्यते॥ १००२ ॥ 
नेतत्कर्मापि तत्त॒ल्यमन्तर्भावीति न कचित्‌ | 
तदृद्यावरणादेतदस्ति जात्यन्तरं यत। ॥ १००३ ॥ 
ततः सिद्ध यथा ज्ञानं जीवस्पेकी गुणः स्वतः । 
सम्यक्त्वं च तथा नाम जीवस्थैकी गुशः स्वतः ॥ १००४ ॥ 
प्रथगुदेश एवास्प एथक लक्ष्य च लक्षणम्‌ | 
प्रथर्दड्मोहकर्म स्यादन्तर्भावः कुतो नयात्‌ ॥ १००४ ॥ 
एवं जीवस्य चारित्रं गुणोः्सत्येकः प्रमाणसाद । 
तन्मोहयति यत्कम तत्स्याचारित्रमोहनम्‌ || १००६ ॥ 


अस्ति जीवस्य वीर्यारुयों गुणोःस्त्येकस्तदादिवत । 
तदन्तरयतीहेदमन्तरायं द्वि कमें तत्‌ || १००७ ॥ 


प्रतिजीबी गुणों का घात करते हैं। इस प्रकार कुछ कम कितने हैं. और उन्हें धाति और अघाति संज्ञा 
केसे प्राप्त हुई इसका विचार किया ॥ ९६६-६०९ || 


ज्ञानागराणादि कर्मों का विचार-- 


इस प्रकार अर्थवश आत्मा के अनेक गुण हैं. ओर दूसरा कोई चारा नहीं होने से एक चेतना- 


वबरण कम है।| १००० ॥ दर्शनावरण कम के विषय में भी यही क्रम जानना चाहिये, क्‍यों कि दर्शन भी 
आत्मा का एक गुण है इस छिये उसका आवरण करनेवाला एक कम दे उसमें फरक नहीं पड़ सकता 
॥ १५८०१ ॥ इसी प्रकार जीव का एक सम्यक्त्व गुण है। उसे जो कस सब्र प्रकार से मूच्छित करता दे वह 
दर्शनमोहनीय कद्द लाता है | १००२ ॥ यह कम ज्ञानावरण ओर दर्शनावरण के समान नहीं है, इस लिये 
इसका किसी अन्य कम में अन्तभोाव नहीं होता, क्‍यों कि यद्द उन दोनों आवरण कर्मों से भिन्न जाति का 
है ॥ १००३ ॥ इस्र लिये यह सिद्ध होता है कि जिस प्रकार जीवका स्वभावतः एक ज्ञान गुण है उसी प्रकार 
जीव का रवभावतः एक दक्षन गुण है।। १००४॥ इसका नाम प्रथक्‌ हे, लक्ष्य ओर लक्षण एथक है, 
और दृ्नमोहनीय कम प्रथक है फिर इस कम का किस युक्ति से अन्त्भांव द्वो सकता 
है। १००५॥ इसी प्रकार जीव का प्रमाण सिद्ध एक चारित्र गुण है। उसे जो कम मूर्च्छित करता 
है बह चारित्रमोहनीय कम है ॥ १००६॥ पहले गुणों के समान जीव का एक बीय नाम का गुण दे । 
ससे जो अन्तरित करता दे वह अन्तराय कम है।॥ १००७॥ 





3१४ पत्चाथ्यायो 


एतावदन्न तात्पय यथा ज्ञानं गुणशथितः । 

तथाअनन्ता गुणा ज्ञेया युक्तिस्वानुभवागमात्‌ | १००८॥ 
न गुणः को5पि कस्यापि गुणस्यान्तभेवः क्चित्‌ । 
नाधारो5पि नाघेयो हेतुनोपीह हेतुमान्‌ ॥ १००९॥ 
किन्तु सर्वोषपि स्वात्मीयः स्वात्मीयशक्ति योगतः । 
नानारूपा हनेकेजपि सता सम्मिलिता मिथः | १०१० ॥ 
गुणानां चाप्यनन्तत्वे वागृव्यवहारगौरवात्‌ । 

गुणाः केचिद समुद्दिष्टाः प्रसिद्धाः पूरवेसरिभि! ॥ १०११ ॥ 
यत्पुन! क्चित्‌ कस्यापि सीमाज्ञानमनेकथा । 

मनःपर्ययज्ञानं वा तदद्यं भावयेत्‌ समस्‌॥ १०१२॥ 
तत्तदावरणस्पोच्चे! च्ायोपशमिकत्वतः । 

स्याधथाल जिताड्भावात्‌ स्यादत्राप्यपरा गति; ॥| १०१३ ॥ 
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विशेषार्थ - यहां चार घाति कर्मों की सिद्धि की गई है। जीव के अनन्त गुण हैं। उनमें ज्ञान, 
दशन, सम्यक्त्व, चारित्र और वीये आदि मुख्य हैं। इनमें से ज्ञान को आवृत करनेवाला ज्ञानावरण 
कम है, दशन को आवृत करनेवाला दर्शन|वरण कम है, सम्यक्त्थ और चारित्र को मूच्छित करनेवाला 
मोहनीय कर्म है और वीयादि को अन्तरित करनेवाला अन्तराय कर्म है। ये चार घाति कम हैं। इनके 
उदय से जीब के उक्त गुणों का प्रकाश नहीं होता ॥ १०००-१००७॥ ' 


अनन्त गुणों की तिद्वि-- 


यहां पर इतना ही तात्पय है कि जिस प्रकार आत्मा का ज्ञान गुण हे उसी प्रकार युक्ति, 
स्रानुभव ओर आगम से अनन्त गुण जानने चाहिये ।। १००८ ।॥। कोई भी गुण कहीं किसी दूसरे गुण 
में अन्तभूत नहीं होता । न एक गुण दूसरे गुण का आधार है, न आधेय है, न द्ेतु हे ओर न द्वेतुमान्‌ दी 
दे ॥। १००९ || किन्तु सभी गुण अपनी अपनी शक्ति के योग से स्व॒तन्त्र हैं और वे विविध प्रकार के अनेक 
होकर भी पदाथ के साथ परस्पर में मिले हुए हैं।। १०१० ॥ इस प्रकार यद्यपि गुण अनन्त हैं. तो भी 
पूवराचायों ने बचन व्यवद्यार के गौरव वश कुछ प्रसिद्ध गणों का ही निर्देश किया है ॥ १०११॥ 

विशेषार्थ--यहां अनन्त गुणों की चर्चा करते हुए उनकी स्थिति पर प्रकाश डाछा गया है । गण 
शक्ति विशेष का नाम है । उसमें दूसरी शक्ति वास नहीं करती ओर वह स्वतंत्र होतो द्वे। प्रत्येक द्रव्य में 
ऐसी शक्तियां अनन्त होती हैं॥ १००८-१०११॥ 

अवधिजन्नान और मनःपययज्ञान-- 

जो कहीं किसी के अवधिज्ञान होता है वह अनेक प्रकार का है ओर मनःपर्ययज्ञान भी अनेक 
प्रकार का है | इन दोनों को समान समझना चाहिये ॥ १०१२॥ दोनों ही अपने अपने आवरण कम के 
प्रकृष्ट क्षयोपश्मम से द्दोते है ओर यथा लक्षित भाव के अनुसार इनकी अन्य गति भी होती है ॥ १०१३ ॥ 

विशेषा्थे--अव घिज्ञान का दूसरा नाम मयांदा ज्ञान हे । यह इन्द्रियों की सहायता के बिना 
मर्यादित रूप से पदार्थों को जानता है इस लिये इसे मर्यादा ज्ञान कद्दते हैं। मनःपर्ययज्ञान दूसर के 


दूसशा अध्याय । ३१३ 
मतिश्ञानं अतज्नानमेतन्मात्रं सनातनम्‌ । 


स्याद्या तरतमेभवियेथाहेतुपलब्घिसात ॥१०१४॥ 


शान यद्यावदर्थानामस्ति ग्राहकशक्तिमत्‌ । 
चायोपशमिक तावदस्ति नोदयिक भवेत्‌ ॥१०१४५॥ 
अस्ति प्घावधिज्ञानं हेतोः कुतश्विदन्तरात्‌ । 

ज्ञानं स्यात्सम्यगवधिरन्नानं कुत्सितोडअधि! ॥१०१६॥ 


अस्ति इंधा मतिज्नानं श्रतज्ञानं च स्याद्‌ दिधा | 
सम्यड मिथ्याविशेषाम्यां ज्ञानमज्ञानमित्यपि ॥१०१७॥ 


त्रिषु ज्ञानेषु चेतेषु यत्स्यादज्ञानमर्थंतः 
ज्ायोपशमिक तत्स्यान्न स्पादोदयिक क्चित्‌ ॥१०१८॥ 


मन को विषय करता है | इनके अनेक भेद हैं ओर ये क्रम से अवधिज्ञानावरण और मनःपर्ययशानावरण 
कम के क्षयोपशाम से होते हैं। जीव के जेसे परिणाम होते हैं. तदनुसार इनका सद्भाव और असद्भाव 
पाया जाता है । किसी के द्वोते हैं ओर किसी के नहीं होते। मनःपययज्ञान केबल संयतों के ही होता है । 
उसमें भी सब संयतों के नहीं होता । अवधिज्ञान यथासम्भव चौथे गुणस्थान से पाया जाता है। यह 
भी सबके नहीं होता । फेवलज्ञान धोने पर दूसरे क्षायोपशमिक ज्ञान नहीं रहते। तब एक केवछज्ञान 
होता दे | अवधिज्ञानावरण का क्षयोपश्म तो मिथ्यात्व आदि गुणस्थानों में भी पाया जाता है पर 
वहां इससे उत्पन्न हुए ज्ञान को विभंगज्ञान संज्ञा होती है। अवधिज्ञान की प्राप्ति चारों गतियों में 
सम्भव दे। सब सम्यग्दष्टि देव ओर नारकियों के अवधिज्ञान होता है। शेष देव ओर नारकियों के 
विभंगज्ञान होता है। मनष्य और तिय॑ंचों में यह सब के नहीं होता । यथासम्भव होता है। अवधिज्ञान 
के देशावधि, परमावधि और सर्वावधि ये तीन भेद हैं। मनःपययज्ञान के ऋतमति और विपलमति ये 
दो भेद हैं। परमावधि और सर्वावधि संयतों के ही होता द्ै। ये इन दोनों ज्ञानों की कुछ विशेषताएँ हैं । 
इसी प्रकार आगम से अन्य विशेषताएँ जाननी चाहिये ॥ १०१२-१०१३ | 


मतिन्नान और श्रतज्ञान-- 


मतिश्ञान ओर श्रुतज्ञान ये दोनों छद्मस्थ अवथा में सदा रहते हैँ ओर जेसी कारण सामग्री 
मिलती हे उसके अनुसार हीनाधिक हुआ करते हैं ॥१०१४॥ 


मतिन्नान आदि चारों ज्ञायोप्शमिक हैं-- 


जो ज्ञान जितने अंश में पदार्थों की ग्राहक शक्ति से युक्त दे वह उतने अंश में क्षायोपशमिक है, 
अआोदयिक नहीं दे ॥१०१५॥ 





मति, श्रत और भ्रव्ि दो ग्रकार के हैं-- 


किसी कारण से अवधिशज्ञान दो प्रकार का है। सम्यक्‌ अवधि को ज्ञान कहते हैं ओर 
कुत्सित अवधि अज्ञान कहलाता है ॥१०१६॥ मतिज्ञान दो प्रकार का है ओर श्रुतज्ञान भी दो प्रकार का 
है। सम्यक और मिथ्यारूप विशेषता के कारण ये दोनों ज्ञान और अज्ञान कहे जाते हैं ॥१०१७॥ इन 
न में जो अज्ञान है वह वास्तथ में क्षायोपशमिक है। वह किसी भी हालत में ओद्यिक 
नहीं है ॥१०१८ ह 


भर 


३१४ पराध्यायी 


अस्ति यत्पुनरज्ञानमर्थादीदयिक स्टतस्‌ । 

सदस्ति शुन्यतारूप यथा निरचेतनं वषु। ॥१०१९॥ 
एतावतास्ति यो भावों दृडमोहस्योदयादपि । 
पाकाच्वारित्रमोहस्य स्वो5प्योदयिक! स हि ॥९०२०॥ 
न्यायादप्येवमन्येषां मोहादिघातिकमेणाम्‌ । 
यावांस्तत्रोदयाज्जातो भावो>स्त्यौदयिको5खिल। ॥१०२१॥ 
तत्राप्यस्ति विवेको5यं श्रेयानत्रोदितों यथा । 

बेछृतो मोहजो भावः शेष। सर्वोदषि लोकिकः | १०२२॥ 
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विशेषार्थ-मतिज्ञान, भ्रुतज्ञान और अवधिज्ञान समीचीन और मिथ्या के भेद से दो प्रकार 
के होते हैं । सम्यग्दशन के सद्भाव में ये समीचीन द्वोते हैं अन्यथा मिथ्या होते हैं। जब ये मिथ्या 
होते हैं. तब ये अज्लान कह्दे जाते हैं और सम्यक्त्व के सद्भाव में ज्ञान कद्दे जाते हैं। अज्ञान एक ओद- 
यिक भाव भी है पर यहां अज्ञान पद मिथ्याज्ञान का वाची है, इसलिये इन तीनों ज्ञानों को मिथ्यात्व 
भ्रवस्था में क्षायोपशमिक ही जानना चाहिये ॥१०१६-१०१८॥ 
अज्ञान भाव का निर्देश 


ओर जो अज्लञान भाव दे वह वास्तव में ओदयिक जानना चाहिये। वह चेतना से रहित 
शरीर की तरद्द शुन्यतारूप है ॥९०१९। 

विशेषार्थे--ज्ञानावरण कम के उदय में ज्ञान भाव प्रकट नहीं होता। इसी का नाम अज्ञान- 
भाव है। यहां इसे स्त शरीर की उपसा द्वारा शुस्यतारूप बतछाया गया है। इसका यह आशय 
दे कि जैसे मत शरीर हलन चछन आदि क्रिया से शून्य होता है वैसे ही अज्ञान भाव के रहने पर पदार्थ 
का ज्ञान नहीं होता । तब ज्ञान शक्ति लुप्त रहती दवे। वह प्रकट नहीं होती ॥१०१५९॥ 

अन्य ओदथिक भावों का निर्देश-- | 

इससे यह भी सिद्ध होता है कि द्शनमोहनीय के उदय से ओर चारित्रमोहनीय के उदय से 
जो भाव होता दे वह सब ओदयिक है ||१०२०।॥| इसी न्याय से यद भी निष्कष निकलता है कि मोहनीय 
से लेकर ओर दूसरे जितने भी घाति कम हैं उनके उदय से जो भाव होता है बहू सब ओऔद्यिक 
भाव है ॥१०२१॥ 

विशेषार्थे--यहां अज्ञान के समान अन्य ओऔदयिक भावों का समर्थन किया गया है। कर्मों के 
उदय से जितने भी भाव होते दें वे सब ओदयिक हैं. यह उक्त कथन का तात्पय है। जेसे मिथ्यात्व 
के उदय से मिथ्यात्व भाव होता द्े। चारित्रमोहनीय के उदय से ऋ्रेध, मान, माया, छोभ द्वास्य, रदि 
आदि भाव द्वोते हैं। ज्लानावरण के उदय से अज्ञान भाव होता है। दर्शनावरण के उदय से अद्शंन 
भाव द्ोता है । अन्तराय कम के उदय से अज्ञान, अछाभम, अभोग, अनुपयोग और अबीय भाव होते 
हैं। ये सब कर्म के उदय से होनेवाले भाव हैं । तात्पय यद है कि जो जो कर्म जिस जिस शक्ति का 
घात करते हैं वह शक्ति उस उस कम के उदय में प्रकट नहीं होती ||१०२०-१०२१॥ 

वेक्षत और लोऊिक भाव का निर्देश-- 


पहले जो कुछ कहा है उसमें भी इतना विवेक कर लेना अच्छा है कि मोह कैउदय से जो 
भाव होता दे वह वेकृत भाव है ओर इसके सिवा शेष सब भाव छौकिक है ॥१०२२॥ 


दूसरा अध्याय श्श७ 


स्‌ यथानादिसन्तानाव्‌ कर्मणो5च्छिन्नघारया । 

चारित्रस्य दृशश्च स्यान्मोहस्यास्त्युदयाचिचतः ॥१०२३॥ 
तत्रोल्लेखो यथात्तत्र इड़मोहस्यपोदये सति। 
तत्तस्याप्रतिपत्तियाँ मिथ्यापत्तिः शरीरियाम १०२४॥ 
भर्थादात्मप्रदेशेषु कालुष्यं दग्विपययात्‌ । 


तत्स्यात्परिणतिमात्र॑ मिथ्याजात्यनतिक्रमात्‌ ॥१०२५॥ 
तत्र सामान्यमात्रत्वादस्ति वक्तुमशक्यता । 
ततस्तल्लक्षणं वच्मि संक्षेपाद्‌ बुद्धिपूवंकम ॥१०२६॥ 
निर्विशेषात्मके तत्र न स्याद्वेतोरसिद्धता । 
स्व॒संवेदनसिद्धल्वादुक्तिस्वानुभवागमेः ॥१०२७।॥ 
सर्वंसंसारिजीवानां मिथ्याभावो निरन्‍्तरम । 
स्याद्रिशषोपयोगीह केपाश्ित्‌ संज्िनां मन। ॥१०२८॥ 


घिशेषार्थ-- यहां ओद्‌यिक भावों के दो भेद किये गये हैं--बेकत और छोकिक। मोददनीय 
कम के निमित्त से चारित्र ओर सम्यवत्व गुण में विकार आता है वे विक्ृत रूप में अपना कार्य करने 
लगते हैं किन्तु शेष घाति कर्मों के निमित्त से ज्ञान, दशन ओर दानादि में विकार न आकर वे शक्तियां 
अपना काम नहीं कर पातीं । इसी से मोहनीय के उदय से होनेबाले भात्रों को वेकेत भाव कहा है और 
होष कर्मों के उदय से होनेवाले भावों को छोकिक भाव कहद्दा है ॥।१०२२॥ 
वेक्ृत भाव का खुलाता-- 


दर्शनमोहनीय ओर चारित्रमोहनीय कम की सनन्‍्तान अनादि काल से अच्छिन्न रूप से आ 
रही हे। उसके उदय से आत्मा के यह बकूत भाव होता है ।१९०२३॥ शाख्ानुसार इसके विषय में ऐसा 
उतलेख हे कि दशनमोहनीय का उदय होने पर जीवों को तत्त्तों की सम्यक्‌ पभ्रतिपत्ति नहीं होती या 
बविपतीत प्रतिपत्ति होती है ॥१०२५॥ अथोत्‌ सम्यग्द्शन को विपरीत परिणति हो जाने से आत्मप्रदेशों 
में कलुषता उत्पन्न दो जाती दे जो आत्मा की मिथ्यात्वरूप एक परिणति है ॥१०२५॥ 

विशेषार्थ--बेकत भाव का निर्देश करते हुए यहां दश्शनमोदहनीय के उदय से होनेवाले बेक़ृत 
भाव का प्रमुखता से निर्देश किया हे | सम्यक्तत्त्र आत्मा का गुण है। इसके प्रकट रहते हुए स्वभावतः 
आत्मा का उपयोग समीचीन होता है, तब वह प्रत्येक पदार्थ की जाति, उसकी स्वतंत्रता और उसकी काये 
मयादा को भले प्रकार जानता है | इसमें उसे किसी प्रकार का श्रम नहीं होता । किन्तु दशैनमोहनीय 
के उदय से इस गुण के विकारी हो जाने पर उसे पदार्थ के विषय की ऐसी प्रतीति नहीं होती । वह 
या तो पदार्थ को विपरीतरूप से श्रद्धान करने छगता है या अतर्व का श्रद्धान करने छगता है। यह सब 
इस विकारी भाव का माद्दात्म्य है ॥१०२३-१०२५॥ 

बंह मिथ्याटत्॒ सामान्यमात्र है इसलिये उसका कथन करना शक्य नहीं है, अतः संक्षेप में 
बुद्धिपू्वंक दोनेबाले मिथ्य।त्वका लक्षण कहते हैं ॥१०२६॥ सामान्य मिध्यात्व की हेतु से सिद्धि नहीं की 
जा सकती ऐसा कहना ठीक नहीं है, क्‍यों कि वह स्वसंवेदन प्रत्यक्ष से सिद्ध हे | तथा युक्ति, स्वानुभव और 
आगम से भी उसकी सिद्धि होती है ।१०२५। सब संसारी जीवों के निरन्तर मिथ्याभाव रहता है। 


३१६ पश्थाध्यायी 


तेषां वा संन्निनां नूनमस्त्यनवस्थितं मनः । 
कदाचित सोपयोगि स्पान्मिथ्याभावाथेभू मिषु ॥१०२९॥ 


ततो न्‍्यायागतों जन्तोर्मिथ्याभावो निसगेतः । 
दृड्मोहस्योदयादेव वतते वा श्रवाहेवत्‌ ॥१०३०॥ 


कार्य तदुदयस्योच्चेः प्रत्यचात्सिद्वमेव यत्‌ । 
स्तरूपानुपलब्धिः स्यादन्यथा कथमात्मन; ॥१०३१॥ 


स्वरूपानुपलब्धी तु बन्धः स्यात्‌ कर्मणों महांन्‌ । 
अऋतन्रेत शक्तिमात्र तु वेद्तिव्यं सुदष्टिभिः ॥१०३२॥ 


प्रसिद्धेरपि भास्वद्धिरल दृष्टान्तकीटिमिः । 
अत्रेत्थमेवमेवं स्थादलड्ध्या वस्तुशक्तयः ॥१०३३॥ 


सर्वे जीवमया भावा दृश्टान्तो बन्धसाधकः । 
एकत्र व्यापक! कस्मादन्यत्राव्यापकः कथम्‌ ॥१०३४॥ 


अथ तत्रापि केपाशित संज्िनां बुद्धिपूवकः । 
मिथ्याभावों गृद्दीतारूयों मिथ्यार्थाक्रतिसंस्थितः ॥१०३५॥ 


अर्थादेकत्रिध! स स्याज्जातेरनतिक्रमादिह | 
लोकासंख्यातमात्रः स्यादालापापेच्रयापि च ॥१०३६॥ 


तथापि किन्हीं संज्ञी जीवों का मन इस विषय में विशेष उपयोगी होता हे ।॥१०२८॥ अथवा उन संझ्ी 
जीबों का सन नियम से अनवस्थित रद्दता दे अतः बह मिथ्या भावों के विषय में कदाचित्‌ उपयोगी 
होता हे १०२९।॥| इसलिये यह बात न्याय से श्राप्त हे कि संसारी जीव के मिथ्याभाष स्वभात्र से होता दे । 
अथवा दशनमोहनीय के उदय से ही उसका प्रवाह चालू है | १०३०॥ दज्येनममोहनोय के उदय का काथे 
प्रत्यक्ष से ही सिद्ध हे। अन्यथा आत्माकों स्तर की अनुपलब्धि केसे होती है ॥१०३९॥ ओर 
स्वरूपकी अनुपलछब्धि होने पर कर्म का महान्‌ बन्ध दोता दै। इसमें ऐसी शक्ति हे यह बात 
सम्यग्दृष्टियों को जान लेना चाहिये।॥१०३२॥ इस विषय में प्रसिद्ध ओर वस्तु को स्पष्ट करनेबाले 
करोड़ों दृष्टान्तों के देने से कया प्रयोजन, क्‍योंकि मिथ्यात्व का स्त्रभांव ही ऐसा दे इसमें जरा भी सन्वेदद 
नहीं। यह स्पष्ट दे कि वस्तु की शक्तियां अलूुध्य होती हैं ॥१०३३॥ 
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' शंका--सब भाव जीवमय हैं. और दृष्टान्त बन्ध का साधक है। फिर यह एक जगह क्‍यों तो 
व्यापक है ओर दूसरी जगह क्‍यों अव्यापक हे ! 


समाधान--वह| भी किन्हीं संज्ी जीदों के बुद्धि पूजेक गृदीत नाम का मिथ्याभाव होता है जो 
पदार्थों के मिथ्या आकार को लिये हुए स्थित हे ॥१०३४-१०३५॥ वास्तव में वह अपनी जाति को न 
त्यागते हुए एक प्रद्मार का है फिर भी आलाप--विज्ेष की अपेक्षा वह असंसझ्यात छोर प्रमाण 


दूसरा अध्याय ११७ 


आलापो5प्येकजातियों नानारूपो5प्यनेकघा । 
एकान्तो विपरीतश्च यथेत्यादिक्रमादिह | १०३७॥ 


अथवा शक्तितो5नन्तो मिथ्याभावों निसगेतः। 
यस्मादेकैकमालापं प्रत्यनन्ताश्व शक्तयः ॥१०३८॥ 


जघन्यमध्यमोत्कृष्टमावे्वा परिणामिनः । 

शक्ति भेदात्यषणं यावदुन्मज्जन्ति पुनः एथक ॥१०३९॥ 
कारु काह' स्वकायत्वाह्नन्धकायं पुन! च्षणात्‌ । 
निमज्जन्ति पुनश्वान्ये प्रोन्मज्जन्ति यथोदयात्‌ ॥१०४०॥ 
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है ॥१०३६॥ उसमें भी जो आलाप एक जाति का है वह भी नानारूप होकर अनेक प्रकार का है। जेसे 
एकान्त सिथ्यार्व और विपरीत सिथ्यात्व आदि | इसी प्रकार ओर भाव भी जानने चाहिये ॥| १०३७ ॥ 
अथवा शक्ति की अपेक्षा मिथ्या भाव स्वभाव से अनन्तरूप है, क्‍यों कि प्रत्येक आछाप के प्रति अनन्त 
शक्त्यंश द्वोते हैं।। १०३८ ॥ जघन्य, मध्यम ओर उत्कृष्ट रूप से शक्ति भेद से परिणमन करते हुए वे भात्र 
प्रत्येक समय में प्रथक्‌ रूप से उद्त होते हैं और अपना काये द्ोने से बन्ध कार्य करके अस्त द्वो जाते हैं । 
फिर उदयानुसार अन्य भाव उदित होते हैं ।।१०३९-१०४० ॥ 

विशेषार्थ--यहदां मिथ्यात्व की सिद्धि और उसके काये पर प्रकाश डाला गया है। ज्ञीव का 
स्वभाव ज्ञान दे ओर ज्ञान का कार्य यथार्थ रूप से पदाथ को जानना है। किन्तु संसारी जीब की स्थिति 
इससे विलक्षण द्वो रही हे। वह विवेकभ्रष्ट हो रहा हे। कारण का निर्देश करते हुए आचारयो ने 
विवेक भ्रष्ट होने का कारण मिथ्यात्व को बतलछाया है। यह मिथ्यात्व इसके अनादि कार से लगा चछा 
आ रहा है। यह किसी ने किया नहीं हे । दशनमोहनीय इसका कारण है अवश्य पर वह प्रति समय की 
होनेवाली पर्याय में ही निमित्त दे । वह है तो सब संसारी जाबों के पर संज्ञियों के मनके निमित्त से 
इसकी विशेष प्रवृत्ति देखी जाती हे । वे मन के द्वारा नाना प्रकार के विकल्प किया करते हैं। उनमें कुछ 
तो सदूभूत पदार्थ के आश्रित होते हैँ ओर कुछ स्वेथा काल्पनिक द्वोते हैं। जो काल्पनिक भाव 
दोते हैं। वे तो मिथ्यारूप हैं ही किन्तु जो सदूभूत पदार्थ के आश्रित दवोते हैं बे भी एकान्त- 
पने को, विपरीतपने को और संशय आदि को छिये हुए होते हैं । इस लिये यह मिथ्या भाव जाति की 
अपेक्षा एक ट्वोकर भी असंख्यात ओर अनन्त प्रकार का हो जाता है। अपने उत्तर भेदों की अपेक्षा 
असंख्यात प्रकार का दे ओर पयोय क्रम की अपेक्षा अनन्त प्रकार का है। यह प्रति समय होता है और 
एक समय के बाद अस्त हो जाता हे | पुनः दूसरे समय में दूसरा भाव होता है । यह पर है, क्‍यों कि 
निमित्त से होता है इस लिये बन्ध का प्रयोजक माना गया हे । मुख्यतया इसी के कारण जीब संसार में 
परिभ्रमण कर रहा है | इसके कारण जीव को अपने स्वरूप की उपलब्धि नहीं होती | स्वरूप की उपलब्धि 
नहीं होने देना ही इसका सबसे बड़ा कार्य है। भाव तो जीव में ओर भी होते हैं. ओर वे नेमित्तिक भी 
माने गये हैं पर वे बन्ध के प्रयोज्ञक नहीं माने गये हैं। बन्ध के प्रयोजक मिथ्याभाव और कषाय ही . 
माने गये हैं। बन्घ की व्याप्ति इन्हीं के साथ दे अन्य के साथ नहीं । ज्ञान में समीचीनता और असमी- 
व्वीनता भी इसी मिथ्यात्व के कारण आती दे । यह व्यामोद्द के कारण हंसते हुए को रुछाता है और रोहे 
हुए को हंसाता दे। चतुर्गति में परिभ्रमण करना इसका काय दे। इसके कारण जीब स्वरूप को भूछ कर 
पर में स्व की कल्पना कर रहा दे । घर स्री आदि के छूट जाने पर भी जीव यदि विवेकी नहीं हो पाता 
तो इसका कारण भी एकमात्र यही दे । बाह्य प्रवुत्तिवश छोग साधु ओर उत्कृष्ट तपर्त्री होते हुए देखे 


१९८ पत्लाध्यायी 


बुद्धिपूवकमिथ्याल लक्षणाललकज्षितं यथा | 
जीवादीनामश्रद्धानं श्रद्धानं वा विपर्यात्‌ ॥१०४१॥ 


बर्मान्तरितद्रार्थाः प्रागेत्रात्रापि दर्शिताः | 
नित्यं जिनोदितैवाक्यिज्ञातुं शक्या न चान्यथा ॥१०४२॥ 


दर्शितेष्वपि तेषुच्चैजैने! स्याद्रादमिः स्फूटम 
न स्वीकरोति तानेव मिथ्याकर्मोदयादपि ॥१०४३॥ 


ज्ञानानन्दों यथा स्यातां मुक्तात्मनो यदन्वयात्‌ | 
विनाप्यक्षशरीरेभ्यः प्रोक्तमस्त्यस्ति वा न वा॥ १०४४ ॥ 


स्व॒तःसिद्धानि द्रव्याणि जीवादीनि किलेति पट । 
प्रोक्तं जैनागमे यत्तत्स्याद्वा नेच्छेदनात्मवित्‌ ॥ १०४४५॥ 


नित्यानित्यात्मक तखमेक चेकपदे च यत्‌ । 

स्पाद्वा नेति विरुद्धत्वात्‌ संशयं कुरुते कुंडक | १०४६ ॥ 
जाते हैं. पर इसकी गांठ न खुलने पर उनका वह सब क्रियाधम वेकार जाता है। यह भीतर की सबसे 
बड़ी गांठ है। यह श्राणी भीतर और बाहर विविध प्रकार की गांठों से जकड़ा हुआ है.। उनका खुलना बड़ा 
कठिन द्वो रहा है। मिथ्यात्वी खाधु पद को लेने के बाद भी अहंकार करता है। बह अपने क्रि्या को ही 
बहुत बड़ा मानता है । वह मानता दे. कि संसार की सब व्यवस्थाएं मुकसे ही छेनी चाहिये। सब आकर 
मुझे नमस्कार करें । यह सब क्या है ? एक मात्र सिथ्यात्व का ही परिणाम है। जीव तो सोचता दे कि 
मैं बड़ा हूँ, मेरा यह अधिकार है, धर्म को मैं ही पाल सकता हूं | ये विचारे पामर निज्ृष्ट कम करनेवाले 
हैं । भला ये धमम को कैसे घारण कर सकते हैं। सो ऐसा सोचता भी मिथ्यात्व है। इस मिथ्यात्व का 
बहुत बड़ा राज्य है। जिसने इस पर विजय पाली उसने सब पर विशज्वय पाली और जिसमें यह शेष हे 
बह ओर सब कुछ करके भी कुछ नहीं कर पा रहा दे ऐसा यहां समझना चाहिये ॥ १०२६-१०४० 0 


बुद्धिपूवक मिथ्याल का दृष्टान्तपूर्षक खुलाधा-- 


बुद्धिपू्वेक मिथ्यात्व का जो लक्षण किया गया हे बह इस प्रकार हे कि जीवादि पदार्थों का 
श्रद्धान नहीं होना या उनका विपरीत श्रद्धान होना ॥ १०४१ ॥ सूक्ष्म, अन्तरित और दूरवर्ती पदार्थ इसी 
प्रन्थ में पदले दिखला आये हैं। उनका ज्ञान जिनदेव के द्वारा कद्दे गये बचनों से किया जा सकता है 
अन्य प्रकार से नहीं॥ १०४२॥ यद्यपि स्याद्वादी जनाचार्यों ने उनको अच्छी तरह स्पष्ट रीति से 
दिखलाया दे तो भी मिध्यादृष्टि जीब मिथ्यात्व कर्म के उदय वश उन्हें नहीं स्त्रीकार करता है 
१०४३ ॥ इसी प्रकार वद विचार करता है कि शास्त्र में कद्ा दे कि ज्ञान और आनन्द इन्द्रिय और 
शरीर के बिना भी अन्वय रूप से मुक्तात्मा के पाये जाते हैं. सो यह ठोह दे कि नहीं है।। १०४४ ॥ वह 
यह भी सोचता दे कि जीवादिक छह द्रव्य स्वतःसिद्ध हैं. यद जो झा्र में कदा। गया है वह ठीक है या 
नहीं दे ॥ १०४५॥ इसी प्रकार पदार्थ नित्यानित्यात्म दे ऐसा जो कदा गया है सो एक पद्माथ में परस्पर 
विरोधी द्ोने से वे रहते हैँ या नहीं रहते ऐता भी बहू संराय करता है ॥ १०४६ ॥ और भी उसके जो 
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अप्यनात्मीयमावेषु यावश्नोक्मंकम तु । 
अदमात्मेति बुद्धि्या दृडमोहस्य विजुम्मितम्‌ ॥ १०४७ ॥ 


अदेवे देवबुद्धि! स्यादगुरो गुरुधीरिद । 
अधर्म घमंवज्ञ्ञानं दृ्मोहस्यानुशासनात्‌ || १०४६ ॥ 
धनधान्यसुताद्यर्थ मिथ्यादेयं दुराशयः । 
सेवते क्ुत्सितं कमे कर्याद्रा मोहशासनात्‌ ॥ १०४९ ॥ 


अनास्मीय भाव कम ओर नोकम में में आत्मा हूं ऐसी बुद्धि होती हे बह द्शनमोहनीय की कर।मात 
है॥ १०४३ ।॥ इसी प्रकार इसके दश्नमोहनीय के उदय से अदेब में देव बुद्धि, अगुरु में गुरु बुद्धि और 
अधम में धर्म बुद्धि होती है १०४८॥ मिथ्यादृष्टि ज्षीग मोहबश धन, धान्य और पृत्रादि की प्राप्ति के 
ढिये मिथ्या देवों की उपासना करता है और नाना प्रकार के कुत्सित कम करता है॥ १०४९ ॥ 
विशेष/थे--यहां बुद्धि पूवंक मिथ्यात्व के स्वरूप पर भ्रकाश डालते हुए मिथ्यात्वी के इस 
कारण से कैसी परिणति होती दे यह बतछाया गया हे । मिथ्यात्व के रहते हुए जो विविध प्रकार की 
अ्रान्तियां होती हैं बह बुद्धिपूवंक मिथ्यात्व है । या पूर्व का अथ कारण है इस लिये इसका यह भी अभि- 
प्राय है कि ज्ञिन असत्‌ विचारों को बुद्धि से हितावद मान कर यह जीव स्वीकार करता है वह बुद्धि 
पूवेक मिथ्यात्व है । यह जीव जीवादि पदार्थों के यथाथे स्वरूप को तो नहीं जान सकता किन्तु उनको 
बुद्धि द्वारा अन्यथा ही मानता रहता है। कभी यह कुछ सोचता है ओर कभी कुछ । इसकी बुद्धि प्रत्येक 
पदाथ के स्वतंत्र अस्तित्व का विश्वास ही नहीं करती । आगम में सूक्ष्मादि पदार्थों का जेसा स्वरूप 
बतलाया है वह उसे प्रतिभासित ही नहीं होता । पदथ द्रव्यदृष्टि से नित्य और पयोयदृष्टि से अनित्य 
है इसमें भी उसे संशय बना रद्दता है। वह सोचता हे कि आलुम्बन से तो सुख देखा जाता है । भोजन 
करने से सुख मिलता है, विषय सेवन करने से सुख मिलता है पर बिना आलूम्बन के सुख मित्षता होगा 
यह कैसे सम्भव हे । ज्ञान की प्रवृत्ति भी इन्द्रियों के द्वारा देखी जाती है । जिसे आंख हे वही देखता हे, 
कानवाला ही सुनता हे । पर जिसे आंख ओर कान नहीं है वह भरा क्‍या देख सुन सकता दे ? मुक्त 
जीब के ज्ञान ओर सुख होता हे यह केवल कल्पना है । वह शरीर से आत्मा के पराथक्य को भी नहीं 
समझ पाता । शरीर के दुबले होने पर अपने को दुबछा मानता है। उसके गोरे होने पर अपने को गोरा 
मानता हे । झूठ सच बोल कर लोभ ओर भमोहवश् सम्पत्ति का अजन कर लेने पर इसे पुण्य का फल 
मानता है। ये नीच हैं, ये ऊंच हैं ऐसी छोकिक व्यवस्था को अपनी मानता हे ओर इसके आधार से 
यह धर्म को धारण कर सकता हे यह नहीं कर सकता ऐसा मानता हे | देव, ओर गुरु ये आत्मा की ही 
विविध अवस्थाएं हैं । धर्म भी वस्तु का स्वभाव है ! जीव में रागादि विकार का नाम ही अधम है ओर 
बिकार का त्याग होकर स्वरूप की प्राप्ति ही धरम हे। गुरु ओर देव संज्ञा इसी के कारण मिलती है। 
जीवन में पूर्ण स्वावलम्बन के अभ्यासी का नाम गुरु है ओर ज्ञिसका यह अभ्यास पूरा होकर जीवन में 
स्वावलम्बन आ गया है उसी की देव संज्ञा हे । किन्तु संसारी जीव भोतिक: प्रकोभनवश या वस्तु स्वरूप 
का यथार्थ ज्ञान न होने से अदेव को देव मानता है, अगुरु को गुरु मानता है ओर अधर्म को घर्म मानता 
हे । लोक में जो विविध प्रकार के देव, विविध प्रकार के गुरु ओर विविध प्रकार के धम सुने जाते हैं वह 
सब इसी मिथ्यात्व का परिणाम है। राग, द्वेष ओर मोह आत्मा का स्वभाव नहीं है । फिर भी छोक में 
रागी, ढंषी ओर सोद्दी विविध प्रकार के देव माने जाते हैं। ऐसे ही विश्व के परिभ्रह का संचय करनेवादे 
शुरु माने जाते हैं । धर्म की तो बात द्वी मत पूछिये । इसने जितना विक्रृत रूप ले छिया है। शायद दी 
संसार में दूसरे किसी तत्त्व की मान्यता में इतना विकार आया होगा । जो धर्म ओर अधम के भेद को 
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सिद्धमेतश्रु ते भावाः प्रोक्ता येअपि गतिच्छलाद | 
अर्थादौदयिकास्तेडपि भोदद्वेतोदयात्परम्‌ ॥ १०४० ॥ 
यत्र कुत्रापि वान्यत्र रागांशों बुद्धिपूवेकः । 

स स्थ्यद्‌ देविष्यमोहस्य पाकाह्वान्यतमोदयात्‌ || १०४१ ॥ 
एवमोदयिका भावाश्चत्वारों गतिसंश्रिताः | 

केवलं बन्धकर्तारों मोहकमोंदयात्मकाः ॥ १०५२ ॥ 
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नहीं जानते वे तो गलत मार्ग पर चल ही रहे हैं किन्तु जिन्हें समीचीन धर्म को समझने के साधन प्राप्त 
हैं वे भी अज्ञान में डूबे हुए हैं। उन्होंने भी बाह्य क्रियाकाण्ड ओर नाना प्रकार की दूषित मान्यताओं 
को धर्मं मान लिया है । दूसरों से पुत्रादिक की प्राप्ति होती है ऐसी कल्पना भी लोक में रूढ़ हो गई हे। 
इसके छिये कोई मिथ्या देवों की व गुरुओं की उपासना करते हैं, कोई शासन देववाओं की स्थापना कर 
सनकी उपासना करते हैं और कोई अरिहन्त की प्रतिमाओं तक की उपासना करते हैं। इसमें पण्डित 
मूख सब सम्मिलित हैं। इसके विरोध में आवाज्ञ उठाना भी कठिन हो रहा है। जो ऐसे पाखण्ड को 
निमूल करने का प्रयत्न करते हैं उन्हें सताया जाता है, तिरस्कृत किया जाता है। मिथ्यात्व का कितना 
बड़ा माहात्म्य है यह विचेकी को अनुभव करने की वस्तु हे। ऐसा यह मिथ्यात्व का माहात्म्य दे जिससे 
विश्व मोहित हो रहा हे ॥ १०४९-१०४५ ॥ 
गति के साथ अन्य ओदयिक्रभाव ओोदयिक क्यों हें इतका खुलाता-- 


इससे यह सिद्ध होता है कि गति के नाम निर्देश द्वारा जो भाव कहे गये हैं. वे ओदयिक तो हैं 
तो भी वे वास्तत्र में दशनमोहनीय ओर चरित्रमोहनीय के उदय से ही ओऔदयिक हैं ॥| १०५० ॥। जहां 
कहीं भी बुद्धिपूर्वक रागांश होता है वह या तो दोनों प्रकार के मोहनीय के उदय से होता दे या उनमें से 
किसी एक के उदय से होता हे ॥| १०५१॥ इस प्रकार गति के आश्रय से चार औदयिक भाव होते हैं । 
किन्तु बन्ध के करनेवाले केबल मोहनीय कम के उदय से होनेवाले भाव हैं| १०४२॥ 


विशेषाथ--पहले ओदयकि भावों का निदश करते हुए चार गतियों का निर्देश कर आये हैं। 
धार गतियां अघाति कम के उदय से होनेवाले भाव हैं । इस लिये पहले यह शंका उठाई थी कि अघाति 
कम तो जीव के गुणों का घात नहीं करते फिर चार गतियों को ओद्यिक भावों में क्‍यों गिनाया है। इस 
शंका का समाधान करते हुए यह बतछलाया गया था कि यद्यपि चारों गतियां नामकम के उदय से प्राप्त होती 
हैं पर गतियों में ममता ओर अहंकार का कारण मोहनीय कम का उदय ही है । इसी से जीव भावों में 
चारों गतियों की परिगणना की गई हे | जीव को संसार में नारक आदि विविध पयौयें मिलती हैं और 
यह जीव उन्हें अपना मान रहा है | यह स्थिति इसकी बिना सोहोदय के नहीं बन सकती । मोहोदय से 
यह चार गति ओर पांच जाति आदि को या तो अपना स्वरूप मानता है या उनमें राग दष करता है, 
इस लिये अघाति कम के उदय से जितनी भी जीव की अवस्थाएँ होती हैं उनकी परिगणना भी जीव 
भाषों में करनी आवश्यक थी | यही सोच कर चार गतियों का निर्देश किया गया है। इससे ऐसे ही 
दूसरे भावों का भी ग्रहण हो जाता है । पर इतना स्पष्ट है कि राग, हप और मोह का कारण मोहनीय 
कम का उदय ही हे, अतः बन्ध का प्रयोजक एकमात्र वद्दी माना गया है। और भाव उससे मिल कर 
ही काम करते हैं। उसके अभाव में कायकारी नहीं माने गये हैं। उदाहरणार्थ गति नाम कर्म का उदय 
क्षीणमोद आदि गुणस्थानों में भी पाया जाता है पर वहां एतश्निमित्तक कर्म का बन्ध' नहीं होता। इस 
छिये जीव भावों को अपेक्षा गतियों में औदयिकता का कारण भमोहनीय कर्म ही है यह सिद्ध होता दै। 
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कपायाश्वापि चत्वारो जीबस्यौदयिकाः स्थूताः । 
क्रोधो मानो5थ माया च लोभश्वेति चतुश्यात्‌ ॥ १०४३ ॥ 


ते चात्मोत्तरमेदेश नामतो5प्यत्र पोडश । 
पश्चविशतिकाश्वापि लोकासंख्यातमात्रका। | १०४४ ॥ 


अथवा शक्तितो5नन्ताः कषाया। कल्मपात्मकाः 
यस्मादेकेकमालापं प्रत्यनन्ताश्व शकतयः ॥ १०४५॥ 
अस्ति जीवस्य चारित्र गुणः शुद्धत्वशक्तिमान्‌ । 
वेक्ृतोईस्ति स चारित्रमोहकमोंदयादिह ॥ १०५६ ॥ 


तस्माचारित्रमोदश्व तद्भेदादू द्विविधों भवेत्‌ । 
पुद्ठलो द्रव्यरूपो5रित भावरुपो5स्ति चिन्मय!॥ १०४५७ ॥ 


अस्त्येक मूतंम॒द्‌ द्रव्यं नाम्ना ख्यातः स पृद्लः । 
बेक्ृतः सो5स्ति चारित्रमोहरूपेण संस्थितः ॥| १०४८ ॥ 


बसे तो नामकर्म भी जीव के प्रतिजीबी गुणों का घातक है पर इस दृष्टि से यद्दां भावों का विचार नहीं 
किया गया है || १०४०-१०४२ ॥ 
कषाय भाव | 

क्रोध, मान, माया ओर छोभ ये चार कषाय भी जीव के ओदयिक भाव जानने चाहिये 
॥ १०४३ ॥ वे अपने उत्तर भेदों की अपेक्षा नाम से सोलह और पद्चीस हैं। वेसे असंख्यात छोकमात्र 
हैं ॥ १०४४ ॥ अथवा शक्ति की अपेक्षा कल्मष रूप वे कपषाय अनन्त हैं क्‍यों कि एक एक आहछाप के प्रति 
अनन्त उक्त्यंश होते हैं।॥ १०४५५ ॥ 

विशेषार्थ--यहां औदयिक भाव के दूसरे भेद चार कषायों का विचार किया जा रहा 
है | चारों कषायों की उत्पत्ति चारित्रमोहनीय के उद्य से होती द्े इस लिये ये ओद्यिक माने गये हैं । 
इनके अनन्तानुबन्धी आदि के क्रम से सोलह ओर इनमें नो नोकषायों के मिछाने पर पश्चीस भेद दवोते हैं । 
ये भेद तो संकेतानुसार कहे गये हैं। तत्त्वतः कषाय परिणामों की अपेक्षा असंख्यात छोकमात्र ओर 
पर्यायों की अपेक्षा अनन्त हैं।॥ १०५३-१०५० ॥ 

चारित्रमो हनीयका कार्य और उसके भेद-- े 

जीव का एक शुद्ध शक्तिरूप चारित्र नामका गुण हे । किन्तु वह संसार दशा में चारित्रमोहनीय 
कम के उदय से विकृत दो रहा है ॥ १०५६ ॥| इसलिए चरित्रमोह द्रव्य ओर भाव के भेद से दो प्रकार का 
दो जाता दे । द्रव्य चारित्रमोह पुद्गछात्मक है और भाव चारित्रमोह चेतन्यरूप है।॥ १०५७॥ 

विशेषार्थ--अनादि काछ से जीब अशुद्ध हे । इससे इसका चारित्र गुण भी अशुद्ध दो रहा दे ! 
इस अशुद्धता का कारण चारित्रमोहनीय कमे दै। इस तरह निमित्तनेमित्तिक सम्बन्ध की अपेक्षा चारित्र 
मोद के दो भेद दो जाते हैं--एक द्रव्य चारित्रमोह और दूसरा भावचारित्र मोह । द्रव्यचारित्रमोद्द कम के 
निमित्त से होनेवाले आत्मा के रागादि परिणाम हैं ऐसा यहाँ समझना चाहिये ॥ १०५६-१०५७॥ 

द्रव्यमोह का निर्देश-- 
एक मूर्सिमान्‌ द्रव्य है जो पुदूगल नाम से प्रसिद्ध है । वह विक्ृत होकर चारित्र मोहरूप से स्थित 
छ१ 
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३५३ पश्चाथ्याथी 


पृथिवीपिण्डहसमान! स्यान्मोह! पोद्ललिको5खिलः | 
पुद॒लः स स्वयं नात्मा मिथो बन्धो दयोरपि ॥ १०४९॥ 


ठिविधस्यापि मोहस्य पौद्गलिकर्य कमंणा । 
उदयादात्मनो भावी भावमोह! स उच्यते | १०६० ॥ 


जले जम्बालवच्ुनं स भावों मलिनों भवेत्‌ | 

बन्धहेतुः स एव स्यादूद्वतश्चाष्टकमंणाम्‌ ॥ १०६१ ॥ 
अपि यावदनर्थानां मूलमेक! स एवं च। 
यस्मादनर्थभूलानां कमेशामादिकारणस्‌ ॥ १०६२ ॥ 


अशुचिर्घातको रौद्रो दुःखं दुःखफलं च सः | 

किमत्र बहुनोक्रेन सर्वासां विपदां पदस ॥ १०६३ ॥ 
है। १०९८॥ सब ही पोद्गलिक मोह प्र्थिवी के पिण्ड के समान दे | वह स्वयं पुदूगलछ है आत्मा नहीं 
है। किन्तु आत्मा और द्रव्यमोहद इन दोनों का बन्ध हो रहा है ॥ १०५६ ॥ 


विशेषार्थ--आत्मा और पुद्गल का अनादि सम्बन्ध है। जीव के प्रति समय जैसे भाव होते हैं 
उनका संस्कार पुदूगछों पर पड़ता है. जो आत्मा से सम्बद्ध होकर स्थित रहते हैं । उनमें एक भेद द्रव्य- 
चारित्र मोह भी हे। यह पुद्गल कर्म रागादि के होने में निमित्त पड़ता हे इसलिए इसको द्रव्यचारित्र 
मोह यह संज्ञा दी है । जेसे प्रथिवी अचेतन ओर मूत होती हे वेसे ही इसे समझना चाहिये। इसका 
ओर आत्मा का अनादि काल से बन्ध होता आ रहा है ओर यह बन्ध तब तक होता रद्देगा जब तक 
उपादान में परिवततेन नहीं हो जायगा ॥॥ १०५८-१०५५ || 


भावमोह और उसका काये-- 


दोनों प्रकार के ही पौदूगलिक मोहनीय कर्म के उदय से आत्मा का जो भाव होता है वह भाव- 
मोह कहा जांता हे ।। १०६० ॥ जल में काई के समान नियम से वह भांवमोह मलीन होता हे और एक 
मात्र वही आंठों कर्मों के बन्ध का द्वेतु है ॥१०६१॥ सब अनर्थों का मूछ भी बही हे, क्योंकि अनर्थों का 
सूछ कारण कर्म दे ओर उनका मुख्य कारण वह भावमोह हे ॥ १०६२॥ वह अशुति है, घातक है, 
रोद्र हे, दुःखरूप है ओर दुःख का फल है। इस विषय में बहुत कहने से क्‍या प्रयोजन ? इतना कहना 
पर्याप्त हे कि वह सब विपत्तियों का स्थान है।! १०६६॥ 

विशेषार्थ--आत्मा में सम्यक्त्व और चारित्र नाम के शुण हैं। इनका सूचित होना ही भाव 
मोद हे | इनके मूर्छित होने में निमित्त द्रव्य मोहनीय कम हैं। यह संज्ञा इसी से दी गई है। जीव के 
. जो प्रति समय बन्ध हो रहा है और वह नाना योनियों में भटक रहा है इसका कारण यह भावमोह ही 
हे | यह सब अनर्थों की जड़ है। जब तक जीव के इसका सद्भाव पाया जाता है तभी तक कर्मों का 
बन्ध होता रहता है। इसके अभाव में जीव संसार बन्धन से मुक्त हो जाता है । इसके अभाष में कुछ 
काछ तक शरीरादि परिग्रह के लगे रहने पर भी जीव का कुछ बिगाड़ नहीं होता। यह दो प्रकार का है 
एक मिथ्यात्व ओर दूसरा राग-दवेष। इन दोनों में मिथ्यात्व की सुख्यता है. क्‍योंकि इसके रहते हुए तो 
इसे जोवन का सन्‍्मागे ही सुमाई नहीं देता । इसके अभाव में जीव सन्‍्मागे का पारखी तो हो जाता है 
पर उस पर चलने के लिए राग-द्ेष का छूटना भी जरूरी है। स्वातन्द्रथ का मार्ग बहुत कठिन है। अपने 


दूसरा अध्याय डर 


कायकारणमप्येष मोहों भावसमाहयः । 

पू्वेबद्धालुवादेन प्रत्यग्रास्वलसंचयात्‌ | १०६४ ॥ 
यदोच्चैः पूर्वंबद्धस्य द्रव्यमोहस्य कर्मणः | 
पाकान्नन्घात्मसवंस्वः कायरूपस्ततो नयाव्‌॥ १०६४ ॥ 
निमित्तमात्रीकृत्योच्चेस्तमागच्छन्ति पूद्लाः । 
झ्ञानावृत्यादिरूपस्थ तस्माद्भावोईस्त कारणम्‌ ॥ १०६६ ॥ 
विशेष; को5प्ययं काय केवल मोहकर्मणः । 
मोहस्यास्यापि बन्धस्य कारणं सवंकर्मणाम्‌ || १०६७ ॥ 
अस्ति सिद्ध ततोअन्योन्यं जीवपुद्गलकर्मणोः 
निमित्तनेमित्तकों भावों यथा कुम्मकुलालयोः ॥ १०६८॥ 
अन्तरंष्व्या कपायाणां कमेणां च परस्परम्‌ | 
निमित्तनैमित्तिको भावः स्यान्न स्याज्ीवकर्मणो! ॥ १०६९ ॥ 


यतस्तत्र स्वयं जीवे निमित्ते सति कर्मणाम्‌ । 
नित्या स्यात्कतेता चेति न्‍्यायन्मोक्षो न कस्यचित्‌ ॥ १०७० ॥ 


को स्वतन्त्र अनुभव किये बिना ओर तदनुकूछ आचरण किये बिना कोई भी इस मार्ग का पथिक नहीं बन 

सकता । बाह्य बाधक कारणों की उत्तनी प्रधानता नहीं जितनी कि मिथ्यात्व ओर राग-हूंष की प्रधानता 
है। इसके सद्भाव में ही अन्य निमित्त होते हैं । अभाव में वे निमित्त ही नहीं रहते इसलिये आचार्यों ने 
इनके त्याग का प्रमुखता से उपदेश दिया हे ॥ १०६०-१०६३ ॥ ह ु व 


भावमोह के कार्यकार॒ए भाव का विचार-- 


यह भावमोह काय भी है ओर कारण भी है । पूच में बाँधे हुए कम के उदय से द्वोता हे 
इसलिये तो काय है ओर नवीन आखस््रव*के बन्ध का देतु हे इसलिए कारण है ॥ १०६४।॥ जिस समय 
यह पूबद्ध द्रव्यमोह कर के प्रकृष्ट उदय से आत्मछाभ करता हे उस समय डस अपेक्षा से वह कार्यरूप 
है। १०६५।॥ ओर इसके निमित्त से ज्ञानावरणादि पुदूगछ आते हैं इसलिये भावमोह कारणरूप दे 
॥ १०६६ ॥| इसके विषय में ऐसी कुछ विशेषता है कि यह काय तो केबछ मोहनीय कम का हे परन्तु 
कारणमातन्र मोहनीय के बन्च का ओर सब कर्मों के बन्धका है ॥ १०६७।॥ इससे यह बात सिद्ध होती हे 
कि जिस प्रकार कुम्हार ओर घट का निमित्त नेमित्तिक भाव हे उसी प्रकार जीब ओर पुदूगछ का पररपर 
निमित्त नेमित्तिक भाव है ॥ १०६८ | अन्तहेष्टि से देखने पर कषाय और कम का ही परस्पर में निमित्त- 
नेमित्तिक भाव है जीब ओर कम का नहीं | १०६५॥ क्योंकि कमंबन्ध में जीवको स्वयं निमित्त मान 
छेने पर जीव सदा ही उसका कर्ता बना रद्देगा फिर कभी भी किसी को मुक्ति नहीं मिलेगी ॥ १०७० ॥| 

विशेषा्थे -- यहाँ भावमोह के कायकारण भाव का विचार किय। गया है। भावमोह जीव का 
विकारी परिणाम है। यह अनिमित्तक नहीं दोता, इसज्षिये तो काय दे ओर संसार की परंपरा इसके 
निमित्त से चलती है इसलिये कारण द्े। उसी समय काय है ओर उसी समय कारण है। पूब॑बद्ध 
कम का कार्य हे ओर नवीन बन्ध का कारण दे । यहाँ निष्कषरूप में जीव ओर कम का कार्यकारण 


३१२४ पतञ्लाध्यायी 


इत्पेवं ते कपायाख्याश्चत्वारो5प्योदयिका। स्थृताः । 
चारित्रस्य गुणस्पास्य पर्याया वेकृतात्मनः ॥ १०७१ ॥ 


लिब्ञान्योदयिकान्येव त्रीणि स्ररीपुत्नपुंसकात । 
भेदाद्वा नोकपायाणां कर्मशामुदयात्‌ किल ॥ १०७२ ॥ 


चारित्रमोहकमेंतद्‌ द्विविधं परमागमात्‌ । 
आध्यं कषायमित्युक्त नोकषायं ट्वितीयकम्‌ || १०७३ ॥ 


तत्रापि नोकपायाख्यं नवधा स्वविधानतः । 
हास्यो र॒त्यरती शोको भीजुगुप्सेति त्रिलिड्रकम्‌ | १०७४ ॥ 


ततश्चारित्रमोहस्य कमंणो द्युदयादू धुवम । 
चारित्रस्य गुणस्यापि भावा वेभाविका अमी ॥ १०७५॥ 
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भाव बतछाया दे पर यह उपचार कथन हे। तत्त्वतः कषायका ओर कम का ही परस्पर में निमित्त- 
नेमित्तिक सम्बन्ध धटित होता है जीव और कम का नहीं, क्योंकि जीव को कम का निमित्त मान लेने 
पर सदा कमें बन्ध को प्राप्त होता हैे। किन्तु किन्हीं के कमंबन्ध होता है ओर किन्हीं के नहीं होता । 
जो संसारी ओर सकषाय हैं. उनके कमबन्ध होता है शेष के नहीं होता इसछिये ये रागद्वष आदिरूप 
परिणाम ही कमबन्ध के कारण हैं यही निष्कर्ष निकछता हे।॥ १०६४-१०७० ॥ 
इस प्रकार वे चारों ही कषाय ओद्यिक जानना चाहिये । वे आत्मा के चारित्र गुण की विभाव 
पर्याय हैं | १०७१ ॥ क्‍ | 
हे विशेषार्थ - पहले ओदयिक भावों में चार कषायों का निर्देश कर आये हैं। यहाँ युक्तिपूवक 
उसी का समर्थेन किया गया हे। ये द्रव्यकम के उदय से तो होते हो हैं. पर द्रव्यवन्ध के भी कारण हैं 
इसलिये इनकी ओद्यिकता सुतरां सिद्ध दे यह उक्त कथन का तात्पय है ॥१०७१॥ 
| तीन वेदों का निर्देश-- 
सत्रीवेद, पुरुषवेद और नपुंसक वेद के भेद से तीनों लिंग औदयिक ही हैं, क्‍योंकि थे नोकषायों 
के अवान्तर भेद खत््रीवेद, पुरुषवेद ओर नपुंसकवेद के उदय से होते हैं || १०७२ ॥ 
चारित्रमोहनीय के भेद--- 
परमागम के अनुसार यह चारित्रमोहनीय कम दो प्रकार का दे--पहछा कषाय और दूसरा 
नोॉकषाय ॥| १०७३ ॥| 
नोकषाय के भेद्‌-- 
उसमें भी नोकषाय अपने भेदों के अनुसार नो प्रकार का हे-हास्य, रति, अरति, शीक, भय, 
जुगुप्सला ओर तीन छिंग ।| १०७४ ॥| इसलिये च।रित्रमोहनीय कम के उदय से होनेबाले ये भाव भी 
चारित्र गुण फे वेभाविक भाव हैं ॥ १०७४ ॥ 
विशेषार्थ--यहाँ चारित्रमोहनीय के भेद दिखल्ाकर नोकषाय के नौ भेद बतछाये गये हैं । 
ख्रीवेद, पुरुषवेद ओर नपुंसकवेद इसी के अवान्तर भेद हैं। जीव के जो ख््रीबेद, धुरुषबेद, और नपुंसक 
वेदरूण परिणाम होते हैं वे इसो नोकषाय के अवान्तरभेद वेद नोकषायों के काय हैं । ये घाति होकर भी 


दूसरा अध्याय शक 


प्रत्येक द्विविधान्येव लिड्लानीह निसगेतः । 
द्रव्यमावविभेदाम्यां सर्वेज्ञाज्ञानतिक्रमात्‌ || १०७६ ॥ 


अस्ति यञ्ञाम कमेंके नानारूपं च चित्रवत । 
पोद्ूगलिकमचिद्रुपं स्थात्युदूगलविपाद्ति यत्‌ | १०७७ ॥| 


आज्भोपाड़ं शरीरं व तद्भेदों स्तो<5प्यभेदवत्‌ । 
तद्विपाकात त्रिलिड्ञानामाकाराः सम्भवन्ति च ॥ १०७८ ॥ 


त्रिलिड्ञाकारसम्पत्तिः काय तन्नामकर्मण! । 
नारित तद्भावलिप्लेषु मनागपि करिष्णुता || १०७९ ॥ 


भाववेदेषु चारित्रमोहकर्माशकोदयः । 
कारणं नूनमेक स्याजेतरस्योद्यः कचित्‌ || १०८० ॥ 


जीवविपाकी कम हैं, इसलिये इन्हें ओदयिक मानने में कोई आपत्ति नहीं है। इनके सिवा रति आदि 
भाव और होते हैं. पर उनकी परिगणना इन्हीं में हो जाती द्टे इसलिये उनका प्रथक्‌ निर्देश नहीं किया दे 
॥ १०७२-१०७५ | 
लिंय के दो भेद और द्वव्यलिंग के कारण का निर्ेश-- 

सवेज्ञ की आज्ञा के अनुसार प्रत्येक लिंग स्वभाव से ही द्रव्यवेद ओर भाववेद के भेद्‌ से दो 
प्रकार के होते हैं ॥ १०७६॥ एक नामकम है। वह चित्रों के समान नाना प्रकार का है, पोद्गलिक है, 
जड़ दे ओर पुद्गलविपाकी है ॥१०७७॥ आंगोपांग ओर दरीर थे उसी के भेद हैं. जो उससे जुदे नहीं हैं । 
इनके उदय से तीन लिंगों के आकार प्राप्त होते हैं ॥ १०७८ ॥ 


विशेषाथ--यहाँ तीनों वेदों के भेदों की चर्चा करके तीनों द्रव्य वेदों के कारण का निर्देश किया 
गया है। बेद के दो भेद दँ--भाववेद ओर द्वव्यवेद । भाववेद जीव का परिणाम दैे। यह वेद 
नोकषाय के उदय से होता है । जिसके होने पर जीव स्वयं अपने को दोषों से आच्छादित करे और 
आजू बाजू की परिस्थिति को भी दोषों से झक दे वह सत्रोवेद है। जिसके होने पर प्राणी का झुकाब 
अच्छे गुणों ओर अच्छे भोगों की ओर रहता है वह पुरुषवेद द्दे ओर जिसके हाने पर प्राणी का स्वभाव 
स्त्री ओर पुरुष दोनों के समान न होऋर अत्यन्त कलुषित होता है वह नयुंसक वेद्‌ है। आगम में इन 
तीनों को क्रमशः कण्डे की अप्नि, तृण की अभि ओर अबा की अम्नि की उपमा दी गई है। द्र॒व्यवेद का 
निमित्त शरीर नामकर्म और आंगोपांग नामकर्म दे। बाह्य चिह्मों की यह संज्ञा है। इसके भी तीन भेद 
हैं। नाम वहो दें जो भाव बेदों के दे । इनका व्युत्पक््यथ दह्टे जो गर्भ को धारण करे वह सत्री, जो बच्चे 
को पैदा करे वह पुरुष ओर जो न पुरुष हो ओर न ख्री द्वो बह नपुंसक ॥ १०७६-१०७३ ॥ 


द्रव्यवेद भाववेद में कार्यकारी नहीं-- 


तीन छिंगों कें आकार का प्राप्त होना नामक का कार्यों दे। यह भावदढिंग में थोड़ा भी 
कफायकारी नहीं है ॥ १०७९ ॥ भाववेद में नियम से एक चारित्रमोहनीय का उदय कारण है, किसी दूसरे 
कम का उदय किसी भी हालत में कारण नहीं है || १०८० ॥ 

विशेषार्थ--ऋम सिद्धान्त के नियमानुसार शरीर नामक्म ओर आंगोपांग नामकर्म का रदय 
झरीरमद्दण के प्रथण समय से होता हे ओर वेदनोकषाय का उदय भव के प्रथम समय से होता है। 


१२६ : पत्माथ्यायी 


रिरंसा द्रव्यनारोणां पुंवेदस्योदयात्‌ किल । 
नारीवेदोदयाहेंद! पुंसां भोगामिलापिता ॥ १०८१ ॥ 
नाल भोगाय नारीणां नापि पुंसामशक्तितः । 
अन्तदेग्धो5स्ति यो भाव! क्लीववेदोदयादिव ।। १०८२ ॥ 
द्रव्यलिज्ञ यथा नाम भावलिड् तथा क्चित्‌ । 
कचिदन्यतमं द्रव्य भावश्चान्यतमो मवेत्‌ ॥| १०८३ ॥ 


यथा दिविजनारीणां नारीबेदो5स्ति नेतरः । 
देवानां चापि सर्वेषां पाकः पुंवेद एवं हि।। १०८४ ॥ 


भोगभूमी च नारीणां नारीबेदी न चेतरः । 
पुंवेद! केवलः पुंसां नान्‍्यो वाउन्योन्यसम्मव! || १०८४ ॥ 


दूसरे एकेन्द्रिय के एकमात्र भाववेद होता हे, द्रव्यवेद नहीं होता इसलिये भाववदेद में द्र॒व्यवेद को कारण 
मानना उचित नहीं हे । इन दोनों की कार्यकारण भाव को व्याप्ति नहीं बनती यह उक्त कथन का तातपय 
है॥ १०७९-१०८० ॥। 


बैदों के कार्य-- 


पुरुषबेद के उदय से श्लियों के साथ रमण करने की इच्छा होती है । खत्रीवेद के उदय से पुरुषों 
के साथ भोग भोगने को अभिलाषा होती है ओर जो शक्तिरहित होने से न तो ख्रियों के साथ भोग 
भोग सकता दे और न पुरुषों के साथ भोग भांग सता है. किन्तु भीतर ही भीतर जछता रहता है. वह 
नपुंसकवेद दे । बह नपुंसकवेद के उदय से हं।ता हैं ॥ १०८१-१०८२॥ 


विशेषार्थ--यहाँ तीनों वेदों का काय बतलाया गया हैे। यह उपचारित कथन है। इसे 
ताक्ष्विक मानने में अनेक दं।प आते हैं। रमण करने की इच्छा रति कम का काय है वेद का नहीं। वेद 
के कार्य हम पहले बतला आये हैं। छोक में ऐसे भो मनुष्य मिलते हैं जो स्लियों के साथ भी संयोग करते 
हैं ओर पुरुषों के साथ भी ओर ऐसी ख्तलरियाँ भी मिलती हैं जो दोनों प्रकार से अपनी ढिप्सा शान्त करती 
हैं। इसके सिवा जड़ पदार्थों से भी इच्छा दठृप्ति करनेवाले सत्री पुरुष देखे जाते हैं। आज्ञकल तो ऐसे 
साधनों का निर्माण हो गया दे जिससे बिना स्त्री एुरुप की सद्यायता के रसण करने की प्रवृत्ति देखी जाती 
है । इसलिये ऐसे कथन को ख्रीवेद आदि का काय बताना उचित नहीं हे। जहाँ वेदवेषम्य हे बहाँ तो 
ये छक्षण बिल्कुल ही घटित नहीं होते । ये छक्षण थोड़े बहुत द्रव्य के साथ साम्य अवश्य रखते हैं पर 
इन्हें भाववेद का लक्षण बतलछाना उचित नहीं हैं| भाववेद के लक्षण जीवकाण्ड की बेदमागंणा में बतलाये 
गये हैं जिनका हम पहले निर्देश कर आये है। वे ही उचित हैं | १०८१-१०८२ ॥ 


कहां द्रव्यवेद और भाषवेद का साम्य हे और कहां वेपम्य हे इस बात का निर्देश-- 
कहीं पर जेस। द्रव्यलिंग दोता दूं बेसा द्वी भावलिंग होता है। कहीं पर द्रव्यलिंग दूसरा होता है 
कौर भावलिंग दूसरा दोता हे ॥ १०५३ ॥ खुछासा इस प्रकार हे--देब स्त्रियों के स्त्रीवेद ही होता दे 


अन्य वेद नहीं होता । इसी प्रकार सभी देवोंके भी पुदुष वेद हो होता है।१०८४॥ भोगभूमि में 
छ्लियोंके ब्लोवेद हो होता दे अन्य वेद नहीं होता ओर पुरुषों के पुरुष बेद दो द्वोता है अन्य बेद नहीं 





दूसरा अध्याय ३२७ 
नारकाणां च सर्वेपां वेदशैकों नपुंसक! | 
द्रव्यतों भावतश्रापि न ख्रीवेदो न वा पुमान्‌ ॥ १०८६ ॥ 
तियंग्जाती च सर्वेषां एकाज्ञाणां नपुंसकः । 
वेदों विकलत्रयाणां क्लीब१ स्यात्‌ केवल! किल ॥ १०८७ ॥ 
पश्चाक्षासंज्ञिनां चापि तिरथां स्यान्नपुंसकः | 
द्रव्यतोी भावतश्चापि वेदों नान्‍्य/ कदाचन ।। १०८८ ॥ 
कमंभूमो मलुष्याणां मानुषीणां तथैव च । 
तिरथां वा तिरश्चीनां त्रयो वेदास्तथोदयात्‌ ॥ १०८९ ॥ 
केषाओद्‌ द्रव्यतः साझ्ः पुंवेदो भावतः पुना । 
सत्रीवेदः कलीववेदो वा पुंबेदी वा त्रिधापि च ॥ १०९० ॥। 
केपषाशित्क्लीववेदो वा द्रव्यतीं मावतः पुनः । 
पुंवेदी क्‍लीववेदो वा स्त्रीवेदो वा त्रिघोचितः | १०९१ ॥ 
कश्चिदापयेयन्यायात्‌ क्रमादस्ति त्रिवेदवान्‌ | 
कदाचित्कलीववेदो वा स्त्री वा भावात्कचित्पुमानू ॥ १०९२ ॥ 





होता ॥ १०८५ ॥ सभी नारकियों के द्वतव्य ओर भात्र दोनां प्रकार से एक नपुंसक वेद ही होता है 
सत्रीवेद या पुरुषवेद नहीं होता ॥ १०८६॥ तिर्यंच जाति में सभी एकेन्द्रियों के नपुंसक वेद द्वोता हे, 
विकलत्नयों के भो नपुंसक वेद होता है और असंज्ञी पंचेन्द्रिय तियंचों के भी नपुंसकवेद होता दे इन 
सब में द्रव्य ओर भाव दोनों प्रकार से नपुंसक वेद होता है, अन्य चेद नहीं होता | १०८७-१०८८॥ 
कसंभूमि में मनुष्य, सनुष्यनी, त्तियेंच और तिर्यचनी इन चारों के उदयानुसार तीनों बेद होते हैं ।|९०८९॥ 
किन्हीं के द्रव्य से पुंचेद होता हे ओर भाव से ख्रीवेद, नपुंसकवेद या पुरुषवेद होता है। १५०९० ॥ 
किन्हीं के द्रव्य से नपुसक वेद होता है. ओर भाव से पुंवेद, नपुंसकवेद या स्त्रीवेद यथायोग्य द्वोता 
दे ॥ १०९१ || कोई एक एक पर्याय तक क्रमानुसार तीन वेद्वाला होता है। कदाचित्‌ भाव से नपुंसक 
चेदी होता है या सत्रीवेदी होता है ओर किसी पर्याय में भाव से पुरुषवेदी होता है।। १०९२॥ 
विशेषार्थ--यहां चारों गतियों में वेदों के साम्य और वैषम्य की चचो की गई है। कमभूमि में 
गर्भजों के सिवा अन्यत्र सवंत्र वेद साम्य पाया जाता है क्‍योंकि वहां शरीर के उपादान नियत हैं। फेघल 
कर्ंभूमि में सत्री के गर्भ में शरीर के उपादान नियत नहीं होते। एक ही गर्भ से कभी बाछूक 
पैदा होता हे, कभी बालिका पंदा होती हे, कभी जुड़वा पैदा होता हे, किसी के गर्भ रहता है ओर 
किसी के नहीं रहता । कोई नियमित व्यवस्था नहीं हे पर अन्यत्र वह व्यवस्था नियमित देखी जाती 
है। देवगति में देवियों के उत्पत्तिस्थान अन्यत्र होते हैं और देवों के उत्पत्तिस्थान अन्यत्र होते हैं। 
स्रीवेदवाला जीव देवियों के उत्पत्तिस्थान से ही जन्म लेता है ओर पुरुष वेदवाला जीव देवों के 
उत्पत्ति स्थान से ही जन्म छेता हे। नरक गति में सब नपुंसक ही होते हैं। एकेन्द्रियादि सम्मूछनों की 
भी यही स्थिति है। एकेन्द्रियों के तो आंगोपांग ही नहीं होता । भोगभूमि में जुड़वा का नियम है वहां 
भी श्वरीर के उपादान नियत हैं, इसलिये इन स्थानों में वेद वैषम्य का प्रइन ही नहीं उठता। वपम्य 
केवल कर्मभूमि में द्वी रह जाता दहै। यही कारण हे कि यहां द्रव्यलिंग ओर भाववेद में विषमता का 
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निर्देश किया जाता है। द्रव्य से जो पुरुष हे बह भाष से स्त्री, पुरुष या नपुंसक कोई भी हो सकता है। 
इसी प्रकार द्वंव्य से जो स्री, या नपुंसक है वह भी भाव से पुरुष, श्री या नपुंसक हो सकता दे। यहां 
ऐसा कोई नियम नहीं कि अमुकको अमुक द्वी होना चाहिये, क्‍योंकि द्वव्यवेद ओर भाववेद में कोई 
कार्यकारण सम्बन्ध नहीं हे ओर इनका नियमन करनेवाछा भी कोई नहीं हे। जिस प्रकार किसी को 
किसी संहनन; या संरथानब्राला और किसीको किसी संहनन या संस्थानबाला झरीर प्राप्त होता हे, इसमें कोई 
बाधा नहीं आती इसी प्रकार द्रव्यवेद भी किसी को कोई ओर किसी कोई प्राप्त द्ोता हे , इसमें कोई 
बाधा नहीं आती । यही कारण है कि कम भूमि में वेदवेषम्य का निर्देश किया दे। द्वव्यलिंग को वेद 
यह संज्ञा उपचार से दी गई है | उपचार का कारण देवगति में दोनों की साम्यता हे । वहां ख्रीवेदवाले के 
योनि आदि ओर पुरुष बेदवाले फे मेहन आदि देख कर यहां वे चिह्न ढसी रूप में उपचार से स्वीकार 
कर लिये गये हैं. ओर इसी से भाववेद के अनुसार द्रव्यवेद संज्ञा रखी गई हे। यह लछोकिक व्यवहार 
दे । आगम में द्रव्य चिह के आधार से स्त्री, पुरुष ओर नपुंसक यह संज्ञा कहीं नहीं दी गई है। पीछ के 
टीकाकारों ने अवश्य ऐसा निदश किया हे । गोम्मटसार की टीका में तो पद पद्‌ पर इस विषय में बहुत 
ही स्खलन दिखाई देता हे। आगम परम्परा में 'मनुष्यनीः का अथोे द्रव्य मनुष्यनी और 'तिरिक्ख- 
जोणिणी? का अथ द्रव्य तियचनी नहीं देखने को मिलता है। किन्तु गोम्मटसार के संसक्षत टीकाकार 
पूबीपर सम्बन्ध को भूलकर ऊटपटांग जो मन में आया सो लिखते गये । कमकाण्ड के उदय प्रकरण में 
इन दोनों शब्दों का स्पष्ट अथे किया है। वहां बतछाया है कि मनुष्यगति का होकर जिसके स्त्री वेद का 
उदय दो वह मनुष्यनती हे ओर तियंचगति का होकर जिसके स्त्रीवेद का उदय हो वह तिरिक्‍्खज्ोणिणी 
है फिर भी इनने मनुष्यनी ओर तियंचयोनिनी शब्द का अपने मन मुताबिक अथे कर डाला है। सारे 
अम की जड़ यही हे । इसी से द्रव्यवेद ओर भाववेद के साम्य के कथन को प्रोत्साहन मिला है। किन्तु 
इनमें साम्य नहीं है यह स्पष्ट अनुभव में आता है। रमण करने को इच्छा से भाव वेद का साम्य 
बतलाना किसी भी हालत में उचित नहीं हे | जो मनुष्य अतिप्रसंग या अनेसर्गिक प्रयत्ञों द्वारा अपने 
बीय का नाश कर द्वीनबल हो जाते हैं वे स्वयं तो कुछ नहीं कर सकते पर दूसरों की क्रीड़ा देख देख 
ही प्रसन्‍नता का अनुभव करने लगते हैं। उनकी तृप्ति का वही एक प्रकार शेष रह जाता है। वे द्रव्य से 
पुरुष याख्री हैं भावसे भी ऐसे ही कुछ द्वो सकते हैँ फिर भी उनकी रति का प्रकार बदल जाता है, 
इसलिये निष्कर्ष यही निकलता है कि वेदवंषमस्य अनुभव सिद्ध बाव हे और भाववेद का अर्थ रमण 
करने की अभिलषा रूप नहीं दे । 


भाववेद जीवन में एक ही रहता है। बदरूता नहीं। ऐसे उदाहरण तो मिलते हैं. जिनसे द्रव्य 
वेद का बदलना सिद्ध होता है । अधिकतर ये उदाहरण पक्षियों में बहुतायत से देखे जाते हैं। एकाद 
ऐसा भी उदाहरण मिला हे जिस से एक ही व्यक्ति के जीवन में श्री ओर पुरुष दोनों के चिह्न पाये गये 
हैं और उसने दोनों का उपयोग भी किया है । इसलिये द्रग्यवेद जीवन में एक रहता है यह नहीं कहा 
जा सकता | हां भाववेद का सम्बन्ध स्वभाव से हे। उसकी जीवन में एक प्रकार की धारा स्थूछ 
सूध्ष्मरूप से बनी रह सकती हे, ऐसा मानने में कोई बाधा नहीं आती | जो छोक में अच्छे काये करने की 
आदत रखता हे उसकी वह आदत कभी देखी जा सकती हे। जिसकी प्रवृत्ति दोष देखने की द्ोती 
है उसकी बेसी प्रवृत्ति भी स्थूल सुक्ष्मरूप में सदा बनी रहती है । भाववेद का सम्बन्ध ऐसे द्वी 
विचारों की धारा से हे, अतः भाववेद जीवन में नहीं बदलता यह कहा है। इस प्रकार वेद का क्या रूप 
है, उसका क्या काये है, वेद वेषम्य केसे सिद्ध होत। हे, ओर किस गति में कौन वेद दह्ोता है इत्यादि 
बातों का संक्षेप में विचार किया ॥| १०८३-१०९२॥ 


दूसरा अध्याय शरद, 


त्रयो5पि भाववेदास्ते नेरन्तर्योदयात्‌ किल । 

नित्यं चाबुद्धिपूर्वाः स्थुः क्चिद्रे बुद्धिपूवेका! ॥ १०९३ ॥ 
ते5पि चारित्रमोहान्तर्भाविनों बन्धद्वेतव) । 
संक्लेशामेकरूपत्वात्‌ केवल पापकर्मणाम्‌ ॥ १०९४ ॥ 
द्रव्यलिद्ानि सर्वाशि नात्र बन्धस्य द्ेतवः । 

देहमात्रे ऋबृत्तत्वे बल्धस्याकारणात्स्वतः ॥ १०९५४ ॥ 
मिथ्यादशेनमाख्यातं घातान्मिथ्यात्वक्मणः । 

भावों जीवस्प मिथ्यात्वं स स्यादोदयिकः किल || १०९६ ॥ 
झस्ति जीवस्य सम्यक्त्वं गुणश्रेकों निसगंजः । 
मिथ्याकर्मोदयात्सो5पि वैकृतो विकृताकृति! ॥ १०९७ ॥ 
उक्तमस्ति स्वरूप प्राढ़ू मिथ्याभावस्य जन्मिनाम्‌ | 
बस्माभोक्त मनागत्र पुनरुक्तमयात्किल ॥ १०९८ ॥| 
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भाववेदों का कारण, उनकी प्रवृत्ति और कार्य-- 

ये तीनों ही भाववेद वेदनोकषायों के निरन्तर उदय से होते हैँ। ये सदा अबुद्धिपूजक दवोते हैं, 
कहीं बुद्धिपूर्वक होते हैं ॥॥ १०९३ ॥ इनका चारित्र मोहमें अन्तर्भाव होता है और संक्लेशरूप होने से 
केवल पाप कर्मों के बन्ध के कारण हैं॥ १०९४ ॥ 

विशेषार्थ-यहां वेदों के बुद्धिपूवंक ओर अबुद्धिपू्वकपने की चर्चा की है। इसका इतना ही 
अभिप्राय है कि इनको धारा तो निरन्तर चालू रहती हे पर कभी कभी ये मानसिक विकल्प के विषय 
होते हैं। शेष कथन सुगम हे ॥ १०९३-१०६४ ॥। 

द्रव्यलिंग बन्ध के हेतु नहीं हैं-- 

आगम में सभी द्रव्यलिंग बन्ध के हेतु नहीं माने गये हैं, क्योंकि वे केवछ देह से दी सम्बन्ध रखते 
हैं, इस लिये वे स्त्रय॑ं बन्ध के कारण नहीं हो सकते ॥ १०९५॥ ५. 38 

विशेषार्थ -कर्म बन्ध में मिथ्यात्व और राग द्वष ही निमित्त माने गयेः हैं, शरीर के चिह्न नहीं, 
क्योंकि वे जड़ हैं । इसी से यहां बन्ध की कारणतारूप से उनका निषेध किया है। औदयिक भावों में 
भाववेदों का ही अद्ण होता है। यहां द्रव्यलिंगों का प्रन्थकार ने केवल प्रसंग से ही बवणन किया 
हे इतना यहां विशेष जानना चाहिये ॥ १०६५ | 

सिध्यादर्शन--- 

मिथ्यादर्शन मिथ्यात्व कम के उदय से होता है। यदहदी जीवका मिथ्यात्व भाव कहलडाता है| 
वह नियम से औदयिऋ है॥| १०९६ ॥ जीवका एक स्वाभाविक सम्यक्त्वगुण हैे। वह मिथ्यात्व कर्म के 
उदय से विकृत हो रहा है ॥ १०९७ ॥ जीवों के जो मिथ्याभाव होता हे उसका स्वरूप पहले कह आये हैं 
इसहिये पुनरुक्त होने के भय से यहां उसका थोड़ा भी स्वरूप नहीं कद्दा हे || १०९८ 
.... डिशेबार्थ--शक्‍्कीस औदयिक भावों में एक मिथ्यादशन भी दै। यह मिथ्यावशन मोहनीय के 
उदय से होता है। इससे जीव का विवेक लुप्त रददता है | यद्दी इसका सबसे वड़ा छक्षण हे। इसके कारण 
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झन्लान जीवमावों यः स स्यादौदयिकः स्फूटम । 
लब्धजन्मोदयादस्माज्ल्ञानावरणकर्मणः ॥१ ०९९॥ 


अस्त्यात्मनो गुणः ज्ञान स्वापूर्वाथावभासकर्म्‌ । 

मू्ितं सतक वा स्याह्रपुः स्वावरणोदयात्‌ ॥११००॥ 
अर्थादौदयिकत्वे5पि भावस्यास्याप्यवश्यतः । 
ज्ञानावृत्यादिबन्धे5स्मिन्‌ कार्ये वे स्यादद्ेतुता ॥११०१॥ 
नापि संक्लेशरूपो5यं यः स्याद्‌ बन्धस्प कारणम । 

यः क्लेशो दुःखमू्ति! स्यात्तद्योगादस्ति क्लेशवान्‌ ॥११०२॥ 
दुःखमूर्तिश भावो5यमज्ञानात्मा निसगंतः । 

वज्नाघात हृव झूयातः कमंणाम्ुुदयों यतः ॥११०३॥ 

ननु कश्रिद्‌ शुणो5प्यस्ति छु्ं ज्ञानगुणादिवत । 

दुःखं तद्ेक्ृतं पाकात्तद्विपक्षस्य कमंणः ॥११०४॥ 

तत्कथं मूछितं ज्ञानं दुःखमेकान्ततो मतम्‌ । 

सत्रे द्रव्याश्रया! प्रोक्ता यस्माद्े निगुंणा गुणाः ॥११०४॥ 


न ज्ञानादिगुणेषृच्चेरस्ति कश्चिद्‌ गुणः सुखम्‌ । 
मिथ्याभावाः कपायाश्व दुःखमित्यादयः कथम्‌॥११०६॥ 


जीव अपनी स्वतन्त्रता का अनुभव नहीं कर पाता । वह घर ख््री, पुत्र, शरीर आदि में ही अहंकार किया 
करता है । उनकी वृद्धि में अपनी बृद्धि मानता है और उनकी हानि में अपनी द्वानि मानता है। कदा- 
चित कषायों की मन्दतावश इस की प्रवृति जिनपूजादि में भी होने छगती है ओर संस्कारवश दान भी 
देता है तो उसमें अपने बडप्पन का अनुभव करता है । ऐसा इस भिध्यात्त्र का माहात्म्य है । यह संसार 
की जड़ दे । इसके अभाव में ही सब गुणों की साथकता दे ऐसा यह समझना चाहिये ॥| १०९६-१०९८ ॥ 
न्‍ह आज्नानभाव-- 

जीव का एक अज्ञानभाव है जो रपष्टतः ओऔदयिक है, क्योंकि वह ज्ञानावरण कर्म के उदय से 
होता हे ॥ १०९९॥ जीव का अपने स्वरूप का और दूसरे अपूब अर्थों का अवभासक एक ज्ञान गुण 
हैे। यह लशानावरण कम के उदय से यातो मूछित शरीरवाछा दे या मझूत शरीरबाछा हे।११००॥ 
यथपि यह भाव ओदयिक अवश्य है तथापि वह श्ञानावरणादि कर्मों के बन्ध काय का द्वेतु नहीं है 
॥ ११०१॥ यह संक्लेश रूप भी नहीं हे जिससे कि बह बन्ध का कारण हो। किन्तु जो क्छेश दु/ख की 
मूत्ति है उसके सम्बन्ध से यह अवश्य ही क्लेशबाला द्वो रदह्या दे ॥ ११०२।॥| यह अज्ञानभाव स्वभाव से 
दुःख की मूत्ति है, क्योंकि कर्मों का उदय वज्॒ के आघात के समान माना गया है॥ ११०३ ॥ 

शंका--श्ञानादि गुणों के समान कोई एक सुख गुण भी हे ओर उसका विकार दुःख है जो 
अपने विपक्षी कर्म के उदय से होता दे ॥ ११०४॥ फिर यहाँ मूर्चिछित ज्ञान को सबंथा दुःख कैसे माना 
गया है, क्‍योंकि तत्त्वाथेसूत्र में सभी गुण द्रव्य के आश्रित ओर निगुुण कह्दे हैं, ११०५॥ यदि 
झ्ञानावि गुणों में कोई सुख गुण नहीं हे तो सभी मिथ्याभाव और कषाय आदिक दुःख कैसे हो सकते हैं ! 
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दूसरा अंध्यांय १३१ 


सत्यं चास्ति सुख जन्तोगुंणों ज्ञानगुणादिवत्‌ । 
भवेत्तदेकृतं दुःख देतो! कर्माष्टकोदयात्‌ ॥११०७॥ 


अस्ति शक्तिश्च सर्वेपां कमंणामुदयात्मिका । 
सामान्यार्या विशेषाख्या द्वेविध्यात्तद्सस्थ च॥११०८॥ 


सामान्यार्या यथा रृत्खकमंणामेकलघषणाव | 
जीवस्याकुलतायाः स्याद्वेतु! पाकागतो रसः ॥११०६॥ 
न चेतदप्रसिद्धं स्याद्‌ दृष्टान्तादिषभचणात्‌ | 

दुःखस्य प्राणघातस्य कार्यद्वेतस्य दशेनाव्‌ ॥१११०॥ 


कर्माष्टक॑ विपक्षि स्यात्‌ सुखस्यकगुणस्य च । 
अस्ति किश्विन्न कमेंक तद्दिपर्ष॑ तत। एथक ॥११११॥ 


वेदनीयं दि कमेंकमस्ति चेत्तद्धिपक्ति च । 
न यतोआस्यास्त्यधातित्वं प्रसिद्ध परमागमात्‌ ॥१११२॥ 


दा रन की रन अत | जन अमीफ ल्‍गीज नी» | 3 जा - 3 जानी जातक कफ मी के, मी ५, मी जरी अगर मी द 
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समाधान--यह बात ठीक है कि जीब का ज्ञानादि गुणों के समान एक सुख गुण भी दै और 
बह विक्ृत होऋर दु/खरूप होता हे जो आठों कर्मों के उदय से होता द्वे ॥ ११८६-११०७॥ सभी कर्मों की 
उदयरूप शक्ति दो प्रकार को द्वे एक सामान्यरूप ओर दूसरी विशेषरूप, क्योंकि कर्मों की फलछदान शक्ति 
दो प्रकार की होती दे | ११०८॥ सामान्यरूप शक्ति सभी कर्मों की एक छक्षणवाली है। यथा, सम्पूर्ण 
कर्मों का उदयागत रस जीव की आकुछता का कारण हे ॥ ११०९। यह बात असिद्ध भी नहीं है किन्तु 
इृष्टान्त से इसका समर्थन दोता है। हम देखते हैं कि विष के खाने से दुःख और प्राणों का घात ये 
दो कार्य होते हैं।। १११०॥ आठों कम एक सुख गुण के विपक्षी हैं। इसीलिये प्रथक्‌ रूप से कोई 
एक कर्म उसका विपक्षी नहीं माना गया है ॥। ११११॥ यदि- कद्दा जाय कि एक वेदनीय कर्म उसका 
विपक्षी है सो यह बात नहीं दे, क्‍योंकि परमागम के अनुसार यह अघातिरूप से प्रसिद्ध हे। मात्र वह 
इसका विपक्षी नहीं हो सकता ॥ १११२॥। 
विशेषाथे- यहाँ इक्कीस ओद्यिक भावों में परिगणित अज्लानभाव की चथ्ों की गई हे। यह 
भाव ज्ञानावरणकर्म के उदय से द्ोता दे। इसका अथ दे ज्ञान का न होना। संसारी जीव के जो न्यूनाधिक 
ज्ञान होता है बह तो यथायोग्य क्षयोपशम का फल दे पर जितने अंश में सब पदार्थ बिषयक जअज्ञान हे 
बह झ्ञानावरण के उदय का फल दे ओर यददी अज्ञानभाव दे। यद कमंबन्ध का प्रयोजक नहीं है, क्योंकि 
कर्मबन्ध का कारण राग, छेष ओर मिथ्यात्व है। फिर भी यद्द दुःख का निमित्त अवश्य हे इसलिये 
इसे शास्त्रकारों ने दुःख रूप कद्दा दे। प्रश्न यद दे कि सुख स्वतंत्र गुण हे और उसका बविकारीपन का नाम 
ही जब कि दुःख दे तब फिर अश्ञान को दुःख कैसे माना जा सकता दे। यह तो कहा नहीं जा सकता 
कि शान में सुख फा वास दे, क्योंकि एक गुण में दूसरा गुण नहीं रहता, इसलिये अज्ञान को दुश्ख 
कहना उचित नहीं है। इस श्रश्न का जो समाधान किया गया दे उसका आशय यह दे कि यह ठीक है कि 
जीव का रब॒तन्त्र एक सुख गुण है जो श्ञानावि गुणों से प्रथक है पर वह आठों कर्मों के उदय से विकारी 
हो रद्द है। जीव में आकुछता का कारण आठों कर्मों का उदय दे । उनमें एड झानावरण भी है जिसका 
रुदय भी दुःख का कारण दै। इस प्रकार जहाँ अन्य भावों को दुःख कद्दा जाता दे बहाँ कारण में कार्य 


३३२ पश्माथ्यायी 


असंयतत्वमस्यास्ति भावो5प्योदयिको यतः । 
पाकाचारित्रमोहस्य कमंणो लब्धजन्मवान्‌ १११३॥ 


संयमः क्रियया द्वेघा व्यासाद द्वादशधा5थपा । 
शुद्धस्वात्मोपलब्धिः स्यात्‌ संयमो निष्क्रियस्य च ॥१११४॥ 


पश्चानामिन्द्रियाणाश मनसश्च निरोधनात्‌ । 
स्यादिन्द्रियनिरोघाख्यः संयम! प्रथमो मतः ॥१११४॥ 


स्थावराणां च पश्चानां त्रसस्यापि थे रतणात | 
असुसंरक्षणारूयः स्थाद द्वितीय) प्राणसंयमः ॥१११६॥ 


ननु कि नु निरोधित्वमक्षायां मनसस्तथा | 
संरक्षणं च किन्ाम स्थावराणां त्रसस्य च ॥१११७॥ 


का उपचार करके ही ऐसा कद्दा जाता है। कर्मों के दो प्रकार के काय होते हैं एक सामान्यरूप ओर 
दूसरे विशेषरूप । विशेषरूप कार्य जुद़े जुदे हैं। सबका सामान्य कार्य आकुछता पैदा करना है। एक 
कारण से दो का होना असिद्ध भी नहीं है। छोक में ऐसे अनेक उदाहरण मिछते हैं जिनसे इसकी पुष्टि 
होती है। एक विष अक्षण का ही दृष्टान्त छीजिये। इससे दुःख ओर मरण ये दो कार्य होते हें 
इसलिये आठों कर्मों के उदय से दुःख होता हे यह कथन बन जाता है। इस प्रकार यद्यपि सुख 
के बाघक आठों कम सिद्ध द्वो जाते हैं पर इस कथन को भी उपचार द्वी मानना चाहिये, 
क्‍योंकि तक्त्वतः आकुछता का कारण मोहनीय कम है। जब तक मोहनीय कम का उदय 
तभी तक आकुलता द्वे। अज्ञान को भी आकुलता का कारण माना जा सकता है पर वह मोह की 
सहायता मिलने पर ही आकछता उत्पन्न करता हे । इसलिये सुख का बाधक या तो मोहनीय कर्म दे या 
चारों घाति कम हैं। यही कारण है कि अरिदन्त जिनके चार अधाति कर्मों का अभाव दो जाने से 
अनन्त सुख का सद्भाव पाया जाता है ॥ १०९९-१०१२ ॥ 
अरसंयतत्व भाषका निर्देश--- 

इस जीव के एक असंयत्व भाव होता हे। वह ओदयिक है, क्योंकि वह चारित्र मोहनीय 

कम के उदय से उत्पन्न होता है॥ १११३॥ 
असंतत्व भाव के भेद-- 

क्रिया को अपेक्षा संयम दो प्रकार का है ओर विस्तार से बारद्द प्रकार का है। किन्तु मूलतः 
आत्मा क्रिया रहित दे इसछिये उसकी अपेक्षा शुद्ध आत्मस्वरूप की उपछब्धि दी संयम है ॥१११४॥ पांचों 
इन्द्रियाँ ओर मन का निरोध करने से इन्द्रियनिरोध नाम का संयम द्ोता है। यह संयम का पहला भेद 
साना गया है ।॥ १११५॥ पांचों स्थावर काय ओर श्रस जीवों का संरक्षण करने से असुसंरक्षण नास 
का संयम होता है | यह संयम का दूसरा भेद है| इसका दूसरा नाम प्राण संयम भी है ॥ १११६॥ 


है इांक[--इन्द्रियों ओर मन का रोकना क्‍या है ओर स्थावर तथा त्नस जीवों का संरक्षण 
क्या दे १ 


दूसरा अध्याय ३३३ 


सत्यमषार्थसम्बन्धाज्चानं नासंयमाय यत्‌ । 

तत्र रागादिबुद्धियाँ संयमस्त चिरोधनम्‌ ॥१११८॥ 
श्रसस्‍्थावरजीवानां न वधायोद्यतं मना । 

न वचो न वपुः क्वापि प्राणिसंरचर्ण स्वृतम ॥१११९॥ 


इस्युक्तलक्षणों यत्र संयमो नापि लेशतः | 
असंयतत्वं तन्नाम भावोउस्त्योदयिकः स जे ॥११२०॥ 
समाधान -- इन्दिय ओर पदार्थ के सम्बन्ध से जो ज्ञान होता हे वह असंयम का कारण नहीं है, 
किन्तु उसमें जो राग बुद्धि होती हे उसका रोकना ही इन्द्रिय संयम हे । १११७-१११८॥ और त्रस॒ तथा 
स्थावर जीवों के बध के लिये किसी भी हालत में मन उद्यत न होना, वचन का उद्यत न होना ओर 
काय का उद्यत न होना प्राणि संयम हे ॥ १११०॥ 
इस तरह पूर्वोक्त छक्षणवाल्ा संयम जद्दोँ अंशमातन्र भी नहीं होता हे वह असंतत्व भाव है जो 
कि औदयिक है।॥ ११२०॥ 
थिशेषार्थ--यहाँ असंयम भाव का स्वरूप ओर उसके भेदों का निदेश किया है | विश्व के सभी 
पदार्थ स्वतन्त्र हैं। फोई किसी के आधीन नहीं हे | जीव भी स्वतन्त्र हैं। न तो कोई किसी को अपने रूप 
में परिणमा सकता हे और न अन्य रूप में परिणम ही सकता है । यदि ऐसा न माना जाय तो विश्व की 
कोई स्थिति ही न रद्दे ओर न जड़ चेतन का ही भेद बने | न्याय का सिद्धान्त हे कि असत्‌ का उत्पाद 
नहीं होता और सत्‌ का विनाझश नहीं होता | यह इसछिये दे कि पदाथ त्रिकाल में अपने स्वभाव का त्याग 
नहीं करता । जिसका जो स्वभाव है वह सदाकाल बना रहता है। पुदूगल अपने रूप रसादि स्वभात्र का 
कभी त्याग नहीं करता | आत्मा ज्ञानस्वमाव है | वह इसे नहीं छोड़ता | यद्यपि पुदूगल ओर जीव का अनादि 
काल से संयोग बना चला आ रहा है ओर श्स कारण से दोनों को स्वभावच्युत भी कहा जाता है । पर 
इस स्वभावच्युति का अथे गुण धर्म का अन्यथा परिणमन करना नहीं हे। इसका इतना ही 
अभिप्राय है कि इस सम्बन्ध से जीवका स्वभाव भी बिकारी दो रहा हे, ओर पुदूगल का स्वभाव 
भी विकारी हो रहा हे। विकार का नाम ही स्वभावच्युति है। यद जीव और पुद्गक्ष दो में हो देखी 
जाती हैं। संइलेष सम्बन्ध भी दो का ही होता हे । पुदूगल के निमित्त से जीव के परिणामों में विकार 
जन्म लेता दे और जीब या पुदूल के निमित्त से पुदूगल में विकार जन्म छेता है। प्रकृत में 
जीव के चिकारी भाव का विचार चछ रहा हे इसलिये यहाँ उसी का विचार करना हे। 
जीव में एक चारित्र गुण है। इसका अथ क्रिया नहीं है। इसका अथे है स्वरूप में स्थिति । 
यह जीव का सनातन रवभाव हे। शक्ति रूप से जीव का यह स्वभाव सदाकाल है किन्तु 
संसार दशा में इसका विपरिणाम दो रहा दे जिससे यह स्वरूप को छोड़कर अपने उपयोग द्वारा अन्य 
पदार्थों में राग, द्वेघष और मोह करता है। मोह का नाम ही मिथ्यात्व हे ओर अन्य पदार्थों में राग हेष 
करना ही असंयम है । जीव अन्य पदार्थों को अपने रूप परिणमा तो नहीं सकता किन्तु राग द्वबबश् ऐसा 
मानता है कि यह मेरा दे, यह तेरा हे, यह मुझे इष्ट है ओर यह अनिष्ट है। इसी का नाम असंयम है | 
जीव को अपने में ही स्थिर रहना था | उपयोग स्वभाव वश् अन्य को जानता भले ही पर उनमें ममकार 
भाव नहीं छाना था| किन्तु वह ऐसे संयम को नहीं पाछ सका, वह विकल्प द्वारा अन्य में रममाण हो 
गया । यह असंयमभाव चारित्र मोहनीय फे निमित्त से होता दे । जीब में राग हपरूप परिणति हे ओर 
चरित्र मोहनीय बसका निमित्त हे। इसी से यह असंयम भाव जन्‍म छेता दे यह उक्त कथन का तात्पये 


११९ पत्नाथ्यायी 


ननु वाउसंयतत्वस्य कपायाशां परस्परम्‌ । 
को मेदः स्याथ चारित्रमोहस्यैकस्य पर्ययाव ॥११२१॥ 


है । इसके आचायों ने दो भेद किये हैं--एक इन्द्रियासंयम ओर दूसरा प्राणिअसंयम । छटद्मयस्थ जीव 
इन्द्रिय और मनके द्वारा विषयों को भ्रहण.करता है तभी इसकी उनमें राग द्वेषरूप प्रवृत्ति होती है। यह 
पर राग द्वेष का मुख्य फारण पाँच इन्द्रियां और मन हैं. इसलिये निमित्त की अपेक्षा पहले असंयम को 
इन्द्रियासंयम कहा है। असंयम आत्मा की बिकारी परिणति है जो रागद्वेष का परिणाम है । किन्तु वह 
इन्द्रिय और मन के निमित्त से होती हे यह उक्तकथन का तात्पय है । इस अस्॑यम की एक प्रवृत्ति और दिखाई 
देती हे। बात यदद दै कि यद तो प्रत्येक जीव चाहता है कि में जीऊं ओर सुख से रहूं । किन्तु उसे अपनी 
स्वाश्रयी वृत्ति का भान न होने के कारण वह इसके लिये पर पदार्थों का अवडम्बन लेता फिरता है और 
इस काय में जिन्हें वह बाधक मानता द्वे उनका अस्तित्व मिटा देने का प्रयन्न करता रहता है। विद्वव में 
संघषे का मूल यहा प्रवृत्ति दे । व्यक्ति व्यक्ति में, जाति जाति में ओर राष्ट्र राष्ट्र में जय पराजय के लिये 
जो होड़ छगी दे वह इसी बृत्ति का परिणाम हे। बहुतों ने तो दूसरे प्राणियों के शरीर को ही अपना 
आद्वार बना लिया द्वे। वे इसके छिये अगणित श्राणियोंका बध करते रदते हैं । प्राणी तो एकेन्द्रिय भी 
हैं ओर गेंहू, चना आदि उनका कलेवर है पर ये स्वयं जन्तु रद्दित द्वोते हैं। मनसा यद्द होनी चाहिये कि 
मुझे अपने जीवन के लिये अन्य वस्तु का रंचमात्र भो अवलम्बन न लेना पड़े । यह जीवन की सबसे बड़ी 
कमजोरी दे जिसके कारण में स्वावछम्बन पूवेक अपना जीबन नहीं बिता पाता। शरीर और श्वरीर के 
लिये आहार पानी का अवलम्बन लेना यह स्वावलुम्बी जीवन नहीं हैं । स्वावलम्बन का यही अर्थ नहीं है 
कि अपने हाथ से काय. करना। यह तो इसका मोटा अथोे है। वास्तविक अथे तो यह दे कि ज्ञात य। 
अज्ञात भाव से किसी भी हालत में अन्य पदार्थ के अवलम्बन के बिना जोबन यापन होना । यही वन्धन- 
मृक्त दशा दै । योगी छोग इसे द्वी उपादेय मानते हैं | इसलिये अन्य प्रोणियों की हस्ती मिटाने का 
प्रथम्ष करना यह दूसरा असंयम हे। छोक में प्राणियों के त्रस ओर स्थावर ये दो भेद किये गये हैं । 
इससे यह असंयम दो प्रकार का हो जाता है। मूछतः असंयम एक दै किन्तु यहां आलम्बन के भेद से उसके 
इन्द्रिय असंयम ओर प्राणि असंयम ये दो भेद किये गये हैं | इन दोनों प्रकार के असंयमों पर बिजय पाना 
सरछ काम नहीं हे। इन पर वे दी विजय पा सकते हैं जिन्हें स्वाश्रयी वृत्ति का भाव हो जाता है। असंयम पर 
विजय पाने का एक क्रम है । उसी क्रम को जेन शाख्रों में गृहस्थ धर्म और मुनिधर्म इन नामों से पुकारा जाता 
है। गहस्थ अंशतः असंयम पर विजय पाता है ओर साधु पूर्णतः उस पर विजय पाने की प्रतिज्ञा करता दे । 
माना कि साधु भी आहार पानी का अवडूम्बन छेता हे, थकावट आने पर थोड़ा बहुत विश्राम भी 
करता है, केशों के बढ़ जाने पर उनका उत्पाटन भी करता है, आत्मा में वृत्ति के न रमने पर दूसरों को 
उपदेश आदि भी देता दे। इस तरह यद्यपि वह पूरा स्वावलम्बी नहीं बन पाता पर उसकी दृष्टि पूर्ण 
स्वावलूम्बन को जीवन में उतारने की रहती है ओर इस काम को साध्य मान कर वद्द न तो इन्द्रियों और 
मन के विषयों में ही छिप्त होता हे ओर न ह्वी अन्य जीवों को बाधा पहुँचाने की चेष्टा करता है इसलिये 
इसके दोनों प्रकार के असंयर्मों के प्रतिपक्षी इन्द्रियसंयम ओर प्राणिस्तंयम ये दोनों प्रकार के संयम पाये 
जाते हैं। संयम ज्ञीवन की साधना हे ओर असंयम जीवन का विकार हे। इसीसे असंयम को ने मित्तिक 
कहा है। निमित्त चरित्रमोहदनीय कम दे, क्योंकि इसी के उदय से जीवन में असंयम भाव जन्म पाता 
है। इसकी ओदयिक भावों में परिगणना करने का यही प्रयोजन है ॥ १११३-११२० ॥ 
कषाय और अतंयततभाव में अन्तर का निर्दे श-- 
दांका--असंयतभाव ओर कषाय इनमें परस्पर क्या भेद हे, क्योंकि दोनों ही एकमात्र चारित्र- 


मोहनीय के काय हैं ! 
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सत्यं चारित्रमोहस्प कार्य स्थादुभयात्मकम्त । 

असंयमः कपायाश्व पाकादेकस्थ कर्मेश) ॥११२२॥ . 
पाकालारित्रमोदस्य क्रोधाधाः सन्ति पोडश । 

नव नोकषायनामानों न न्यूना नाधिकास्ततः ॥११२३॥ 
पाकात्सम्यकत्वहानिः स्यात्‌ तत्रानन्तानुबन्धिनाम । 
पांकाबाग्रत्याख्यानस्य संयतासंयतक्षति। ॥१ १२४। 
प्रत्याख्यानकपायाशाबुदयात्‌ संयमत्षतिः | 
संज्वलननोकपायैन यथारूयातसंयमः ॥११२४॥ 

इत्येव॑ स्ववृत्तान्तः कारणकार्ययोद्व॑योः । 
कषायनोकषायाणां संयतस्थेतरस्थ च ॥११२६॥ 

किन्तु तच्छक्तिमेदाद्‌ वा नासिद्धं मेदसाधनम्‌ । 

एक स्यादू वाप्यनेक व विष॑ हालाहलं यथा ॥११२७॥ 
अस्ति चारित्रमोहेईपि शक्तिद्वेतं निसगंतः । 
शकश्वासंयतत्व स्थात्‌ कपायत्वमथापरम्‌ ॥११२८॥ 


ननु चैवं सति न्यायात्तत्संख्या चामिवर्धताम । 
यथा चारित्रमोहस्य मेदाः षड्विंशतिः स्फुटम ॥११२९॥ 





पका पक पक "१३५० समान का भाधक "जानी परत 


समाधान--यह ठीक है कि दोनों ही चांरित्रमोहनोय के काय हैं, क्‍योंकि एक चारित्रमोहनीय 
के उदय से असंयमभाव और कषाय होते हैं॥ ११२१-११२२।॥ चारित्रमोहनीय के छद॒य से क्रोधादि 
सोलह कषाय ओर नौ नोकषाय होते हैं। इससे न न्‍्यून होते हैं ओर न अधिक होते हैं। ११२३॥ 
अनन्तानुबन्धी के उदय से सम्यक्त्व की द्वानि होती है, अप्रत्याख्यानावरण के उदय से संयतासंयत भाव 
की हानि द्वोती है, प्रत्याख्यानावरण कषाय के उदय से संयम की द्वानि होती हे ओर संज्वलन ओर 
नोकषाय के उदय से यथाख्यातसंयम की हानि होती हे ॥ ११२१-११२५॥ यह कषाय ओर नोकषाय 
तथा संयतभाव और असंयतभाव इन दोनों के का्यकारणभाव का पूरा खुलासा दे॥ ११२६॥ किन्तु 
चारितन्रमोहनीय में शक्ति भेद होने से भेद ऋा सिद्ध करना असिद्ध नहीं हे। जिस प्रकार विष सामान्य 
एक होकर भी बह विष, हालाहल हत्यादि रूप से अनेक प्रकार का द्वोता हे उसी प्रकार यहाँ भी जानना 
चाहिये ॥ ११२७॥ चारित्रमोहनीय में दो शक्ति निसगे से हैं एक असंयतत्वरूप और दूखरी 
कपषायरूप ॥ ११२८ ॥ 


शंक्का--यदि ऐसा है तो न्‍्यायानुसार उसकी संख्या भी बढ़नी चाहिये। तब चारित्रमोहनीय 
के स्पष्टतट: छब्बीस भेद दोने चाहिये 


जया कक पक जमा परजरा ओर कलर सम "कआर अदरक... # "2३. प.कर पर *+५०# "क५/# चर. "नाथ सामामषेया#ी पडा पिपाननी १९० पमकमागी3+-०+ १०. क७ ५ ३ ॥० ाऔीफय+ पेज ० के. जज पा मरीशयनन माप मी जननी पिन जमा भा भााकप9०+ा एक भातकी 3५ जा १8०३7 आ७०+7 जहा चाट अर उतना जान "१७० भारनीरयाा ९७०. बएहत िवार " 





औै१क पञ्नाण्यावो 


सत्यं यज्जातिभिन्नास्ता यत्र कार्मशवर्गणा! | 
आलापापेक्षया संख्या तत्रेवान्यत्र न क्चित्‌ ॥११३०॥ 


नात्र तज्जातिभिन्नास्ता यत्र कार्मणवर्गंणाः । 
किन्तु शक्तिविशेषो5स्ति सो5पि जात्यन्तरात्मकः ॥११३१॥ 


तत्र यन्नाम कालुष्यं कपाया। स्थु स्वलक्षणम्‌ | 
व्रताभावात्मको भावी जोवस्थासंयमो मत! ॥११३२॥ 


एतद्द्वेतस्य हेतुत्व॑ स्याच्छक्तिद्वेतेकक्मणः । 
चासिमोहनीयस्य नेतरस्थ मनागपि ॥११३३॥ 


योगपद्यं दृयोरेव कपायासंयतत्वयो; । 
सम॑ शक्तिदयस्पोच्चे! कमंणो5स्य तथोदयाव्‌ ।११३४॥ 


अस्ति तत्रापि दृष्टान्तः कर्मानन्तानुबन्धि यत्‌ । 
धातिशक्तिद्वयोपेतं मोहनं दृक्चरित्रयोः ॥११३४५॥ 


ननु चाप्रत्याख्यानादिकमंणाप्ददयाव्‌ क्रमात्‌ । 
देशकृत्लव॒तादीनां क्षतिः स्यात्तत्कथथ स्वृतो ॥११३६॥ 


सत्यं तत्राविनाभावो बन्धसक्तोदयं ब्रति । 
दयोरन्यतरस्पातो विवज्षायां न दूषणस्‌ ॥११३७॥ 
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समाधान--यह बात ठीक हे ढि जद्ाँ पर जिसकी भिन्न जातिवाली कार्मण बर्गंणाएँ होती हैं 
वहीं पर ही आलाप की अपेक्षा उतनी संख्या मानी जाती है ओर कहीं नहीं।| ११३०॥ पर यहाँ पर 
उस -जांति की प्रथक्‌ रूप से वे कामंण वगणाएं नहीं हैं किन्दु शक्ति विशेष अवश्य हे सो वह भी 
जात्यन्तररूप है ॥। (१३१॥ प्रकृत में कठुषता का नाम कषाय है। यद्द उसका स्वलक्षण है ओर जीव 
के श्रत के अभावरूप जो भाव होता है वह असंयम माना गया है॥ ११३२॥ इन दोनों असंयम और 
कषाय का द्वेतु दो शक्तियों को घारण करनेवाला एक चारित्रमोहनीय कर्म हे अन्य कम इसका थोड़ा 
भी कारण नहीं है ॥। ११३३ ॥ युगपत्‌ दो प्रकार की शक्ति को धारण करनेवाले इस चारित्रमोहनीय कर्म 
के उदय से ये दोनों कषाय ओर असंयमभाव एक साथ होते हैं।| ११३४७ ।॥ इस विषय में अनन्तानुबन्धी 
कर्म ही दृष्टान्तरूप में उपस्थित किया जा सकता है, क्योंकि यह सम्यक्त्व और धारित्र इन दो को घात 
करनेवाली दो शक्तियों से युक्त हे ॥ ११३५ ॥ 


हांका--आगमस में कहा है कि अभप्रत्यास्यानावरण आदि कर्मों के उदय से क्रमशः देशब्रत और 
सबंत्रत आदि का घात होता दे सो यह केसे बनेगा ? 

समाधान--यह कद्दना ठीक हे किन्तु बन्ध, सत्तय ओर उदय इन तीनों में से किन्हीं दो के 
रहने पर तीसरा अवहय होता है इनका यहाँ अविनाभाव है, इसलिये इस विवक्षा के मान छेने पर कोई 
दोष नहीं आता है ॥ ११३६-११३७ ॥ क्‍ क्‍ 


दूसरा अध्याय, ३३३ 


असिद्ध त्व॑ भवेद्भावो नूनमीदयिकों यतः । 
व्यस्ताहदा स्यात्समस्ताह्ष जातः कर्माष्कोदयात्‌ ॥ १११८ ॥ 
सिद्धत्व॑ रृत्स्नकमेम्यः पुंसोअवस्थान्तरं प्रथक्‌। 
ज्ञानद्शनसम्यक्त्ववीर्याधश्गुणात्मक्म ॥ ११३९ ॥ 


विदशेषार्थ--यहाँ असंयम भाव और कषायभाव इनमें क्‍या अन्तर है इसका निरंश किया है। 
प्रन्थकार ने जीव की कछुषता को कषाय ओर ब्रताभाव को असंयम बतला कर चारित्रमोहनीय की दो 
शक्तियां मानी हैं। एक शक्ति कषाय को जन्म देती हे ओर दूसरी शक्ति असंयमभाव को जन्म देता 
है। इस पर यद्द शंका की गई कि इस तरह तो चारित्रमोहनीय के भेद बढ़ जाने चादहिये। सो इसका 
समाधान इस प्रकार क्रिया गया है कि संख्या में भेद न द्ोकर मात्र शक्ति में भेद है। उद्नदरण के लिये 
अनन्तानुयन्धी अस्तुत की गई है । अनन्तानुबन्धी के दो काये हैं चारित्र को न होने देना और सम्यक्त्व को 
न होने देना । इसी प्रकार चारित्रमोहनीय के दो का्ये बतलाये गये दैँ--एक तो असंयभरभाव को जन्म 
देना और दूसरे कषायभाव को जन्म देना। अब देखना यह हे कि कया ये सबथा जुदे दो भाष दें और 
क्या चारित्रमोहनीय में ऐसी अलय अछग दो शक्तियां हैं. जिनमें से एक असंयमभाव को जन्म देती है 
ओर दूसरी कषायभाष को जन्म देती है। सबेत्र ओदयिक भावों का निर्देश करते हुए कषायों से असंयम- 
भाव को जुदा बतछाया दै इससे इनका कथंचित्‌ पाथक्य तो प्रतीत हो जाता दे पर वह कितने अंश में है 
यह जानना फिर भी होष रह जाता है। घवछा में कषाय से क्रोध, मान, माया और छोभ ढिये गये हैं । 
वहाँ पर इन भावों के दोने में उस उस कषाय के उदय को कारण बतलछाया है ओर असंयमभाव का निर्देश 
करते हुए लिखा दे कि संयम का घात करनेवाले कर्मों के उदय से असंयमभाव द्ोता हे । संयम का घात 
करनेवाले कर्म तीन हैं - अनन्तानुबन्धी क्रोध मान माया छोभ, अप्रत्याख्यानावरण क्रोध मान माया लोभ 
ओर अत्याख्यानावरण क्रोध मान माया लोभ | जब तक इनका या इनमें से किसो एक का उदय रहता है 
तब तक असंयमभाव द्वोता है यह इसका तात्पये है। संयम को नहीं पेदा होने देना यह इनका मिलकर 
या प्रत्येक का सामान्य काप्त दे और क्रोधादि को पेदा करना यह इनका विशेष काम है । सालूस पड़ता है 
कि इसी अभिप्राय को ग्रन्थकार ने दो शक्तियों को मान कर अपने इब्दों द्वारा व्यक्त किया है। इस 
प्रकार असंयमभाव किसका काम है और कषायभाव किसका काम दे यह स्पष्ट हो जाता है और 
ग्रन्थकार का दो शक्तियों को मानने का क्‍या अभिप्राय है यह भी स्पष्ट हो जाता है। अब यह देखना है 
कि अभप्रत्याव्यानावरण फो केवल देशब्रत का घाती ओर प्रत्याख्यानावरण को सब्वत्रत का घाती क्यों 
बतलाया जाता द्वै। बात यह है कि अपग्रत्याख्यानावरण का बन्ध ओर उदय चोथे गुणस्थान तक होता है 
ओर प्रत्याख्यानावरण का बन्ध ओर उदय पांचवें गुणस्थान तक द्वोता है। अप्रत्याख्यानावरण की 
बन्ध और उद्यव्युच्छित्ति होने पर देशश्रत दो जञाता हे ओर प्रत्याल्यानावरण की बन्ध व उद्यव्युच्छित्ति 
होने पर महात्रत दो जाता है। इस विवक्षा को ध्यान में रख कर ही ऐसा कथन किया है कि अप्रत्या- 
रू्यानावरण का उदय देशब्रत का घात करता है ओर प्रत्याख्यानावरण का उदय मद्दाग्रत का घात करता 
है। यह इनका काये विशेष है। तत्वतः विचार कर देखा जाय तो अभ्रत्याख्यानावरण का उदय 
देशब्रत और मद्दाश्नत दोनों का घात करता है, इसमें ज़रा भी सन्देह नहीं है।। ११२१-११३७॥ 

अधिदभाव-- 

असिद्धव्व भाव भी नियम से ओदयिक है, क्योंकि यह अलग-अलग या मिलकर आठों कर्मों के 

उदय से होता दे ॥ ११३८ | पुरुष की समस्त कर्मों से रहित ज्ञान, दशन, सम्यक्त्व और वीर्यादि आठ 
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१३८ पत्चाभ्यायी 


हद 
नेदं सिद्धत्वमत्रेति स्यादसिद्धत्वमथंतः । 
यावत्संसारसवंस्व॑ मद्ानर्थास्पदं परम || ११४० ॥ 


#स्‍१७८२१०#न ३... चि.मीय 
कान ०. 22५, >> /#ग, #री गे टच. #पथ अर जी के. हरीन पर ऑफ .हन हीपए,री के जरीफे, अप अगीफ ढरि३ अर थमा म कक # ७ /फ 3 /क #ी जे कक १वीफिजरीफ #भितजरीच कीच, भीफ आशिक 


गुणरूप जो विलक्षण दूसरी अवस्था होती है वद सिद्ध अवस्था हे ॥ ११३९॥ इस संसार में यह्‌ 
सिद्धभाव नहीं होता हे । जब तक मद्दान्‌ अनर्थों का घर केबछ संसार ही सब कुछ है तब तक वास्तव में 
असिद्धभाव होता है ॥ ११४०॥ 


विशेषार्थ--यहाँ इककीस ओदयिक भावों में से असिद्धुत्व भाव का निदश किया गया हे | 
संसारी जीव आठ कर्मों से बँधा हुआ है । इससे वह अपने स्वरूप को भूलछा हुआ है । और पर स्वरूप 
को अपना मान रहा है। आठ कम झ्ञानावरण, दशेनावरण, वेदनीय, मोहनीय, नाम, गोत्र ओर अन्तराय 
हैं। इनके निमित्त से आत्मा के स्वाभाविक भाव प्रकट नहीं होते | ज्ञानावरण के उदय से ज्ञानभाव प्रकट 
नहीं होता, दर्शनावरण के उदय से दशनभाव प्रकट नहीं होता, वेदनीय के उदय से अव्याबाध गुण 
प्रकट नहीं होता , मोहनीय के उदय से सम्यक्त्व गुण प्रकट नहीं होता, आयुकर्म के उदय से अबगाहन 
गुण प्रकट नहीं होता, नामकम के उदय से सूझ्ष्मत्व गुण प्रकट नहीं द्वोता, गोन्रकम के उदय से अगुरुलूघु 
गुण प्रकट नहीं होता और अन्तराय कम के उदय से वीये गुण प्रकट नहीं होता । ये आठ मुख्य गुण हैं 
जो इन कर्मों के उदय से प्रकट नहीं होते । यों तो आत्मा के अनन्त गुण हैं और संसार दशा में वे सब 
कर्मोंसे बाधित हैं। ऐसा एक% भी गुण नहीं है जो उसके विरोधी कम के उदय में प्रकट रहता दहो। इस 
तरह जीप का अपने स्त्राभाविक गुणों से च्युत होना दी अखिद्धभाव दे और प्रतिपक्षी कर्मों का अभाव 
दोने पर अपनी स्वाभाविक दशा को प्राप्त हो जाना द्वी सिद्धभाव है । जब तक आठों कर्मों का उदय है तब 
तक तो असिद्धभाव दे दी किन्तु इनमें से कुछ कर्मों का उदय रहने पर भी असिद्धभाव होता है। इसकिए 
इसे सब कर्मों का ओर अलग-अलग प्रत्येक कर्म का काये बतलाया है । रह 


सिद्ध शब्द का अथ निष्पन्न है। जब तक कोई वस्तु अनिष्पन्न होती दे तब तक वह असिद्ध 
कददलाती है । असिद्धता प्रत्येक संसारी जीव के जीवन में मौजूद हे । जो अत्यन्त अविकसित अवस्था में 
हैंवे तो अनिष्पन्न हैं ही किन्तु जिन्होंने विकारों पर पूरी तरह से विजय नहीं पायी दे या जो जीवन में 
परतन्त्रता का अनुभव नहीं करते हुए भी परतन्त्र हैं, शरीर, बचन और मन के आधीन हैं वे भी अनिष्पन्न 
हैं। लोक में अरिहन्त अवस्था बड़ी श्रेष्ठ मानी जाती है। आचायों ने इस अवस्था का उपादेयरूप से 
निर्देश किया है! पद्च नमस्कार मंत्र में अरिहन्तों को सब प्रथम नमस्कार किया जाता है। इनके श्ञानादि 
अनन्त गुण भी प्रकट द्वो जाते हें फिर भी इसे पूर्ण निष्पन्न नहीं माना जाता | इसका यही तो अथे हे 
कि अभी यह्द भी पूर्ण निष्पन्न नहीं हे । इस अवस्था में भी कुछ न्यूनता है । 
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यह कमी जो थोड़ी बहुत अरिहन्त अवस्था में शेष रहती हे बद्द अनादि काल से चली भा रही 
है। इसका कारण कम माना जाता है अवश्य पर यह मूलतः जीव की अपनी परिणति का ही परिणाम है। 
इसे ही संसार दशा कहते हैं। संसार का कारण मिथ्यादशन, मिथ्याज्ञान और मिथ्याचारित्र है। दृष्टि 
का मिथ्या होना द्वी मिथ्यादशन है । जगत्‌ क्‍या है, उसमें कितने तत्त्व हैं, कायकारण भाव का क्‍या 
रहस्य हे, जीव का उसमें क्या स्थान है इत्यादि प्रवनों का समीचीन ज्ञान न द्ोने देना द्वी मिथ्याज्ञान है । 
इसका निमित्त कारण द्शनमोहनीय कम माना गया है। यह संसार की जड़ है | है तो यह जीव की 
परिणति विश्ञष ही फिर भी यद्द बन्धन की प्रयोजक मानी गयी हे, क्योंकि वह पर के अवलम्बन से उत्पन्न 
दोती है। मेरा भोजन के बिना नहीं चछ सकता, उसके बिना भला मैं केसे जी सकता हूं | बस्र भी मुझे 


दूसरा अध्याय २३१९, 


लेश्या पडेव विख्याता भावा ओदयिका; स्म॒ता। । 
यस्माद्योगकपायाश्यां द्वास्यामेबोदयोद्भबाः ॥ ११४१ ॥ 


चाहिये ओर दूसरे पदार्थ भी यह सब भाव इसी मिथ्यात्व के कारण द्वोते हैं । इसके कारण प्राणी भात्र की 
टृष्टि परावलम्बनी बनो रहती है। बह स्वावलम्बन के महर्व को ही नहीं समझ पाता । अपने द्वाथ से 
कार्य कर लेना यह स्त्रावलम्बन नहीं है । दाथ ही इसका कहाँ हे । स्वावलम्बन का ठीक अथ ठो यह है 
कि जीवन में सत्र से भिन्न अन्य बस्तु का कथमपि अवलम्बन न छेना पड़े । मिथ्यादज्ञ नरूप परिणति के 
अभाव बिना ऐसा विश्वास ही नहीं होता कि किसी का अन्य वस्त का सद्दारा छिए बिना चछ सकता 
है । जब इस परिणति से जीव का मोचन हो जाता है तब वह यह अनुभव करने छगता है कि जिसे मैं अब 
तक अपना काये समझता रहा वह वास्तव में मेरा काय नहीं है में तो पर पद में स्थित हूं। स्वपद की 
प्राप्ति की ओर मेरा ध्यान ही नहीं गया है। स्वपद्‌ की प्राप्ति का अथ दे रब में स्व का रस जाना और उसे 
अन्य किसी बच्तु की अपेक्षा न रहना । इसे तो अभो मुझे प्राप्त करनो दै। अभी तो मुझे मात्र यही विवेक 
हुआ दे कि यह रव॒पद्‌ है ओर यह पर पद दे । इस तरह जब यह विचार दृढ़ होता है तभी इस जीव को - 
सम्यग्दशन को प्राप्ति दोती है| इसके दोने पर ज्ञीव स्वपद्‌ की प्राप्तिके लिये उद्यत होता हे । जो जीवन में 
पूर्ण र्तरावलम्बन को उतारने में सम दोता है. वद्द मुनित्रत स्वीकार करता हे ओर जो इश्में अक्षम 
होता है किन्तु अंशतः स्वावलम्बन का अभ्यास करने लगता दे वह गृहस्थ धर्म स्वीकार करता है । 
रवपद्‌ फी प्राप्ति का यही मार्ग हे । इसके बिना जीव अन्य पदार्थों फे बोझ से हलका नहीं हो सकता और 
जब तक यद्द जीव अन्य पदार्थों के बोझ से सर्बथा मुक्त नहीं होता तब तक इसे सिद्ध पद की प्राप्ति होना 
दुलेभ हे। इससे सिद्ध दोता दे कि असिद्धुभाव को प्राप्ति कर्माँदय जन्य है। जब तक इस जीव के 
कर्मों का सम्बन्ध छगा हुआ है ओर वे आत्मपरिणति के होने में निमित्त हो रहे हैं तव तक इस भाव का 
थभाव नहीं हो सकता ॥ ११३८-११४० ॥ 


छह लेश्याएँ-- 
आगम में छह लेश्याएँ प्रसिद्ध हैं। वे सब ओदयिक मानी गयीं हैं क्योंकि योग और कषाय इन 
दोनों के उदये से वे उत्पन्न होती हैं॥ ११४१॥ 
विशेषार्थ--इक्कीस ओऔद्यिक भावों में छद्द लेशयाएँ भी परगणित की जाती हैं। इनकी उत्पत्ति 
योग और कषाय से होती है । इनके नाम कृष्ण, नीछ, कापोत, पीत, पद्म और शुक्ल हैं | इनके जेसे नाम हैं 
बैसी इनकी परिणति हे॥ ११४१ ॥ 
इस प्रकार ज्ञीव के इककीस औदयिक भाव जानने चाहिये। 
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